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दो शब्द 


प्रस्तुत ग्रन्थ को अन्तःपरिधि का अध्ययन करने से पहले इसके बाह्य कलेवर कौ 
मोमांसा भावश्यक प्रतीत होती है, कथोकि नाम ओर रूप का परिवेष ही अपने में अवगुण्ठित 
अस्ति-भाति.प्रियतक्तव का उपलक्षक माना जाता है, परीक्षित लक्षण लक्ष्य का सटीक 
परिचायक होता है । फकरतः ग्रन्थ का नाम तथा उसके रचयिता क। कुछ परिचय कराया 
जाताहै- 

१. ग्रन्थ भौर ग्रन्थकार 

१. ग्रभ्थ का नाम -ब्रह्मसू्' इस ग्रन्य कौ प्रर्यात समास्या है । सूवर-ग्न्थो का 
नामकरण दो प्रकार से होता आया है- (१) प्रतिपाद्य विषय को ष्टि से, जसे सांख्य सूत्र 
^स्यायसूत्र' इत्यादि । (२) ग्रन्थकार के नाम पर भो ग्रन्थ कानाम रखाजाता है, . जसे 
"पाणिनिसूत्र", "कात्यायन पूत्र', 'जेमिनिसूत्र' । बरह्मविषयिणी मीमांसा को ब्रह्मसूत्र कहना 
सवधा श्पाय-संगत है । 

आदरणीय वासुदेवशरण अग्रवाङने कृ प।प्नात्य विचारकों के साक्ष्य पर इस ग्रन्थ 
का नाम “भिक्षुसत्र बताया है! । दाशंनिक वाङ्मय के प्रमुल पारलीश्नी गोपीनाथ कविराज 
ने भपनी प्रसिद्ध ब्रह्म-पूत्र-भूमिका (१०२ )मेल्लादहैकि यदि यह्‌ कल्पना सत्य है, तब 
वह्‌ “भिक्षुसूत्र' 'वेदान्तसूत्र' या "ब्रह्मपूत्र' से भिन्न नहीं होगा" । कविराज जी कौ इस 
यवस्था से असहमति व्यक्त करते हुए उदयवीर शास्त्री कहते है° किं “पाणिनि ने पञ्चशिख 
की सांख्यविषयक रचन का "भिक्षुमूत्रः पद से निदंश किया है । फलतः पाणिनि के इस सूत्र 
के आधार पर कविराज डा० गोपीनाथ द्वारा कौ गई कल्पना पूणंर्प से सन्दिग्ध दै" । 

गवेषकों का बहुमत इसी पक्ष मे प्रतीत होता है कि पोणिनि-सूत्र मे निदिष्ट 'भिकषुमुत्र 
यह ब्रह्यभूत्र' नहीं, क्योकि यह यदि कृष्णद्रं पायन व्यास-ढारा रचित मान भी लिया जाय, तब 
भो व्यास को पाराशर्य मुख्यतः नहीं कहा जा सकता, क्योकि 'पराशर' शब्द से गोत्राथं में 
“'गर्गादिभ्यो यन्‌" ( पा° भूु° ४।१।१०५ ) इस सूत्रके द्वारा यतन्‌" प्रत्यय करने पर पाराशयंः 
शब्द सम्पन्न होता है । “अपत्यं पौत्रप्रभृति गोत्रम्‌" ( पा. सू. ४।१।१६२ ) ईस सुतर के द्वारा 
पोत्र-प्रपौत्रादिकी हौ गोत्र संज्ञा होती है. साक्षात्‌ पत्र की नहीं, भ्यास ता पराशर के साक्षात्‌ 
पुत्र ये, अतः व्यास को पाराशयं कटना कंपोकर्‌ सम्भव होगा ? दूसरी बात यहभी दकि वहां 
कर्मन्द के द्वारा प्रणीत अन्य भी भिक्ुपूत्र निरिषट है, अतः भिक्षुरूत्र अनेक मानने ही पड़ते हं 
तब इस बादरायण-सूत्र को उस क्षल मे डालने को अवश्यकता नहीं । आगे चछ कर यह 
कहा जायगा कि तकंपाद मे मालोचित विषय जोर उनकं सूत्र-निदिष्ट परिभाषां बुद्ध-काल 
से बहुत परवर्ती बौद्धाचार्याद्वारा उद्धात ह, भतः बुद्धकारीन पाणिनि-सूत्रों मे अबद्ध 
भिक्षुसूत्र कोई अन्यही होगा, जो ईस समय उपलन्ध नहीं । हा, नागाजुंन ( ई. द्वितीय 
शताब्दी ) के द्वारा प्रतिपादित शून्यवाद का निराकरण सूत्रोमे नहोनेके कारण उससे 
पूवं किसी समय की यह रचना मानी जातो हे । . 
२. भ्रन्थकार--इस सूत्र-्न्थ का रचयिता कौन है? इस प्रश्न के उत्तर में 


~ -~ ~~~ 





१. “पाणिनिकालीन भारतः के धृष्ट ३२६ पर लिखा है“ वेबर का मत है कि पा. च. 
४।६।११०,१११ में पाणिनि बुद्धकालोन ब्राह्मण भिक्षु का उल्लेख कर रहे है \ पाराशयं कृत भिद्धसुत्र 


अतंमान वेदान्तसुत्न ज्ञात होति दै ।'' 
२ बेबान्त दरशन का इतिहास" ८० ६० पर) 





७ बरह्मसजशाङ्करभाष्यम्‌ 


पञ्चपादिकाकारादिके हारा बादरायण का नाम प्रस्तुत किया जाता है । खण्डनखण्डखाध- 
कारभी उसी का समर्थेन करते हुए प्रतीत होते दह । श्री वाचस्पति मिश्रादि भाचा्यंगण 
बेदग्यास को चर्चा कर्ते हैर । इन विभिन्न वादों का सामज्जस्य करनेवाले विद्वानों का कहना 
है कि दोनों नाम उन्हीं महषि कृष्णद्रपायन के है, जिन्दौने महाभारतादि इतिहासो भौर 
अष्टादश पुराणो की रचना की । इतना ही नहीं पातञ्जल योगसूत्र के भाष्यकारभी वे ही 
है" । चिरजीवी महायोगियों का जीवन कड सहस्र दषं तक बना रहता है, समय-समय पर 
श्रद्धालु अधिक्रारियों को दशंन देते रहते हैँ । भगवान्‌ आद्य शङ्कुराचायं को भीकाशी में 
महषि वेदव्यास ने दशंन देकर भाष्य-प्रणयन कौ प्ररमा दी थी। 
यहाँ यह्‌ विचारणीय है कि बवेदग्पास्' या. "व्यास' नाम काएकही महापुरुष हुभा 
है ? अथवा अनेक ? यदिएकदहीहै, तब वहु निश्चित कृष्णद्रंयापन ग्यास है, बादरायण-व्यास 
कसे ? यदि ग्यास अनेकै, तब उनमें बादराथण व्यास का उल्लेख है ? या नहीं? इस विषय | 
की चर्चा करते हुए स्वयं महेषि पराशर ने कहा है कि व्यास एक नहीं, अदुाईस हए है - 
वेदभ्यासा व्यतीता ये ह्य्ाविशति सत्तम । 
चतुर्घा यैः कृतो वेदो द्वापरेषु पुनः पुनः ॥ ( वि. पू. ३।३।१० ) 
अदुईसो के क्रमशः नाम इस प्रकार है- 


१. स्वयम्भू ( ब्रह्य) १५. त्र्यारूण 

२. प्रजापति १६. धनञ्जय 

३. शुक्राचायं १७. क्रतुञ्जय 

४. बृहस्पति १८. जय 

५. सविता १९. भरद्राज 

६. मृत्यु ( यम) २०. गौतम 

७. इद्र २१. ह्यात्मा 

८. वसिष्ठ २२. वाजश्चवा मुनि 

६. सारस्वत २३. तृणविन्दु 
१०. त्रिधामा २४. ऋक्ष 
११. त्रिशिख २५. शक्ति 
१२. भरद्राज २६. पराशर 
१३. अन्तरिक्ष २७. जातुकणं 
१४. वर्णी २८. कृष्णद्वेपायन 


कथित अदाईस व्यासो मे जंसे कृष्णद्रंयायन का स्पष्ट उल्लेख है, वैसा बादरायण का बही, 
भत, बादरायण को कृष्णद्वैपायन ब्यास से भिन्न मानना अनिवायेहै। 
“अपि च स्मयते" (ब्र. सू. २।६।४५ ) इसं सूत्र में निदिष्ट स्मृति के रूप मे भाष्यकार 
१. पञ्चपादिका के मङ्गल-पर्यो मं कहाहै- 
नमः शुतिक्षिरःपश्मषण्डमातण्डमूतंये । 
आादरायणसंज्ञाय मुनये शमवेरमने ॥ 
२. खण्डन. प्‌. ८ पर कहा है--''भगवत्पादेन वा बादरायणोयेषु सूत्रेषु भाष्यं नाभाषि" । 
३. भामती-मङ्गल-इ्लो्ो में कह। है --' 'वेदग्यासाय घौ मते" । 
४. द्र. सवंशास्प्रनिष्णात स्वामी बालराम द्वारा भ्याख्यात योग-भाष्य की भूमिका । 
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ने ““ममेवांशो जीवलोके"' ( गी. १५।७ ) इस गीता-पद्य को प्रस्तुत किया है । यदि गीताशास्त्र 
के प्रणेता भगवान्‌ व्यास ही ब्रह्मसूत्रकार है, तब वे अपनी ही कृति को स्मृति के रूप में 
उल्लिखित करते है--यह समुचित प्रतोत नहीं होता, अत एव भगवद्गीता में जो ब्रह्मसूत्र 
पद आया है, उसका अथं आचाय शङ्भुर ने किया है-- ब्रह्मणः सूचकानि वाक्यानि ब्रह्य 
सूत्राणि । आत्मेत्येवोपासीत ( वृह. उ. १।४।७ ) इत्यादिभिहि ब्रह्यसूत्रपदैः आत्मा ज्ञायते" 
( गी. १३।४ ) । इससे यह्‌ नितान्त रपष्ट हो नाता है किं गीता मे निदिष्ठ ब्रह्मसूत्र षद से 
बादरायणीय सूत्रों का ग्रहण सम्भव नहीं, क्थोकि उनकी रचना गीता के बहुत पश्चात्‌ की 
गईं है । स्वयं भगवान्‌ शङ्धुराचायं “अनावृत्तिः शब्दात्‌"' (ब्र. सू. ४।४।२२ । इस सूत्र की 
पातनिका में कहते र--"“भगवान्‌ बादरायणः आचाय; पठति” । 

श्री बालगङ्खाधर तिलक ने जो अपने 'गीता-रहस्य'मे व्यवस्थादी दहै कि "पहले 
कोई विस्तृत गीता बनी, उसके अनन्तर ब्रह्मसूत्र भौर उसके पश्चात्‌ संक्षिप्त गीताकी रचना 
की गई, अत एव ब्रह्मसूत्र में भीता ओर गीता में ब्रह्मसूत्र का उल्लेख संगत है' । तिलक जी 
का वहु बौद्धिक व्यायाम ऋषियों की असीम शक्तिको सौमित करदेताहै। जंसे हमलोग 
कछ लिख कर उसे काटते-करटते ओर बटाते-घटाति हैँ, वसे ऋषिगण नहीं किया करते। 
उनको सघी लेखनी से जो लकीर बन गई, वह्‌ पत्थर की च्कीर हो जाती थी । 

बादरायण-सूत्रोमे जो सांख्य, योग गौर पाच्रात्र आदि के मतवाद भआलोचित है, 
उनका मूटरूप महाभारतः मे पाया जाता है, अतः मह्‌ाभारत-कालके पश्चात्‌ ही इनकी 
रचना सिद्ध होती है। 

३. आचाय बादरायण का समय 

ऊपर के विवेचनों से इतना तो स्पष्ट होही जातादहै कि बौद्धो की माहायानिक धारा 
का उद्गम हो जाने कै अनन्तर हौ भाचाये बादरायण के अद्वयवाद का समुदय होता है- 
जंमिनि भौर बादरायणका एकूसरे के सूत्रों में परस्पर उल्लेख होने के कारण दोनों 
समसामयिक हैँ । जंमिनि का समय ई. पूवे द्वितीय शतान्दी माना जाता है, अतः श्ध्रीदास 
गुप्ा के अनुसार ईसा-पूवं द्वितीय शताब्दी ही बादरायण का समय मानना उचित प्रतीत 
होता है । श्रो उदयवीर शास्त्रीका जो महान्‌ प्रयत्न समूचे हिमालय पवंत को पीले ठकेलने 
मेहोर्हादहै, वहु तभी सफल हो सकता है, जब कि महाभारत.काल को स्थिर ओर ध्रुव 
माना जा सके, किन्तु यह्‌ एक टेढी खीर है । आचायं बादरायण चाहे पुरातन हों या नूतन, 
उनका व्यक्तित्व सदेव श्वद्धास्पद भौर सराहनीय ही रहेगा । 

जंमिनि-सूत्रो मे केवल बादरायण का ही उत्लेख नही, अपितु बादरायण-सूत्र चचित 
आचार्यो का बहुत साम्य है, अत्‌ः दोनों के सूत्रो मे निर्दिष्ट व्यक्तियों की नामावलि प्रस्तुत 
की जाती है- 

४. जमिनि सूज्र-निर्दिष्ट माचाये- बादरायण (१।१।५), वादरि (३।१।३, ६।१।२७, 
८।३।६, ९।२।२०), आश्मरथ्य (६।५।१६, १६।२।१), आत्रेय (४।३।१८, ५।२।१०८, ६।१।२६), 





१. "श्रह्मसून्नपदेश्वेव हेतुमन्जि विनिश्चितः" ( गी० १३।४ ) 
२. सांख्यं योगः पाञ्चरात्रं वेदाः पाह्षतं तथा । 
शषानान्येतानि राजं विद्धि नानामतानि वे ॥ (म. भा. शान्ति. ३४९।६४ ) 
३. इण्डियन फिलासफी का हिन्दी रूपान्तर भाग १ प्र. ४२६ 
४, शाण्डिहय सूत्रा मे बादरायण के लिए कहा है- 
“'भार्मेकपरां बादरायणः ( शां. घु. ३० ) 

















६ व्हासूच्रशाङ्रभाष्यम्‌ 
का्णाजिनि (४।३।१५, ६।७।२६), एेतिशायन (३।२।४३, ३।४।२४, ६।१।६), कामुकायन 


(११।१।५६, ११।१।६१), कार्षाधण (४।३।१७, ६।७।३५), ऊाबृलायन (६।७.३७), आलेखन 
(६।५।१७, १६।२।१) । 

५. बादरायण-सूज-उदृश्रुत भाचाये-जेमिनि (१२।२८, १।२।३१, १।३।३१, १।४।६८, 
३।२।४०, ३।४।२-७, .३।४।१८, ३ ४४०, ४।३।१२, ४।४.५, ४।४।११), बादरि (१।२।३०, 
३।१।११, ४।३।७, ४।४।१०), अ।रनरय्य (१।२।२६) १६४। २०), आत्रपर (३।४।४६), काशकृत्स्न 
(१।४,२२), कार्ष्णाजिनि (३।१।६९), ओडुलामि (*\*।२१, ३।४ ४५, ४।४।६) । 

२. भाष्यक)र भगवान शङ्कर 
आज-कल ७८८ ई० से लेकर ८२० ई> तक का समय आचायं शङ्धुर का माना जाता 
है, क्योकि आचायं शङ्कुर के समकालिकि एवं प्रधान शिष्य श्री सुरेश्राचार्यं ने बौद्धाचयं 
श्री ष्वर्मकीर्ति का उल्लेख किया है । धमकी का समय ६०० ई° से लेकर ६५० ई ° तक 
माना जाता है । अन्य विदानो का यह मत है कि आचायं शङ्कुर ध्मंकीति भोर दिङ्नाग के 
मध्यमे हुए रै, क्योकि आचायं नै अपने भाष्य में दि्नाग के प्रमाणसमुच्चय से एक वाक्य 
उद्धूत किया दै-' सहोपलम्भनियमादमेदः''। कितु प्रतयक्च के लक्षण मे धरमंकीति ने जो अराति 
पद जोडा है, वह्‌ शां. भ।य में उद्धृत नहीं । यद्यपि मठाम्नायों की परम्परा से उक्त समय 
का मेल नहीं खाता, तथापि श्री गोपीनाथ कविराज-जंसे इतिह।सवेत्ता आस्तिक पुरुषों ने 
कड़ा है--“गौडपादाचायं तक गुरुपरम्परा को एेतिहाक्षिकं काल के अन्तगंत मानने मे कोई 
मत-भेर नहीं है, परन्तु गौडपाद के गुरु शुकदेव तथा उनके गुरु व्यास -दसी क्रम से भराचीन 
गुरुपरम्परा वतंमान एेतिहासिक विचार के बहिर्भूत है" ( ब्र. सु. भूमिका पृ. १९) । 
३, भामत।कार श्रीवाचस्पतिमिश्र 
सवंतन्त्रस्वतन्तर श्री वाचस्पतिमिश्च ने तो स्याय्रसूचीनिबन्ध मँ अपने समय का उस्लेख 
कर हो दिया है" । उसक्रे अनुसार ८९८ ति. संवेत्‌ या ८४१ ई. निश्चित होता है । भामती 
व्याख्या सम्भवतः इनकी अन्तिम रचना है, जैसा कि अपनी रचनाओं का क्रम-निर्देश स्वयं 
मिश्रजी ने भामती के अन्तमे कियादहै- 
यन्न्यायकणिकातत्त्वसमीक्षातत्त्व बिन्दुभिः । 
यन्न्यायसांद्ययोगानां वेदान्तानां निबन्धनः ॥। 

सबसे पहले श्रौ मण्डनमिश्र के वरिधिविवेक की व्याख्या न्यायकणिका की रचना की गर 
उसके पश्चात्‌ ब्रह्मसिद्धि की व्याख्या तत्त्वसमीक्षा, तत्छबिन्दु ( स्वतन्त्र भाुपक्षीय शान्द- 
ग्रन्थ ) । न्याय मे उद्योतकर-वात्तिक कौ व्याख्या तात्पयंटीका, सांख्य में ईश्वरङृष्ण-कृत 
कारिकाों की व्णाख्परा सांख्यतत्वकौमुदी, योग मे पातञ्जल सूत्र) के व्यास-भाष्य की व्याख्या 
तत्तववंशारदी- इन ग्रन्थरत्नो का गिर्माण हृभा । सदसे अन्त में ब्रह्यसूत्र-शाद्भुरभाष्य की 
ठ्धाख्या भामती की रचना की गड । 
१. "“न्रिष्वेव स्वविना भावादिति पद्‌ घमंकोतिना । 

्रत्यज्ञायि प्रतिन्ञेयं हीयेतासौ न संशयः ॥' ( बहु° वाऽ ४।३।७५६ ) 
२. ब्र° सू० भा० २।२।२८ में उद्धृत वाक्य से भिन्न यह ष्य है-- 

सहोपलमस्भलियमादभेदो नीलतद्धियोः । 

भेदश्च सान्तिविज्ञानेद्‌श्येतेन्दाविवाद्वये ।\ ( प्र० वा० २।३९ ) 
४. न्यायसुचीनिबन्योऽयमकारि सुधिया सुरे । 

भोवाचस्पतिभिश्ेण बस्वद्धुवसुवस्सरे 


स ~ भि 





दिन्दीसदितभामतोसंविलतम्‌ ७ 


"भामती" नामके विषयमे वृ लोगों का कहना है कि मिश्वरजी की पत्नी का नाम 
भामती था, वृ मिध्रजी की कन्याकानाम बताते ओर वृ विद्वानों का कहना है 
कि "भामा" नामकी नगरीमे रहने के कारण श्रीवाचस्पतिमिश्च ने अपनी व्याख्याका नाम 
भामती रखा है । कुछ हो, यह एक अमर कीति है उस कीति पञ्ज की, जिसकी चका-चौन्ध 
समूचे दाशंनिक विश्वमे व्याप्त है । 

१- मामत भोर भास्कर-भाष्य 

शरो वाचस्पति मिश्र ने भेदाभेदवादी आचायं भास्कर की विशेषरूप मे आलोचना की 
है, क्योकि भास्कराचायं ने अपने ब्रह्मसत्र-भाष्पर के प्रणयन का मुख्य उद्देश्य शाङ्करभाष्य 
का निराकस्णदहीमानादहै- 


सृत्राभिप्रायसंवृत्या स्वाभिभ्रायप्रकाशनात्‌ । 
व्याख्यातं यैरिदं शास्त्र व्याख्येयं तन्निवृत्तये ॥ (भास्कर. पृ. १) 

यह यैः पद से आचायं शङ्करका ही ग्रहणक्रिया गाह । आचायं शङ्कुर से पहले भी 
आचायं बोघायन ओौर आचाय उपवर्षादि कै बृहत्काय वृत्तिग्रन्थ थे, जिनमे ब्रह्मसूत्रो की 
विशद व्याख्या की गई थी, किन्तु उनमें विशुद्ध अद्रेतवाद का सम्भवतः प्रतिपादन नहीं था। 
आचायं शङ्कुर के दवारा उनकी अवहैलना अनिवाययं धो । वही अवह रना आचायं भास्कर 
भौर परवर्ती अन्य आचार्यो के मरितष्क मे अदयवाद कै प्रति भयङ्कुर विस्फोट उत्पन्न करती 
भा रही है । आचायं उपवषं भौर द्रविडाचार्यादिने भी बोधायन की वृत्ति को कछ संक्षेप 
भौर अर्थान्तर की ओर मोड दिया था, अत एव आचायं रामानुज ने कहा है -'“भगवद्रोधा- 
यनकृतां विस्तीर्णां ब्रह्मसूत्रवृत्ति पूर्वाचार्याः संचिक्षिपु., तन्मतानुसारेण सूब्राक्षराणि 
व्याख्यायन्ते" (श्रीभा. पृ, १) । 

प्रकृत मे आचायं भस्करके द्वारा किए गए शाङ्कुर भाष्यके निराकरण-प्रकारोका 
दिग्दशंन कराना आवश्यक है, जिससे वाचस्पति मिश्च की भारकरीय आलोचना प्रशस्त 
हो सके- 

१--“अक्षरमम्बरान्तधृतेः'' (बर. .स्‌. १।३।१०) इस सूत्र की व्याख्या मे भाचायं भास्कर 
लिखते है- "केचिद्‌ अक्षरशब्दस्य वर्णे प्ररिद्धत्वादक्षरमोकार इति पूरवंपक्षयन्ति, 
तदेतदधिकरणेनासम्बद्धम्‌'” ( भास्कर. पृ. ५४) । यहाँ केचित्‌" पद से भास्कर ने आचायं 
शङ्कुर का ग्रहण कर उनके पूर्वंपक्ष को असंगत ठहराया है । वाचस्पतिमिश्न ने वहीं प्र 
भास्करीय वक्तव्य का अनुवाद करके खण्डन किया है-"थे तु प्रधानं पूरवंपक्षयित्वाः""” 
( भामती पृ. ४४२) । 

२. आचाय भास्कर ने जीव ओर ईश्वर के भेदाभेद का उपपादन करते हुए कहा 
है-“"ननु मेदामेदौ कथं. परस्पर विरुद्धौ सम्भवेताम्‌ ? नेष दोषः- 


प्रमाणतश्चेत्‌ प्रतीयते को विरोधोऽयमुच्यते । 
विरोधे चाविरोधे च प्रमाणं कारणं मतम्‌ ॥ 
( भास्कर. प्र. १०३ )। आचाये वाचस्पति कहते ह--““अथ त्वगृह्यमाणविशेषतया ^“ 
( भामती पृ. ५१८) । मिश्र जीका भाव स्पष्ट करते हुए वहीं कत्पतरुकार ने कहा है- 
“मेदामेदग्यवस्था चेत्‌" । श्री अप्पयदीक्षित ने इस ग्रन्थ का अवतरण दिया है- “भास्कर 
ग्रन्थेषु विरुद्धयोरपि समवलयोरपि भेदाभेदयोरसंकरोपपादनं कृतम्‌, तन्निरस्यति" । 
३-श्री भास्कराचायं ने जीवको ईश्वर का अंश बताते हुए एक लम्बा-सा वक्तव्य 
दिया है- “तदंशो जीवोऽस्ति". "' ( भास्कर. पृ. १४० ) । आचार्यं वाचस्पति ने उस वक्तव्य 





< ब्ह्मसुत्रदाङ्करभाष्यम्‌ 


का अनुवाद करके खण्डन किया है-“ये तु काशङ्ृत्स्नीयमेव मतमास्थाय जीवं परमात्मनोऽ- 
शमाचख्युः'' ( भामती. पृ. ५२२ ) । 

४. श्री भास्कराचायं ने परिणामवाद का समर्थन करते हए कहा है --““सृश्रकारः 
श्रुत्यनुक्रारी परिणामपक्ष सूत्रधाम्बभूव । अयमेव छान्दोग्ये वाक्यकारवृत्तिकाराभ्यां समा- 
धितः, तथा च वाक्यम्‌-परिणामस्तु दध्यादिवदिति । व्रिगीतं विच्छिन्नमूलं माहायानिक- 
बौद्धगाथायितं मायावादं - ग्यावर्ण॑यन्तो लोकान्‌ व्यामोहयन्ति" ( भास्कर. ध. ८५) । 
वाचस्पति मिश्च ने आचायं ब्रह्मनन्दी के उक्त वाक्य का आशय बतति हुए कहा है-- “इयं 
चोपादानपरिणामादिभःषा न विकाराभिप्रायेण, अपितु यथा सपंस्योपादानं रज्जुरेवं ब्रह्म 
जगदुपादानम्‌'' ( भामती प° ५३० )। 

२- भामती व्याख्या 

व्याख्या तो सम्पूणं भामती की प्रकाशितहो रही है, किन्तु प्रन्थके कलेवर को 
भप्रत्याशित ब्रृहण से बचने के लिए पूरे ग्रन्थकोदो भागोंमें प्रकाशित करना ही उचित 
समज्ञा गया । प्रथम अध्यायके चार पाद एवं द्रतोय अध्यायके प्रथम पाद को मिलाकर 
सवाछःसौ पृष्ठ ठ लगभग हो गए है, आगे सम्भवतः इतना ही शेष है । प्रकाशन क्रायं की 
विलम्बता से बहुत से प्रतीक्षकों काषेयंभी टूट रहा है, अतः पच्च पादका यहु प्रथम भाग 
प्रकाशित कर दिया गयाहै। द्वितीय भाग का प्रकाशन भी चाद्गु है, उसके पूराहोनेमे कुठ 
समयतोक्गही जायगा । 

पूरे प्रन्थकामुद्रण हो जाने के पश्चात्‌ ही भूमिकादि पूर्वाङ्गं एवं परिशिष्टात्मक 
उत्तराङ्खो का सम्पादन सम्भव हो पाताहै, अतः यहां मूल ग्रन्थ, भाष्य एवं भामती के 
रचयिता का स्वल्प परिचय ही दियागयादहै, ग्रन्थ के विषय में शेष वक्तव्य द्वितीय भाग 
के आरम्भ में दिया जायगा । 


के० ३७२ ठठेरीबाजार स्वामी योगीन्द्रानन्द 
वाराणसी व्यायाचायं मीमांसातीथं 
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जन्माद्यस्य यतोऽन्वयादितरतेशार्थेष्व भिन्नः स्वराट्‌ , 
तेने बह्म हृदा य॒ आदिकवये. भुद्यन्ति यतरः । 
तेजोवारिमृदां यथा विनिमयो यत्र त्रिसर्गो मृषा, 
धाम्ना स्वेन सदा निरस्तङदक सस्यं परं धीमहि ॥ 
( भरीमद्धा° १।१।१। ) 








तत्सदूब्रह्मणे नमः । 


बह्मसुत्रशाङ्करभाष्यम्‌ 


---ऽश्््ष्टेरट--- 
समन्वयाध्याये प्रथमे 
प्रथमः पादः 


भामती 
अनिर्वाच्याविद्याद्वितयसचिवस्य प्रभवतो विवर्त यस्यं ते वियदनिलतेजोऽबवनयः । 
यतङ्च्चाभृद्धिइवं चरमचरमुच्चावचमिदं नमामस्तदृब्रह्मापरिमितसुखज्ञानममृतम्‌ ।। १ ॥। 
भामती-~व्याख्या 
सहस्रधारके यस्मिन्नृषयो नो मनीषिणः । 
पुनन्ति स्वं वचस्तस्मै ज्येष्ठाय ब्रह्मणे नमः। १॥ 
यदावृत्याविद्या परिणतिविवर्ता विजयते, 
अनि्वेच्या चित्रा सदसदभिलापाप्रल्पिता। 
यदेवानावृत्य प्रक्रिरति विमृक्ति मतिमतां, 

तदेव ब्रह्माहं कथमपि नमस्यामि मननात्‌ । २ ॥ 

अश्रोततन्त्रकन्तारे श्रौतदशंनविस्तरे । 

श्रीवाचस्पतिमिश्राणां समं नृत्यति भारती ॥ ३॥ 

प्रसादो वदने यस्या हृदि गाम्भीयंमद्भुतम्‌ । 

भाष्याभिरूपतामेति व्याख्या सेवेव भामती ॥ ४॥ 

भामतीपतिरेकाकी बभरुवास्या रहस्यवित्‌ । 

वयं तु केवलमस्या वीक्षितं वीक्षितु क्षमाः । ५॥ 

स्वभावतः अनिर्वाच्य ( सत्‌ ओर असत्‌ से भिन्न ) एवं मूलाविद्या ओर तूलाविद्या के 

भेदसेदो प्रकार की अविद्या ( भावरूप अज्ञान ) के सहयोग से ब्रह्म के आकाश, वायु, 
तेज, जल ओर पृथिवीये पाँच भ्रूत विवतं ( अतात्विक कायं ) हो जाते है । इतना ही नहीं 
जिस ब्रह्य से समस्त चराचर ( चल ओर अचल ) प्रपन्च समुद्भूत हो जाता है, उस असीम 
सुख-सिन्धु ओर शाश्वत ज्ञानरूप ब्रह्म को हम ( वाचस्पति मिश्र ) नमस्कार करते है। [इस 
शिखरिणी छन्द में ब्रह्म का द्वितीय-सूत्र-सुचित जगज्जन्मादिकतंत्वरूप तटस्थ लक्षण तथा 
सच्चिदानन्दत्वरूप स्वरूप लक्षण प्रस्तुत किया गया है ]॥ १॥ 


इसी ब्रह्म के दवारा षवास-प्रश्वास के समान ऋगादि वेद, दृष्टिपातमात्र के समान 
आकाशादि पाच महाभूत एवं एेक सहज मुस्कान के समान समग्र स्थावर-जङ्गम जगत्‌ 
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भामती 
निःश्वसितमस्य वेदा वौक्षितमेतस्य पञ्च भूतानि । 
स्मितमेतस्य चराचरमस्य च सुप्तं महाप्रलयः ।। २।। 
षडभिरङ्कंरुपेताय विविधेरभ्ययेरपि । 
शाहवताय नमस्कुर्मो वेदाय च भवायच।३॥ 


मात्तण्डतिलकस्वा वयम्‌ । 
विश्ववन्द्यान्‌ नमस्यामः सवंसिद्धि विधायिनः ॥ ४॥ 
भामती~व्याख्या 


अनायास ही रचा गया है । जसे उसके सङ्कट्प मात्रसे विशाल त्श्वकी सृष्ठिहौ जाती है, 
वैसे ही उसका सुषुप्ति ( गाढ़निद्रा)मे सो जानामात्र महाप्रल्य कहलाता है। [ इस पद्य 
के द्वारा तृतीय सूत्र-्रोक्त शाखयोनित का स्पष्टीकरण “अस्य महतो भूतस्य निःश्वसितमेतद्‌ 
यदृग्वेदो यजुर्वेदः सामवेदः” ( वृह उ० २।४।१० ) इस श्रुति के प्रकाश में किया गया है । 
इससे ब्रह्य मे सववज्ञता फलित होतो है | ॥ २॥ 
छः अङ्क ओर विविध अब्ययों से परिपूणं भगवान्‌ शङ्कर ओर वेद को हम 
( वाचस्पति मिश्च ) नमस्कार करते हैँ । [ भगवान्‌ शङ्कुर के छः अङ्ग शिवपुराण ( विद्येश्व- 
रसं. १६।१२ ) मे वणित है- ौ 
सर्वज्ञता तृधिरनादिबोधः स्वतन्त्रता नित्यमलुप्तशक्तिः । 
अचिन्त्यशक्तिश्टविभोविधिज्ञा षडाहुरङ्गानि महेश्वरस्य ॥ 
इसी प्रकार भगवान्‌ वेद के ' छः अद्ध मुण्डकोपनिषत्‌ ( ११।५) मे कहे गये है “शिक्षा 
कत्पो ष्प्राकरणं छन्दो ज्यौतिषम्‌ ।" भगवान्‌ शङ्कुर के दश अन्ययों का वणंन वायु पुराण में 
किया गया है- 
ज्ञानं विरागतंश्वर्यं तपः सत्यं क्षमा धृतिः । 
सष्टृत्वमात्मसंबोधो ह्यधिष्ठातृत्वमेव च ॥ 
वेद में “च, ह्‌, वा' आदि अब्ययपदों का प्रयोग अत्यन्त प्रसिद्ध है ]॥ ३॥ 
मातंण्ड ( भगवान्‌ सूयं ), तिल्कस्वामी ( भाल में तिलक लगाना जिन्हें अत्यन्त प्रिय 
है, एेसे स्वामी कार्तिकेय ) भौर महागणपति को हम ( वाचस्पति मिश्र ) नमस्कार करते 
है । ये सब देवगण विश्व-वन्य है, इनकी पूजा करने से सिद्धि प्राप होती है [ जसा किं याज्ञ- 
वत्क्यस्मृति ( १।२९४ ) मे कटा गया है-- 
आदित्यस्य सदा पूजां तिलकं स्वामिनस्तथा । 
महागणपतेश्च॑व कवन सिद्धिमाप्नुयात्‌ ॥ ] ॥ ४॥ 
वैष्णवी ज्ञान शक्ति के अवताररूप ब्रहासूत्रों के रचिता, सवज्ञ महषि वेदव्यास 
को हमारा ( वाचस्पति मिश्र का) नमस्कार है। [ महि पराशर ने अपने समय तक्र हए 
अटठाईस वेदव्यासो को भगवान्‌ विष्णु का अवतार बताते हुए अपने पितामह महर्षि 
वसिष्ठ को आघ्वें द्वापर का व्यास, अपने पिता महर्षि शक्ति को पच्चीसवां, अपने को 
छन्बीसवां तथा अपने पुत्र कृष्णद्धेपायन को अट्ठाईसवां व्यास कहा है-- 
दवापरे वापरे विष्णुर्व्यासरूपी महामूने । 
वेदमेकं सुबहुधा कुरुते जगतो हितः ॥ ( विष्णुपु° ३।२।५ ) 
तस्मादस्मत्पिता शक्तर्व्यासस्तस्मादहं मुने ॥ 
जातुकर्णोऽभवन्मत्तः कृष्णद्ंपायनस्ततः । 
अष्टाविशतिरिव्येते वेदव्यासाः प्रातनाः ॥ ( विष्णुपु° ३।३।१६ ) 








अध्यासविचारः ] दिन्दोसहितभामतौसंघलितम्‌ ६ 





भामती 
ब्रह्यसुत्रकृते तरः वेदव्यासाय वेधसे । 
जलानशक्त्यवताराय नमो भगवतो हरेः ॥ ५॥ 
नत्वा विशुद्धविन्ञानं शङ्कुरं करुणाकरम्‌ । 
भाष्यं प्रसन्तगम्भोरं तत्प्रणीतं विभज्यते ।। ६ ॥ 


भाचाय्यंकृतिनिवेशनमप्यवधृतं वचोऽस्मदादीनाम्‌ । 
रभ्योदकमिव गङ्खाश्रवाहूपातः पवित्रयति ।॥ ७ ॥ 
अथ यदसन्दिरधमप्रयोजनं च न तस्प्र्ठावत्प्रतिपिश्सागोचरः, यथा समनस्केन्दरियसघ्िष्ष्टः स्फोता- 
लोकमध्यवर्तो घटः करटदन्ता वा, तथा चेदं ब्रह्मेति व्यापकविरुद्धोपलभ्धिः । तथाहि 'वृहस्वाद्‌ बृह्‌- 
भामती-ग्पाख्या 
कृष्णद्रपायन के पश्चात्‌ आगामी द्वापर में द्रोण के पुत्र अश्वत्थामा को उनतीसर्वाँ व्यास का 


गयाहै]॥५॥ 
विमलग्रज्ञ एवं करुणा-सागर भगवान्‌ शङकराचायं को नमस्कार करके उनके दारा 
प्रणीत प्रसन्न [ सुगम पदावकलि एवं गम्भीर चिन्तन प्रस्तुत करनेवाले ] भाष्य ( ब्रह्मसूत्र के 
शाङ्कर भाष्य ) का व्याख्यान किया जारहाहै। [ प्रसाद नाम का शब्दालङ्कार काव्यादशं 
मे वणित है- 
ष्लेषः प्रसादः समता माधुर्यं सुकुमारता । 
अथंब्यक्तिरुदारत्वमोजः कान्तिसमाघयः । ( काभ्या० १।४१ ) 
सुगम भौर सुप्रसिद्ध पदावलि का प्रयोग ही प्रसाद गण माना जातादहै। श्री पद्मपादाचायं 
ने भी शाङ्कुर भाष्पर में प्रसाद गुण का उल्लेख किया है- । 
भाष्यं प्रसन्नगम्मीरं तद्रचाख्यां श्रद्धयारमे" ( पश्चपा० पृ० १) ] ॥ ६॥ 
जसे गङ्खा में मिल जाने मात्र से गरी-कूचों का अपवित्र जल पवित्र हो जाता है, 


वसे ही भाष्य के साथ हमारी ( वाचस्पतिमिश्र की) भामती नाम की व्याख्या का सम्बन्ध 
हो जाने मात्र से हमारी अपवित्र वाणी भी पवित्र हो जाती है। ७॥ 


[ अथातो ब्रह्यजिन्ञ।सा” ( ब्र. सू. १।१।१ ) इस सूत्र के द्वारा भगवान्‌ सूत्रकार कृष्ण- 
देपायन वेदव्यास ब्रह्म की सहजन-सिद्ध ॒जिज्ञास्यता दिखा कर ब्रह्म-विचार का प्रस्ताव रख 
रहै है । उसकी व्याख्या मे भगवान्‌ भाष्परकार अध्यास का उपपादन ( ाक्षेपपूवंक स्वरूप- 
निरूपण ) कर रहे हैँ । भापाततः प्रतीयमान सूत्र ओर भाष्य को इस असमन्जसता को दूर 
करते हुए भामतीकार ब्रह्य की जिज्ञास्यता के साथ अध्यास काकस्वय.व्यतिरेक दिखाने के 
लिए एक सामान्य व्याप्ति प्रदर्शित कर रहे हैँ- ] जो वस्तु असष्िरध ( सन्देह्‌-रहित ) ओौर 
निष्प्रयोजनं होती है, वह्‌ प्रक्षक ( विचार मे समथं ) मनीषिया को जिज्ञासा का विषय नहीं 
होती, जैसे सजग पुरुष की आंखों के सामने प्रखर प्रकाश में रखा धट-जैसा असन्दिग्च ओर 
काक-दन्त के समान निरथंक पदाथं, प्रकृत मे ब्रह्य तत्तव भी वषा ही असन्दिग्ध ओर निष्प्रयो- 
जन है-इस प्रकार यहाँ जिज्ञास्यता  (विचारणीयता) की व्यापकीभूत सन्दिग्बता एवं सप्रयो- 
नता के विरोधी असन्दिग्धत्व एवं निष्प्रयोजनत्व की उपरुन्धि ( सिद्धि ) है, अतः ब्रह्यकी 
विचारणीयता कदापि न्यायोचित नहीं ब्हराई जा सकती [ प्रसिद्ध बौद्ध ग्रन्थकार श्री 
घ्मंकीति ने अपने न्यायविन्दु मे सद्धेतु के तीन भेद कहे है-'“भनुपलन्धिः स्वभावः कायं 
चेति ( न्या° बि° १।११ ) । अनुपलन्धि हेतु के ग्यारह मेदो मे एक व्यापकविरद्धोपलन्वि 
भी वणित है--“व्यापकविरुद्धोपलन्िर्यथा नात्र तुषारस्पर्शो [वह्वरिति" (स्या° बि° २।३८) । 
श्री वाचस्पतिमिश्र ने यहा उसी का प्रयोग प्रदशित कियादहै]) 
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- भामती 
भत्वादवात्मेव ब्रह्मेति गोयते' । स॒चायमाकीटपतङ्खेभ्य आ च देवभ्यः प्राणभुन्मात्रस्येदङ्कारास्पदेभ्यो 
देहैन्दरियमनोबुद्धिविषयेभ्यो विवेकेनाहमिति असन्दिग्धाविपय्यंस्तापरोक्षानुभवसिद्ध इति न जिज्लासास्यदं, 
न हि जातु कश्चिदत्र सम्दिर्धेऽहं वा नाहं वेति, न च विपय्यंस्यति नाहमेवेति । न चाहं कक्षः स्थूलो 
गच्छामीतयाविदेहधमंसामानाधिकरण्ददशं नात्‌ देहालम्बनोऽयमहद्धारं इति साम्प्रतम्‌ । तदालम्बनत्वे हि 
योऽहं बाल्ये पितरावन्वभवं स एव स्थाविरे प्रणप्तृननुभवामीति प्रतिसन्धानं न॒ भवेत्‌ । न हि बालस्य- 
विरयोः शरीरयोरस्ति मनागपि प्रत्यभिज्ञानगन्धो येनेकत्वमध्यवसीयेत । तस्माच्ेषु व्यावत्यं मानेषु 
यदनुवत्तते तत्तेभ्यो भिन्नं, यथा कुसुमेभ्यः सूत्रम्‌ । तथा च॒ बालादिशरीरेषु व्यावत्तंमानेष्वपि परस्पर- 
महङ्कारास्पदमनुवत्तंमानं तेभ्यो भिद्यते । 

अपि च स्वप्नान्ते दिव्यं शरीरभेदमास्थाय तदुचितान्‌ भोगान्‌ भुजान एव प्रतिबुद्धो मनुष्यज्ञरी- 
रमास्मानं पशषयन्नाहं देवो भनुष्य एवेति देवज्रीरे बाध्यमानेऽप्यहमास्पदमनाध्यमानं शरीराद्न्नं भ्रति- 


भामती- व्याख्या 


ब्रह्म मे असन्दिग्धता का उपपादन- 

विष्णुपुराण ( ३।२२ ) मे कहा गया है-- ृहत्वाद्‌ बंहणत्वाच्च तद्ब्रह्येत्यभिधीयते ।“ 
अर्थात्‌ वृहत्‌ ( व्यापक्र ) या बृंहण ( अपने शरीरादि की वृद्धि का कारण ) होने से जीवात्मा 
ही ब्रह्म कहकाता है, वह तो कीड़-मकोड़ों से लेकर देवों ओर ऋषियों तक सभी प्राणियों को 
देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि ओर शब्दादिरूप इदंकारास्पद बाह्य पदार्थो से भिन्न “अहम्‌"- इस 
प्रकार अपरोक्ष अनुभव्रके द्वारा अवगत है, अतः वह्‌ आत्मा क्याहै?' इस प्रकार की 
जिज्ञासा का विषय नहीं हो सकता । इस ( आत्मा ) के विषयमे न तो कोई प्राणी "अहं वा 
नाहं वा ?' एेसा सन्देह ही करता है भौर न 'नाहमेव' एेसा विपरीत निश्चय । यदि कहा जाय 
कि “अहं कृशः, स्थलः, गच्छामि'--दइत्यादि अनुभूतिं के द्वारा कृशत्व, स्थल्त्व ओर गम- 
नादि क्रिप्रारूप शरीर के धर्मों ओर अट्न्त्वरूप आत्मा के धर्मो का एकं अधिकरण मेँ रहना 
सिद्ध होता है, अतः साधारण मनुष्य शरीरको ही आत्मा मानतादहै, शरीरादिसे भिन्न 
आत्मा का अनुभव नहीं करता । तो वह्‌ कहना उचित नहीं, क्योकि शरीर को “अहम्‌"- इस 
प्रकार की प्रतीति का विषय नहीं माना जा सकता, अन्यथा अहुपदाथं मे पूवं ओर पर काल्‌ 
की एकता का अवगाहन करनेवारी प्रत्यभिज्ञा नहीं हो सकेगी-- "योऽहं बाल्यावस्थायां पितु- 
पितामहादिकमनुभ्रूतवान्‌. स एवाहं वृद्धावस्थायां पुत्रपौत्रादिकमनुभवामि ।” इसका कारण 
यह है कि वात्य ओर वृद्धावस्थाके शरीर एक नहीं रहते, स्पष्टरूप से भिन्न हो जाया 
करते है, अतः शरीर से भिन्न ही अहुंपदाथं का होना निश्चित.है । यदि बाल ओर वृद्ध शरीरो 
मे कुछ भी एकरूपता हाती, तव उसे अहुंपदाथं माना जा सकता था, किन्तु वसा सम्भव 
नहीं । यहु निश्चित व्याप्षि है कि जिन बात्यकालके शरीरादि पदार्थोके वद्धावस्था में 
व्यावृत्त ( निवृत्त ) हो जाने पर भी जो अहुपदाथं अनुवृत्त रहता है, वह्‌ शरीरादि व्यावृत्त 
हो जाने वले पदार्थो से भिन्न होता है, जसे एक धागे मे पिरोए हए एूल एक-दूसरे के स्थान 
से व्यावृत्त होते ( हटते ) जते है, किन्तु धागा सवत्र अपनी एकता बनाए रखता है, अतः 
फूलों से धागा भिन्न तत्तव होता है । वसे हौ बाल्य ओर वृद्धावस्था के शरीर परस्पर ब्यावृत्त 
„५ + महु कारास्पद .आत्मतचत्व सवत्र अनुगत होने के कारण शरीरादि से भिन्न स्थिर 
होता है । 

केवल शरीरो की बाल्यादि अवस्थाओं के व्यावृत्त होने पर ही अहुंकारास्पद पदाथं की 
अनुवृत्ति नहीं देखी जाती, अपि तु एक व्यक्ति अपने स्वप्न में देव-शरीर पाकर देव-सुलभ 





अध्यासविचारः ] दिन्दीसदहितम।!मतीसंविलतम्‌ ५ 


भामती 
पद्यते । अपि च योगन्याघ्नः शरीरभेदेऽपि आहमानमभिन्नमनुभवतीति नाहङ्कारालम्बनं देहः । अत एव 
नेन्दरियाण्यपि अस्यालम्बनम्‌ , इन्दरियमेदेऽपि योऽहमद्राक्षं स ॒एवेतहि स्पुशामोत्यहमालम्बनस्य प्रत्यभि. 
ज्ञानात्‌ । विषयेभ्यस्त्वस्य विवेकः स्थवीयानेव । बुद्धिमनसोश्च करणयोरहमितिकत्त परतिभासप्र्यानाल- 
म्बनश्वायोगः । कशोऽहमन्धोऽहूमिस्यादयश्च प्रयोगा असत्यप्रि अभेदे कथचिन्मञ्चाः कोशन्तीत्यादिवदो- 
पचारिका इति युक्तमुत्पश्यामः । तस्मादिदद्कुा रास्पदेभ्यो देहेन्वियमनोबुद्धि विषयेभ्यो व्यावृत्तः स्फुटतरा- 
हमनुभवगम्य आत्मा संशयाभावादजिज्ञास्य इति सिद्धम्‌ । अप्रयोजनत्वाच्च । तथाहि-- संसारनिवृत्ति- 
रपवगं इह प्रयोजनं विवक्षितम्‌ । संसारश्चात्मयाया्म्याननुभवनिमित्त आत्मयायात्म्यज्ञानेन निवत्तंनीयः । 
स चेदयमनादिरनादिनात्मयाथा्म्यज्ञानेन सहानुवत्तते कुतोऽस्य निवृत्तिरविरोधात्‌ । कूतश्वात्मयाथात्म्या- 


भामती-ग्याख्या 
भोगों का उपभोग करता है, जागने पर वह्‌ व्यक्ति अपने को मनुष्य-शरीर में पाकर यह्‌ अनु- 
भव्‌ करता है कि स्वप्न मेंप्राप्न देव-शरीर से यह मनुष्य-शरीर सवंथा भिन्न हैक्न्तु मँ 
वही हं । 

हह केवल स्वप्नमें ही नहीं, जागरण-कालमे भी कोई योगी अपने योग-बल केद्वारा 
अपने मानव-शरीर से भिन्न व्याघ्रादि काशरीरघारण करलेताहै,; किन्तुएकही समय 
उस योगी को विभिन्न शरीरो मे भी अपनी अनुवृत्ति ओर.एकता क विस्पष्ट भान होता 
रहता है । इससे यह्‌ तथ्य निश्चित हो जाता है कि व्यावृत्त हौनेवाले शरीरो से स्वंत्र अनुवृत्त 
अहंकारास्पद आत्म भिन्न है । 

इसी प्रकार इन्द्रियो को भी अहुभ्रतीति का विषय नहीं माना जा सकता, क्योकि इन्द्रियों 
के भिन्न होने पर भी अहमथं की एकता अनुभूत होती है -योऽ्ह॒मिदमद्राक्षम्‌, स एवाहमि- 
दानीमिदं स्पृशामि" । शब्दादि बाह्य विषयों से ता इस ( आत्मा ) का भेद अत्यन्त स्थल 
ओर अतिस्पष्ट है । बुद्धि ओर मन को अहंकारास्पद नहीं माना जा सकता, क्थोकि बुद्धचाऽ- 
ध्यवस्यामि', "मनसा सङ्कूल्पधामि'- इत्यादि व्यवहारो के द्वारा अध्यवसान क्रिया की कर- 
णता बुद्धि ओर सङ्कल्पन क्रिया की करणता मन मे निश्चित होती है, अहंपदाथं उन क्रियां 
का कर्ताहै, करण कभी कर्ता नहीं हौ सकता । यदि शरीर ओर इनद्द्रिथों को अहंपदार्थं नहीं 
कहा जा सकता, तब "अहं कृशः" "अहुमन्वः'--इत्यादि व्यवहारो में कृशता के भआश्वयीभूतं 
शरीर ओर अन्धता के आधारभूत चक्षु इन्द्रिय को अहमास्पद क्यों कहा गया ? इस प्रश्न का 
सीघा सा उत्तरदहै किं उक्त स्थल षर शरीरादिमे जो आत्महूपता का व्यवहार फियागया, 
वह्‌ वेसा ही गौण व्यवहार है, जसा कि मञ्चादि मे मञ्चस्थ पुरुषों का व्यवहार-"मन्चाः 
क्रोशन्ति एसी व्यवस्था ही उक्त स्थलों पर युक्ति-संगत प्रतीत होती है। फलतः 'इदम्‌- 
दइदम्‌"--इस प्रकार प्रतीत होनेवाले शरीर, इन्द्रिय, मन, बुद्धि ओर शब्दादि विषयों से भिन्न 
"अहम्‌" --इस प्रकार के स्फुटतर अनुभव (निश्चय ) के विषयीभ्रूत आत्मा मे सन्दिगधत्व न 
होने के कारण जिज्ञास्यत्वं सम्भव नहीं । 
सप्रयोजनत्वाभाव का उपपादन-- 

विचार के द्वारा निष्पादित होनेवाले आत्मज्ञान का कोई विशेष प्रयोजन -भी नहीं 

सिद्ध होता, इस लिए भी जिज्ञास्यता सम्भव नही-- आत्मा जिज्ञास्यो न भवति, निष्प्रयोज- 
नत्वात्‌, काकदन्तवत्‌' । . कतृंत्वादिरूप बन्धन की निवृत्ति ही वेदान्त-सिद्धान्त मे मोक्ष 
विवक्षित है । आत्मा का जो अज्ञान ( यथार्थाननुभव ) ही कतृंत्वादि प्रपच्च का आत्मा में 
आरोपक है, वह्‌ अज्ञान आत्मज्ञान से ही निवृत्त हो सकता था, किन्तु कतूत्वादि प्रपन्च 


अनादि है भौर आत्मज्ञान भरी आत्मरूप होने के कारण अनादि है, जो दो पदाथं अनादिकाल 





६ बह्यसत्रशाङ्रभाष्यम्‌ [अ.१पा.१स्‌. ९ 


युष्मदस्मसस्ययगोचरयोर्विषयविषयिणोस्तमःप्रकाशवद्धिरुद्धस्वभावयोरितरे. 
भामती 


लनुभवः, नह्यहमित्यनु भवादन्यदात्मयायार्यज्ञानमस्ति ! न चाहमिति सवंजनोनस्फुटत रानुभवसमथित 
आत्मा देहेन्ियादिन्यतिरिक्तः शक्य उपनिषदां सहस्रैरपि अन्यथयितुमनुभवविरोघात्‌ । नद्यागमाः 
सहस्रमपि घटं पटयितुमीङते । तस्मादनुभवविरोधादुपचरितार्था एवोपनिषद इति युक्तमुत्पदयाम इत्या- 
शयवानाशाद्ुय परिहरति ® युष्मदस्मतप्रत्ययगोचरयोरिति ® । अत्र च युष्मदस्मदित्यादििथ्या भवितुं 
युक्तित्यन्तः शङ्धम्रन्थः । तथापौत्यादिपरिहारभ्रन्थः । तथापीत्यभिसम्बन्धाच्छद्कायां यद्यपीति पठित. 
ज्यम्‌ । इदमस्मतप्रत्ययगोचरयोरिति वक्तव्ये युष्मद्‌ प्रहणमत्यन्तभेदोपलक्षणाथंम्‌ । यथा ह्यहङ्कारप्रतियोगी 
ष्वद्खारो नेवभिदङ्कारः, एते बयनिमे वयमास्मह इति बहुलं प्रथोगद्ञ नादिति । चिस्स्वभाव आत्मा 


भामती-व्ाख्या 
से साथ-साथ चले आ रहे है, उन दोनों मे नाश्य-नाशकभाव सम्भव नहीं, क्योकि साथ-साथ 
रहनेवाले पदार्थो का परस्पर विरोध ही नहीं माना जाता । 
यहाँ यह्‌ भी एक जिज्ञासा होती है कि कतृत्वादि के आरोप का निमित्त कारण जो 
आत्मतत्त्व का अननुभव ( अज्ञान ) माना जातादहै, वहु भी कभी सम्भावित नहीं, क्योकि 
(अहं कर्ता", "अहं भोक्ता' -इस प्रकार के अनुभव से भिन्न ओौर कोई आत्मतत्त्व का अनुभव 
प्रसिद्ध नहीं, वह्‌ अनुभव तो सदव विद्यमान हौ है, उसके रहते-रहते आत्मतत्त्व का अननुभव 
क्योकर होगा ? यह्‌ जो कहा जाता है कि उपनिषत्‌.प्रतिपाद्य अकर्ता अभोक्ता भौर देह, 
इन्द्रियादि से भिन्न निरुपाधि आत्मा का अनुभव ही तात्त्विक अनुभव है, वेसा आत्मतत्त्व का 
अनुभव उपनिषत्‌ ग्रन्थों के श्रवणादि से पूवं उत्पन्न नहीं हो सकता, वहु अन।दि नहीं, वहो 
तत्त्वज्ञान. आत्मा के अज्ञान का विरोधी ओौर निवक्तंक माना जाता है । वह॒ कहना समुचित 
नही, क्योकि अहु कर्ता", अहं भोक्ता--इस प्रकार के किक अनुभव से सिद्ध कतुंतवादि 
धमंयुक्तं आत्मा के स्वरूप का अपलाप या अन्यथात्व एक उपनिषत्‌ तो क्या, हजारो उपनिषत्‌ 
ग्रन्थ मिलकर नहीं कर सकते । यह्‌ वस्तु-स्थिति है कि आत्मा को अकर्ता-अभोक्ता मानने पर 
उक्त लोकप्रसिद्ध अनुभव विरुद्ध पड़ जाता है । सवंजनीन स्पुटतर अनुभव से सिद्ध घट को 
कभो पट नहीं बनाया जा सकता । फलतः अहं कर्ता", “अहं भोक्ता इस प्रकार के सुदृढ 
अनुभव से विरुद्ध अकर्ता-अभोक्ता आत्मा के प्रतिपादक उपनिषत्‌ ग्रन्थों को ओपचारिक या 
गोणाथंक मानना ही उचिततर प्रतीत होता है। पूर्वपक्षके द्वारा उटाई गई इन सभी 
| आशङ्काओं का परिहार करने के लिए भगवान्‌ भाष्यकार ने उपक्रम किया है--““ुष्मदसत्‌- 
| सप्रत्य परगोचरयोः'"- यहाँ से लेकर “नेसर्गिकोऽयं लोकव्यवहार" यह तक । 
| अध्यास को अनुपपत्ति- 
अध्यास-भाष्यकेदो भागरहै--(१) अध्यासं पर बआक्षेप ( अध्यास की अनुपपत्ति) 
ओर (२) उसका समाघान ( अध्यास की उपपत्ति )। आरम्भ से लेकर “मिथ्या भवितुं 
यक्तम्‌" - यहां तक का भाष्य आक्षेप ओर “तथापि"“--यहाँ से लेकर ` नैसगिकोऽ्यं लोक- 
व्यवहारः" पहां तक का समाधान भाष्य कहकाता है । समाधान-भाष्य के आरम्भे 
“तथापि” पद का प्रयोग हुजा है. अतः आक्षेप-भाष्य के आरम्भ मे 'यद्यपि^-रेसा प्रयोग 
हौना चाहिए था, किन्तु वंसा नहीं किया गया, अतः दोनों भाष्य खण्डो की संगति करने क 
किए "यद्यपि" पद का प्रयोग अपनी ओरसे जोड लेना चाहिए, क्योकि यद्यपि ओर 
(तथापि-ये दोनों प्रयोग नित्य सपक्ष है, एक के विना दूसरा पद साकाक्ष रह कर॒ अन्वय- 
| बोघ कराने मे अक्षम हो जाता है । यहाँ यद्यपि आत्मा का बोध कराने के लिए जैसे "अस्मत्‌" 





सधभ्यासविचारः ] हिन्दीसदितभामतोसंवलितम्‌ ७ 


तरभावाचुपपत्तो सिद्धायां तद्धमोणामपि खुतरामितरेतरभावायचपपत्तिः, इत्यतो.ऽस्म- 
स्परत्ययगोचरे विषयिणि चिदात्मके युष्मस्प्रत्ययगोचरस्य विषयस्य तद्धर्माणां चा- 


भामती 

विषयी, जडस्वभावा बुद्धौन्दरियदेहविषधाः विषयाः । एते हि चिदात्मानं विसिन्वन्ति अवबध्नन्ति स्वेन 
रूपेण निरूपणीयं कुवंम्तोति यावत्‌ । परस्परानध्यासहैतावश्यन्तवेलक्षण्ये दृषटान्तस्तमःप्रकाशव दिति । 
नहि जातु कश्चित्समुदाचरदृवृत्तिनी प्रकाज्ञतमसी परस्परात्मतयः प्रतिपत्तुमहंति । तदिदमक्तं ® इतरेतर. 
भावानुपपत्ताविति ® । इतरेतरभाव इतरेतरत्वं, तादात्म्यमिति यावत्‌ । तस्यानुषपत्ताविति । स्यादे- 
तत्‌-- मा, भूद्ध्मिणोः परस्परभावस्तद्र्माणां तु जाडघचेतन्यनित्यत्वानित्यत्वादीनामितरेतराध्यासो 
भविष्यति । दृश्यते हि धर्मिणोविवेकग्रहणेऽपि तदर्माणामध्यासः, यथा कुसुमाद्धेदेन गृह्यमाणेऽपि स्फर. 
कमणावतिस्वच्छतया जपाकुसुमप्रतिबिम्बोदप्राहिण्यरणः स्फटिक इत्यारुण्यविश्नम इत्यत उक्तम्‌ 

® तद्धर्माणामपोति ® । इतरेतरत्र घभिणि धर्माणां भावो विनिमयस्तस्थानुपयत्तिः । अयमभिसन्धिः -- 


भामती-न्याख्या 

शब्द रखा है, वंसे अनात्म पदार्थो का संग्रह करने के लिए इदम्‌" शब्द रखना चाहिये था, 
युष्मत्‌" शब्द नहीं, क्योकि सभी अनात्म पदाथं इदंकारास्पद ही होते हँ । तथापि आत्मा 
ओर अनात्म पदार्थो का पारस्परिकं अत्यन्त विरोध प्रकट करने के लिए अस्मत्‌" पदके 
साथ "युष्मत्‌" पद की योजना ही समुचित है, क्योकि अहंकार" का विरोधी जैसा स्त्वंकार' 
होता है, वंसा इदंकार' नही, अस्मत्‌ , के साथ युष्मत्‌ का कभी प्रयोग नहीं होता, किन्तु 
इदमादि का सहप्रयोग हो जाता है - इमे वयम्‌", “एते वयमास्महे' । इससे यह्‌ अत्यन्त 
स्पष्ट है कि युष्मत्‌" ओर अस्मत्‌" प्रयोगो का प्रखर विरोध देखकर आक्षेपवादी ने आत्मा 
भोर अनात्मपदार्थो का अत्यन्त विरोध दिखाने के लिए युष्मदस्मत्प्रत्ययगोचरयोः-एेसा 
प्रयोग ही उचित समज्ञा । 


चिदात्मा विषधी मौर बुद्धि, इन्द्रिय, शरीर एवं शब्दादि- ये सव विषय कहे जाते है, 
क्योकि विपुवेक “षीत्‌ बन्धने" धातु से पचाद्यच्‌ करके "विषय शब्द वना है, इसकी व्युत्पत्ति 
इस प्रकार है--'विसिन्वन्ति निबध्नन्ति विषयिणमिति विषयः अर्थात्‌ ज्ञानरूप विषयी 
पदाथं को अपने साथ एेसा बाँव देते हैँ कि "घटज्ञानम्‌", षटज्ञानम्‌'--इस प्रकार विषय का 
सहयोग पये विना ज्ञान का निरूपण ही नहीं हो सकेता । आत्मा ओर अनात्मजगत्‌ के 
परस्पर-अध्यास को अनुपपत्ति का मुख्य कारण है-- आत्मा ओर अनात्मपदार्थो का अत्यन्त 
विरोध या वैरूप्य, क्योकि शुक्ति ओर रजत के ससान रूपवले पदार्थो काही परस्पर 
विनिमयात्मक अध्यास लोक-प्रसिद्ध है । प्रखर प्रकाश ओर गाह अन्धकार का कभी णुक्ति- 
रजत के समान तादात्म्याध्यास नहीं देखा जाता ~ यही भाष्यकार कहते हैँ “'तमःप्रकाशव- 
द्विरुद्धस्वभावयोरितेरतराभावानुपपत्तौ” । 'इतरेतरभाव' का अथं होता है-- अस्य पदां मे 
अन्यरूपता [ जसे शुक्ति मे रजतरूपता प्रतीत होती है, व॑से आत्मा ओर अनात्मा का ] 
तादात्म्य जो अपेक्षित है, उसकी उपपत्ति (सिद्धि) न हो सकने के कारण आत्मा ओर अनात्मा 
का अध्यास नहीं हो सकता । यह्‌ जो आशङ्का होती है कि जैसे जपाकुसुम ओर स्फटिक रूप दो 
धर्मी पदार्थो का तादात्म्याध्यास न होने पर भी स्फटिक मे जपाकुसुम के आरुण्य ( रक्तिमा ) 
घमं का अध्यास देखा जाता है, वेसे ही आत्मा ओर अनात्म पदाथा का परस्पर तादात्म्य 
श्रम या धम्यंध्यास न हो सकने पर भी अनात्मभूत बुद्धयादि के कृत्व, भोक्तृत्वादि धर्मों 
का अध्यास उपपन्न व्यो नहीं हौ सकता ? उस आशङ्का को निवृत्त करने के लिए कहा गया 
है- “तद्धर्माणां सृतरामितरेतरभावानुपपत्तिः" । यहां “इतरेतरभाव' शब्द का अथं है - 








< ब्ह्मस्रशाङ्कर मान्यम्‌ [अ.१पा. शस्‌. १ 
ध्यासः, तद्विपययेणं विषयिणस्तद्धर्माणां च विषयेऽध्यासो मिथ्येति भवितु युकम्‌ ; 
भामती 


रूपवदधि द्रव्यमतिस्वच्छतया रूपवतो द्रध्यान्तरस्य तद्धिवेकेन गृह्यमाणस्यापि छायां गृह्णीयात्‌ , चिदात्मा 
त्वरूपो विषयो न विषयच्छायामुद्‌भ्राहयितुमहति । यथाहुः --““शब्दगन्धरसानां च कीदृक्षौ प्रति 
बिम्बताः इति । तदिह पारिशेष्याद्विषयविषयिणोरभ्योन्यात्मसम्भेदेनेन तद्र्माणामपि परस्वरसम्भेदेन 
विनिमयात्मना भवितष्यं, तौ चेद्धर्मिणावत्यन्तविवेकेन गृह्यमाणावसम्मिन्नो, अषम्भिन्नाः सुतरां तयोर्धर्माः, 
स्वाश्नयाभ्यां व्यवधानेन दूरापेतत्वात्‌ , तदिदमुक्तं ® सुतरामिति । ®तद्विषय्यं येणे ति । विषयविषरयं- 
यणेत्यर्थ; । भिभ्याक्षब्दोऽपह्ववचनः । एतदुक्तं भवति--अध्यासो भेदाप्रहेण व्या्तस्तद्विदद्धशरेहास्ति 
भेदग्रहः स भेदाग्रह निवत्तय॑स्तदवपा्षमध्यासमपि निवक्तंयतीति । मभ्येति भवितुं युक्तं यदपि तथापीति 

योजना । इदमत्राकूतम्‌-- भवेदेतदेवं यद्यहुमिष्यनुभवे आत्मतत्वं प्रकाक्ञेत, न त्वेतदस्ति । तथाहि समस्तो. 

भामती-प्याख्या 

अन्यान्य धर्मी में धर्मो का भाव ( व्यत्यास ) अर्थात्‌ धर्माध्यास की भी उपपत्ति नहींहोः 

सकती । आशय यह्‌ है कि धर्माध्यास दो प्रकार से होता है- (१) .रूपवाले स्फटिकादि 
पदार्थो में जपाकुसुमादि के आरुण्य हप का प्रतिबिम्ब पड़ने से भौर (२) रोहु-पिण्ड ओर 
अग्नि-जंसे घर्मं पदार्थो का तादात्म्य हो जाने पर अग्नि के दाहुकत्वादि धर्मो का लोहु-पिण्ड 
मे अध्यास होता है । प्रथम प्रकार का धर्मध्यास नियमतः स्फटिक के समान रूप-यक्त 
पदार्थोमे ही होता है, आत्मा रूपवान्‌ नहीं, अतः ध्मं-प्रतिबिम्बात्मक धर्माध्यास वहाँ 
सम्भव नहीं, श्री कुमारि भट ने कहा है-"“शब्दगन्धरसानां कीटशी प्रतिबिम्बता” ( श्लो 
वा. पृ. २८० ) । अर्थात्‌ स्फटिकादिमे रूप का प्रतिबिम्ब तो अनुभूत होता दै, किन्तु रूप 
ओर रूपवान्‌ द्रव्य को छोडकर शब्द, स्पशं, रस ओर गन्धादि का प्रतिविम्ब नहीं देखा 
जाता, तब आत्मा में अनात्मपदार्थो के अनित्यत्व, कतृंत्व, भोक्तृत्वादि धर्मो का प्रतिबिम्ब 
कसे उपपन्न होगा ? परिशेषतः द्वितीय प्रकार से ही ( घम्यंध्यासपूवंक ) धर्माध्यासहो 
सकता धा, किन्तु जब आत्मा ओर अनात्मरूप दोनों ध्मीं अत्यन्त भिन्न प्रतीत हो रहै हैँ 
तब उनके धर्मो का व्यत्यास कभी भी संभव नहीं, क्योकि पृथक्‌-पृथक्‌ रहकर धर्मी अपने 
धर्मो का विनिमय या संक्रमण नहीं कर उकते-इस तथ्यको ध्वनित करने के लिए 
भाष्यकार ने कहा है--“तद्धर्माणां सृतरामितरेतरभावानुपपत्तिः” । 

भाष्यकार ने जो कहा है--“टद्िपयंयेण विषयिणः तद्धर्माणां च विषयेऽध्यासः'” । यहाँ 
तद्विपयंय' पद का अथं है--विषयविपयंयेण । अर्थात्‌ ^< द्विषयंयः पद के घटकीभूत तद्‌! 
शब्द के वारा अनात्मरूप विषय का परामशं किया गया है । [भाव यह है कि आत्मा ओर 
अनात्मपदाथं--ये दोनों जब प्रकाश ओर अन्धकार के समान अत्यन्त विपरीत स्वभावकेरहै 
गौर दोनों का भेदप्रकटहोरहादहै, तब नतो विषयक धर्मो का विषयी में अध्यासहो 
सकता है भौर न उसके विपरीत विषयी के धर्मोँका विषयमे विनिमयदहो सकताद्ै]। 
भाष्य में प्रयुक्त मिथ्या" शब्द अपलापार्थक है । अर्थात्‌ “अध्यासो मिथ्येति युक्तं भवितुम्‌"- 
इस भाष्य का अथं है-अध्य)।स नहीं हो सकता । अभिप्राय यह है कि "यत्र॒ यत्राध्यासः, तत्र 
तत्र भेदाग्रहः"--इस प्रकार अध्यास ग्याप्य ओौर भेदाग्रह व्यापक है, ग्यापकीभूत भेदाग्रह 
का विरोधी भेद-ग्रह॒ यहाँ उपल्न्व हो रहा है, वहु भेदाग्रह का निवतंक है, भेदाग्रह की 
निवृत्ति से उसके व्याप्यभूत अध्यास की भी निवृत्ति हो जाती है, क्योकि जहाँ जो व्यापक 
नहीं रहता, वहाँ उसका व्याप्य पदाथं कभी नहीं रह्‌ सकता । 
यहाँ भाष्य की योजना इस प्रकार कर लेनी बाहिए-“यद्यपि अध्यासो मिथ्येति 








अभ्यासविचारः ] दिन्दीसदितभामतीसंवलितम्‌ ९ 





भामती 

पाध्यनवच्छिन्नानन्तानन्दचेतन्येकरसमुदासीनमेकमद्वितीयमात्मतत्वं शुतिस्मृततिहासपुराणेपु णीयते । 
न॒ चेताम्युपक्रमपरामर्ोपसंहारेः क्रियासमभिहारेणेदगात्मतत्वमभिदधति तत्पराणि सन्ति शक्यानि 
शक्रेणाप्युपचरितार्थानि कर्तुम्‌ । अभ्यासे हि भूयस्त्वम्ंस्य भवति “यथाहो दं नोयाहो दंनीयेति' न 
न्यूनत्वं प्रागेवोपचरितत्वमिति । अहमनुभवस्तु प्रादे श्िकमनेकत्रिवशोकदुःखाविप्रपञ्ोपप्लुतमात्मानमावृकं 
यन्‌ कथमात्मतरवगोचरः कथं वाऽनुपप्लवः ? न च ज्येषटप्रमाणप्रत्यकविरोधादाम्नायस्येव तदयपेक्षस्याप्रा- 
माण्यमुपचरिताथंवं चेति युक्तम्‌ , तस्यापौरषेयतया निरस्तसमस्तदोषाशङ्कुस्य बोधकतया च स्वतःसिदध - 
निनि -भि . 


भामती-व्याख्या 

भवितुं युक्तम्‌ , तथापि नेसगिकोऽयम्‌” । इसका आशय यह है कि आक्षेपवादी का कथन तब 
सत्य हो सकता था, जव क्रि अहम्‌-अहम्‌^--इस व्यावहारिक अनुभव मे विशुद्ध आत्मतत्त्व 
परिलक्षित होता, किन्तु वह प्रकाश में नहीं आ रहः है, क्योकि कतूंत्वादि समस्त उपाधियों 
से रहित, अनन्त, आनन्दरूप, चैतन्य, एकरस, उदासीन, एक, अद्वितीय आत्मतत्त्व जो श्रुति, 
स्मृति, इतिहास ओर पुराणों मे प्रतिपादित है, वैसा शुदढध॒ आत्मतत्त्व व्यावहारिक “अहम्‌, 
अनुभव का विषय नहीं, अतः आत्मतत्त्व का अननुभव या भेदाग्रह सुलभ हो जाता है, भेदाग्रह 
होने के कारण उक्त अध्यास भी उपपन्न हो जाता है । | 

आक्षेपवादी ने जो यह्‌ कहा था किं कतरत्वादि-रहित शुद्ध आत्मतत्त्वं कै प्रतिपादक 
उपनिषदादि शास्त्र गौणाथंकं रै, वह कहना अत्यन्त अयुक्त है, क्योकि जब शुद्ध आत्मत्व 
के प्रतिपादक श्रुत्यादि वाक्य, उपक्रम, उपसंहार, अभ्यास, अपूवंता, फर ओर उपपत्ति नाम 
के षड्विध तात्पय-ग्राहुक लिङ्गं की कसौटी.पर खरे उतर रहे ह, जब विशुद्ध आत्मतत्व 
के प्रतिपादन में ही उनका तात्पयं निश्चित है, तब उन्हें गौणाथंक इन्द्र भी सिद्ध नहीं कर 
सकता । जहां किसी एकं ही तत्तव का पनः-पुनः संकीतंन किया जाता है, वहां उस तत्तव 
का उत्कषं उत्तरोत्तर बढता जाता है, जसे किसी सृन्दरी के लिए कहा गया--'अहौ दशंनीया, 
अहो दशंनीया' । वहाँ बार-बार वैसा कहने से सुन्दरता मे उत्कषं प्रकट होता है, किञ्चिन्मात्र 
भी ऊनता नहीं आती, गौणार्थता तो दूर रही [श्री मण्डन मिश्चने भी कटा है-एकमेवा- 
द्वितीयमित्यवधारणाद्वितीयशब्दाभ्यां तस्यैवाथंस्य पुनः पुनरभिधानात्‌ सवंप्रकारभेदनिवृत्ति- 
परता श्रूतेलक्षयते, अभ्यासे हि भूयस्त्वमथंस्य भवति, यथा अहो दशंनीया, अहो दशंनीया 
इति, न न्युनत्वमपि, दूरत एवोपचरितत्वम्‌” ( ब्र. सि. पृ. ६) ]। 

` उपनिषट्वाक्य ही वास्तविक शुद्ध, बुद्ध, मक्त, व्यापक आत्मतत्व के प्रकाशक है, 

लोकिक अहमनुभाव नहीं, क्योकि अहमनुभव तो प्रदेश भाग मे सीमित ( परिच्छिन्न ) एवं 
अनेकविधं शोक, दुःखादि प्रपञ्च में फंसे हुए आत्मा को ही विषय करतां है, अतः वह्‌ अनुभव 
वाधिताथंविषयक ( श्रमात्मक ) होकर शुद्ध आत्मतत्त्व का प्रकाशक वयोकर होगा ? 

शङ्का - यहां अहमनुभवरूप प्रत्यक्ष ओौर उपनिषद्राक्य जन्य शाब्द के बलाबल पर 
दृष्टिपात करने से अहमनुभव ही प्रवल ठहुरता है, क्योकि प्रत्यक्ष प्रमाण सभी प्रमाणो में 
ज्येष्ठ ( अग्रज ) होने के कारण प्रबल है, अतः इससे विशूढ अर्थं के प्रतिपादकं शब्द 
को ही अप्रमाण मानना न्यायसङ्खत है । प्रत्यक्ष प्रमाण को अपनी उत्पत्ति, ज्ञपि या अथं- 
क्रियाकारित में शब्द प्रमाण को अपेक्षा नही, प्रत्युत शब्द भ्रमाण को अपनी उत्पत्त्यादि में 
प्रत्यक्ष प्रमाण की अपेक्षा है, लोक मे निरपेक्ष प्रबल ओर सपिक्ष दुबल माना जाता है, 
महाभाष्यकार कहते ह--'सपक्षमसमर्थं भवति" ( पा. बर. ३।१।८ )। अतः उपनिषद्वाकगों 
को अप्रमाण या गौणाथंक मानना ही युक्ति-युक्त है । 

२ 
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भामती 
प्रमाणभावस्य स्वक्षाय प्रमितावनपेक्ष्वात्‌ । प्रमितावनपेक्षत्वेऽप्युत्पत्तौ प्रत्यक्षापेक्षत्वात्तदिरोधादनुत्पत्तिः 
लक्षणमप्रामाण्यमिति चश्च, उत्पावकाप्रतिदन्द्रित्वात्‌ । न ह्यागमन्ञानं साव्यवहारिकं प्रत्यक्षस्य प्रामाण्य. 
मुपहन्ति येन कारणामावान्न भवेदपि तु तास्विकम्‌ । न च तत्तस्थोत्पादकम्‌ । अतात्तविकप्रमाणभावेभ्योऽ. 
पि सांन्यवहारिकप्रमाणेभ्यस्तस्वज्ञानोर्पत्तिदर्शेनात्‌ । तथा च वर्णे हस्वदीघंस्वादयोऽन्यधर्मा अपि 
समारोपितास्तत्तवप्रतिपत्तिदेतवः, न हि लौकिका नाग इतिवा नग इतिवा पदात्‌ कुञ्जरं वा तर 
वा प्रतिपद्यमाना भवन्ति चान्ताः। न चानन्यपरं वाक्यं स्वाथं उपचरिताथं युक्तम्‌ । उक्तं हि 


` ~~~ ~~ ~~ > + १ चनो नक > 


भामती-व्याख्या 

समाधान-उपनिषद्राक्य उसवेद के एकदेश, जो कि अपौरषेय होने के कारण 
पुरुष-सम्बन्ध-सम्भावित समस्त श्रम, प्रमाद, करणापाटव भौर लोभादि दोषों से रहित है। 
उसमे किसी प्रकार काभी अप्रामाण्यं प्रसक्त नहींहो सक्ता। श्री कुमारिल भदटरनेजो 
तीन प्रकार का अप्रामाण्य कहा है - "अप्रामाण्यं त्रिधा भन्तं भिथ्यात्वाज्ञानसंशयैः" 
( श्लो, वा. पृ. ६१ ) । अर्थात्‌ विपरीताथं-बोधकत्व, अबोधकत्व ओर सन्दिग्धाथं-बोधकत्व इन 
तीन प्रकार के अप्रामाण्य-प्रकारों मे प्रथम ( विपरीताथं-बोवकत्वे } वेद मे इसलिए नहीं कि 
वह्‌ पुरुषगत श्रमादि दोषो से दूषित नहीं । द्वितीय {अबोधकत्वलूप) अप्रामाण्य भी सम्भावित 
नहीं, क्योकि उपनिषद्रूप वेदिक वाक्य अपने समुचित अथं के बोधक हैँ ओर वेदम प्रामाण्य 
स्वतःसिद्ध होने के कारण सन्दिग्वाथं-बोधकत्वरूप तृतीय प्रकार भी प्रसक्तं नहीं होता। 
आगम-ज्ञान को अपने प्रमापनरूप कायं मे प्रत्यक्ष कौ अपेक्षा नहीं, अतः सपेक्षत्वरूप 
अप्रामाण्यं भी प्रप्र नहीं होता) 

शङ्का-- प्रत्यक्ष प्रमाण की सहायता के विना शब्द का प्रत्यक्ष एवं संगति-ग्रह नहीं होता 
ओर इसके विना शब्द किसी ज्ञान का उत्पादक नहीं हो सकता, अतः आगम-ज्ञान को अपनी 
उत्पत्ति में भ्रत्यन्ञ प्रमाण की अपेक्षा निश्चितरूपसे है, श्री मण्डन मिश्रने भी कहा है- 
“पदपदाथं विभागाधीन आम्नायाथंपरिच्छेदः, स च प्रत्यक्षादिष्वायतते” ( ब्र. सि. पु. ३९ › । 
फलतः शब्द प्रमाण के स्वरूप की निष्पत्ति में प्रत्यक्ष अवश्य अवेक्षित है, प्रत्यक्ष की सहायता 
के विना पद का ज्ञानं एवं उसका पदाथं के साथ संगति-ग्रहण न हो सकने के कारण शब्द 
भपना अथे-निश्चयरूप कायं सम्पन्न नहीं करा सकता । 

समाधान-आगम प्रमाण अपने उत्पादकीभूत व्यावहयरिक प्रत्यक्ष का विरोधी नहीं, 
क्योकि शब्द प्रमाण प्रत्यक्षगत पारमार्थिक प्रामाण्य का ही घातक है, व्यावहारिक प्रामाण्यका 
नहीं, व्यावहारिक प्रामाण्य ही आगम ज्ञान का उत्पादकरहै, श्री मण्डन मिश्र भी यही कहते 
है श्रत्यक्षादीनां तु व्यावहारिकं प्रामाण्यम्‌" ( त्र. सि. पृ. ४०) । आगम यदि प्रत्यक्षगत | 
व्यावहारिक प्रामाण्य का निराकरण करता, तब अपनी उत्पादक सामग्री काही हनन कर 
डालता, उत्पादक सामग्री के विना आगम का स्वरूप-लाभ ही नहीं होता । प्रत्यक्षगत जिस 
तात्विक प्रामाण्य का निषेध आगम करता है, वह्‌ आगम का उत्पादक नही, वयोंकि जिनमें 
तात्त्विक प्रामाण्य न होने पर भी केवल व्यावहारिक प्रामाण्य होता है, उन पदार्थो सेभी 
तत्तत-बोध का उत्पादन देखा जाता है, जसे कि वर्णात्मक शब्दों मे हस्वत्व-दीघत्वादि धमं 
अपने नहीं होते, अपि तु शब्द के व्यञ्जकीभूत ध्वनि (नादसंज्ञक वायवीय संयोग-विभाग) के । 
घमं शब्द मे आरोपित किन्तु लोकप्रसिद्ध व्यावहारिकमात्र माने जाते है, फिर भीवे 
तात्त्विक बोध के उद्धावक माने जाते रहै, जैसे कि दीरधं नकाररूप वणं से घटित "नाग" पद 
कै द्वारा हस्ती भौर हस्व नकारर्भित ननग'के दारा वृक्षादि का बोध लोकम न तो 
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भामती 
“न विधौ परः शब्दार्थः" इति । ज्येष्टत्वं चानपे क्षितस्य बाध्यत्वे हितुनं बाधकत्वे, रजतज्ञानस्य 
ज्यायसः शुक्तिज्ञानेन कनीयसा बाधदशशंनात्‌ । तदनपबाधने तदवबाधार्मनस्तस्योत्पत्तेरनुपपततेः । दशितं 
च ताल्तविकश्रमाणभावस्यानपेदितत्वम्‌ । तथा च पारमषं" सूत्रं ““पौर्वाप्ये पुवंदोबलयं प्रकृतिवत्‌" 
( जे° सू्‌० ६ । ५।५४ ) इति । तथा -- 
| “"धर्वात्परबलीयस्त्वं तत्र॒ नाम प्रतीयताम्‌ । 
अन्योन्यनिरयेक्षाणां यन्न॒ जन्म धियां भवेत्‌ ।1'* इति । 





भामती~व्याख्या 

श्रमात्मक माना जाता है ओौर न उस बोघ को प्राप्त करनेवाला व्यक्ति भ्रान्त, अपितु यथाथं 
ज्ञानवाला ही माना जाता है [ श्रो मण्डन मिश्र भी कहते हैँ -““शब्दाच्च नित्थादसत्यदीर्घादि- 
विभागभाजोऽथंप्रतिपत्तिनं मिथ्या” ( ब्र. सि. पृ. १४ ) । महषि जंमिनि ने अपने “नादवृद्धि- 
परा” ( जै. सू. १।१।१७ ) इस सूत्र मे सिद्ध किया है कि वर्णात्मक शब्द नित्य होते है, उनमें 
हस्वत्व-दीघंत्वादि विकार अपने नहीं होते, अपितु नाद पद-वाच्य वायवीय 
संयोग-विभाग या कण्ठ-ताल्वादि स्थानों पर जिला के आघात के द्वारा जनित विशेष कम्पन से 
यक्त वायु के वेग की एक विधा ही दीर्घत्वादिकेखूपमें परिलल्ित होतो है ]। 

व्यावहारिक प्रामाण्य के आश्रथीभूत प्रत्यक्षादि प्रमाणो से संवल पाकर उपनिषद्रूप 
आगम प्रमाण जब अपने स्वां का बोघ कराने मे सक्षम ओर अनन्या्थंपरक है, तब अपने 
वाच्याथं के बोधन मे ही उसे ओपवारिक ( गौणाथेक ) कहना कभी भी उचित नहीं, श्री 
शबर स्वामी कहते द--“विधौ हि न परः शब्दार्थः प्रतीयते” ( शा. भा. प्र. १४१ ) अर्थात्‌ 
विधेय अयं का प्रतिपादक ( स्वाथं-बोधक }) वाक्य कभी परा्थंक ( गौणाथंक ) प्रतीत नहीं 
होता । आगम की श्रपक्षा जो प्रत्यक्ष प्रमाण मे ज्येष्ठत्व कहा गया, वह प्रतयक्षगत ज्यष्ठत्व 
यहां प्रत्यक्ष प्रमाण में बाध्यता का साधक है, बाधकता का नही, वर्योकि ञ्येष्ट॒( पूर्वोत्पिन्न.) 
शुक्ति मे रजत-ज्ञान का कनिष्ठ ( पश्चात्‌ उत्पन्न ) शुक्ति मे शुक्तिज्ञान के द्वारा बाध देखा 
जाता है, क्योकि शुक्ति-ज्ञान जब तक पूर्वेतपन्न रजत-ज्ञान का बाघ नहीं करता, तब त॒क 
शुक्ति-्ञान की उत्पत्ति ही नहीं हो सकती जेसा कि छृमारिल भटर ने कहा है--“पूर्वावाधेन 
नोत्पत्तिरततरस्य हि सिध्यति" ( श्लो. वा. प्र. ६२) । यह्‌ भो कहाजा चुकाहै कि आगम 
को व्यावहारिक प्रामाण्य की अपेक्षा होने पर भी तात््विक प्रामाण्यवाले प्रत्यक्ष की अपेक्षा 
नहीं, अतः प्रत्यक्ष प्रमाण के द्वारा यहां आगम का बाध सम्भव नहीं, अपितु आगम के दारा 
ही प्रत्यक्ष का बाध होता है, जैसा कि श्र जमिनि महर्षि ने कहा है- “पौर्वापर्ये पूर्वंदौबेल्यं 
प्रकृतिवत्‌” ( जै. सू. ६।५।५४ ) अर्थान्‌ दो निरपेक्ष विरोधी पदार्थो के क्रमशः पूवं ओर पर 
काल मे उपस्थित होने पर पूर्वोपस्थित पदाथं वसे ही द्ब॑ल ( बाधित) होता है, जंसे 
प्रकृतिवद्‌ विकृतिः कत्तं व्या--इस न्याय के द्वारा प्रकृतिभूत दशंपूणंमास कमे मे पठित पाच 
प्रयाज कर्मो की प्राप्ति होने पर विकृति कमं मे “नव प्रयाजा इञ्यन्ते"--इस वाक्य से विहित 


प्रयाजगत नवत्व संख्या के हारा पूर्वोपस्थित पञ्चत्व संख्या ॐ बाध हौ जाता है, श्रो भदटूपाद 
कीभीरेसीही व्यवस्थारहै- 


पूर्वात्‌ परबलीयस्त्वं तत्र॒ नाम प्रतीयताम्‌ । 
अन्योऽन्यनिप्पेक्षाणां यत्र जरम धियां भवेत्‌ ॥ 
पूर्वं परमजातत्वादबाधित्वव जायते । 
परस्यानन्यथोत्पादान्न त्वबाधेन सम्भबः ॥ ( तं. वा. पृ. ८५९ ) 








१२ बह्यसृत्रशाङ्रभाष्यम्‌ [अ.१पा.१स्‌. १ 


भामती 
अपि च येऽप्यहृङ्कारास्पदमात्मानमास्थिषत तैरपि अस्य न तास्विकत्वमभ्युपेतव्यम्‌ । अहमिह. 
वास्मि सदने जानान इति सवंब्यापिनः प्रादेशिकत्वेन ग्रहात्‌ । उच्चतरगिरिरिखरवत्तिषु महातर्षु 
भूमिष्ठस्य दूरवाप्रवालनिर्भासिप्रस्ययवत्‌ । न चेदं देहस्य प्रादेशिकत्वमनुभूयते न त्वात्मन इति साम्प्रतं, नहि 
तवेवं भवत्यहमिति, गौणत्वे वा न जानामोति । अपि च परशब्दः परत्र लच्यमाणगुणयोगेन व्तंत इति 
यत्न प्रयोकतृश्रतिपत्त्रोः सम्प्रतिपत्तिः स गोण: स च भेदप्रत्ययपुरःसरः । तद्यथा नेयमिकाग्तिहोत्रवचनोऽ- 
ग्निहोत्रब्दः ( अ० १ पा० ४ ) प्रकरणान्तरावधृतभेदे कौण्डपायिनामयनगते कमंणि मासमग्निहोत्रं 
जुहोतीत्यत्र साध्यसादृश्येन गौणः ( अ० ७ पा० ३ ) । माणवके चानुभवतिद्धमेरे सिहात्सिहशब्दः । न 
भामती-व्याख्या 
[ कहीं एवं से उत्तर ओर कहीं उत्तर से पूर्वं का वाध होता है, उसकी व्यवस्था यह्‌ 
है कि पूर्वेत्पन्न पदाथं कौ अपेक्षा पश्चातु उत्पन्न पदाथं का प्राबत्य वहाँ ही समज्ञा जाता है, 
जहां दोनों पदार्थो की उत्पत्ति मे परस्पर एक-दूसरे की अपेक्ा नहीं होती । पूरवोत्पन्त पदां 
के समय पश्चात्‌ उत्पन्न पदाथं था ही नही, अतः पर का वाव किए बिना ही पूवं की उत्पत्ति 
हो जाती है किन्तु पश्चात्‌ उत्पन्न पदार्थं कौ तव तक उत्पत्ति हः ही नहीं सकती, जब तक 
पूवं का बाधन किया जाय ]। 
दूसरी बात यह भोदहै कि जो लोग “अहृम्‌" -इस प्रती।ति के दिषयीभूत पदाथं को ही 
आत्मा मान बैठे है, उन्हं भी उसे तात्त्विक. ( वास्तविक ) नहीं समञ्चना चाहिए, क्योकि 
अहमिहैवासिम सदने जानानः इस प्रतीति के हारा आत्मा को एक धर के कोने मे ही परि- 
च्छिन्न बताया जाता है, जबकि आत्मा व्यापक होता है । व्यापकीभूत आत्मा मे परिच्छि- 
स्नत्व को प्रतीति वसे ही भ्रमात्मक है, जसे कि पवंत के प्रोत्तुङ्ग शिखर पर अवस्थित विशाल 
विटप भी पृथिवी-तल पर खड़े हुए व्यक्तिको घास की छोटी सी पूली के समान दिखाई देते 
है । अहमिहैवास्मि'- इस प्रतीति मे जो प्रादेशिकत्व ( एतद्देशावच्छिन्नत्व ) प्रतीति होता 
है, वह्‌ शरीरगत है - एेसा नहीं कह सकत, क्योकि शरीर के लिए अहम्‌ --ेसा प्रयोग नहीं 
हो सकता । अहम्‌” शब्द गोणी वृत्ति से शरीर काही बोधक है-एेसा मानने पर अहं 
जानानः'-एेसा व्यवहार न हो सकेगा, वयोकि शरार न तो ज्ञानरवह्प है ओर नज्ञान का 
आश्रय । "अह्‌" शब्द का शरीर में गौण प्रयाग भीः सम्भव नही, क्योकि भटुपाद ने कहा है-- 
“लक्ष्यमाणगुरणर्योगाद्‌ वृत्तेरिष्टा तु गौणता 1" ( तं० वा° प्र° ३५४ ) अर्थात्‌ जहाँ पर सिह" 
शब्द॒ माणवक मे लक्ष्यमाण माणवकगत क्रूरत्व, शूरत्वादि गुणों के सम्बन्ध से प्रवृत्त हुम 
है एेसा वक्ता ओर श्रोता दोनों को निश्चय होता ह, वहां ह। सिहादि शब्द गौण माने जाते 
है । गौोण-प्रयाग के ल्एि मूख्याथं ( सिहादि) ओर पौणायं ( माणबकादि) मेंभमेदका 
निश्चय भी होना अनिवायं दहै, जसे कि "अग्निहोत्र नाम क) कमं दो प्रकार काश्रुतहै- 
( १) नित्य अग्निहोत्र ओर (२) कुण्डपायी ऋषियों के द्वारा अनुष्ठीयमानं सत्र कमं का 
अङ्गभूत अग्निहोत्रं [ “अग्निहोत्रं जुहाति" ( तै. सं. १।५।९।१) इस वाक्य से विहित अग्निहोत्र 
कमं नित्य कमं है, जिसका अनुष्ठान आहिताग्नि पुरुष जीवन-पयंन्त नित्य सायं ओर प्रातः 
किया करता है । “मासमग्निहोत्रं जुहोति” ( तां० ब्रा° २५।४।१ ) इस वाक्य से अवबोधित 
अग्निहोत्र कमं कुण्डपायी ऋषियों के अयनसंज्ञक सत्रकमं का अङ्क कद्रलाता है ]। नित्य 
अग्निहोत्र कमं का वाचक “अग्निहोत्र शब्द सत्रविणेष के अद्धभूत अग्निहोत्र कमं के बोधन में 
गौणीवृत्ति से प्रवृत्त है । प्रकरणान्तराधिकरण ( २।३।११ ) मे दोनों अग्निहोत्र कर्मो का भेद 
सिद्ध किया गया है । नित्य अग्निहोत्र कमं "अग्निहोत्र" शब्द का मुख्य ओर सत्राङ्गभूत कमे 
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भामती 

त्वहङ्कारस्य मुख्योऽथो निठितगभंतया देहादिभ्यो भिन्नोऽनुभूयते येन परशब्दः शरीरादौ शोणो भवेत्‌ । 
न चात्यन्तनिरूढतया गौणेऽपि न गौणत्वाभिमानः . साषंपादिषु तेलहाम्दवदिति वेदितव्यम्‌ । तन्नापि 
सनेहात्तिलभवादभेदे सिद्ध एव. साषंपादीनां ते लशाब्दवाच्यत्वाभिमानो न त्वर्थयोस्तेलसाषंपयोरभेदा. 
व्यवसायः । तत्सिद्धं गौणत्वमुभयदश्ञिनो गौणमुख्यविवेकविज्लानेन ष्याघ् तदिह व्यापकं विवेकज्ञानं निव. 
तंभानं गौणतामपि निवत्तंयतीति । न च बालस्थविरशरीरभेदेऽपि सोऽहभिः्येकस्यात्मनः प्रतिसन्धाना- 
देहादिभ्यो भेदेनास्स्यात्मानुभव इति वाच्यम्‌ । परीक्षकाणां खल्वियं कथा न लौकिकानाम्‌ । परीक्षका 
अपि हि व्यवहारखषमये न लोकसामान्यमतिवत्तन्ते । वचयत्यनन्तरमेव हि भगवान्‌ भाष्यकारः । ®परवा- 
दिभिश्चाविज्ञेषादिति ® । बाह्या अप्याहुः "“्ास्त्रचिन्तकाः खल्वेवं विवेचयन्ति न प्रतिपत्तारः” इति । 
तत्यारिक्ेष्याच्चिदात्मगोचरमहङ्कारमहमिहास्मि सदन इति प्रयुञ्जानो लौकिकः शरोरादयभेदगप्रहादास्मनः 
्रादेशिकस्वमभिमन्यते नभस इव घटमणिकमल्लिकाद्युपाध्यवच्छेदादिति युक्तमूत्पह्यामः 








भामती~व्याख्या 

गौण अथं माना जाता है, क्योकि दोनों करमो मे साध्य-सादृष्य विद्यमान है । जहां माणवक 
मे सिह" शब्द का गौण प्रयोग होता है, वहां भी अनुभव के द्वारा माणव ओर सिह का 
भेद सिद्ध होता है । इसी प्रकार यदि अहं शब्द का शरीर मे गौण प्रयोग माना जाता है, 
तब “अहूं' शब्द के मुख्य ओर गौणभ्रूत अर्थो का भेद किसी प्रमाण से सिद्ध होना चाहिए था, 
किन्तु अभी तक देहादि से भिन्न किसी अत्यन्त प्रसिद्ध आकार में प्रस्फुटित मुख्य अथ अनुभूत 
नहीं हभ, जिसको मुख्य मानकर "अहु" शब्द शरीर मे गौणरूप से प्रवृत्त होता । यद्यपि 
कहीं-कहीं अत्यन्त निरूढ हो जाने के कारण "गौण" शब्दमे भौ गौणता का स्पष्ट भान नहीं 
होता, जसे तिल से निकले द्रव का मुखप रूप से वाचक ^तैल' शब्द सरसों से निकले द्रव 
विशेष कौ गौणी वृत्ति से कहता है, किन्तु उसमें गौणता आपातत प्रतीत नहीं होती । तथापि 
वहाँ भी सरसों से निकले तेल का तिरोदुभूत तेल से भेद निश्चित होता है। सरसों के तेल मं 
"तंल' शब्द की वाच्यता का अभिमानमाच्र होता है, अभेदाध्यवसाय नहीं । फलतः यत्र यत्र 
गौणाथंत्वम्‌ , तत्र तत्र मुख्यार्थाद्‌ भेदः" इस प्रकार गौणत्व व्याप्य ओौर मुख्याथंप्रतियो- 
गिक भेद व्यापक होता है । प्रकृत में व्यापक ( मुख्याथं-मेद ) सिद्ध न होने के कारण 
शरीरादि मे "अहम्‌" शब्द का गौण प्रयोग सम्भव नहीं । 

यह जो कहा जाता है कि बाल्य ओर्‌ वृद्धावस्था के शरीरो का भेदहोने परभी 
आत्मा की प्रत्यभिज्ञा होने कै कारण अन्वय-व्यतिरेक के द्वारा शरीरादि से आत्मरूप मुख्याथं 
का मेद निश्चित है । वह्‌ कथा विवेक-कुशल प्रेक्ना-दक्ष परीक्षक मनीषियों की दहै, साधारण 
व्यक्ति की नहीं । परीक्षक महापुरुष भी व्यवहार-काल मे साघारण व्यक्तियों की मर्यादाका 
उल्लङ्कन नहीं किया करते । भगवान्‌ भाष्यकार भी कुष्ठ आगे चलकर ही करहैगे--“पश्वादि- 
भिश्चाविशेषात्‌” (ब्र. सु. शां. भा. पृ. ४२) । वैदिक क्षेत्र से बहिरभूत विद्वान्‌ धमेकौतिने भी 
ठेसा ही कहा है - “शास्त्रचिन्तकाः खल्वेवं विवेचयन्ति, न प्रतिपत्तारः” अर्थात्‌ शास्त्राथं का 
निरन्तर चिन्तन करने वाले विवेचक महापुरुष ही गम्भीर विवेचन प्रस्तुत कर सकते है, 
साधारण प्रतिपत्ता नहीं । इस प्रकार यहाँ गौणादि प्रयोगो के नहो सकने के कारण परिशे- 
षतः "अहमिहास्मि'--एेसा प्रयोग करनेवाला लौकिक व्यक्ति शरीरादि से अविविक्त आत्मा 
को वैसे ही प्रादेशिक ओर परिच्छिन्न मानता है, जसे एक व्यापक आकाश घट, मणिक 
( मटका ) मल्लिका ( मलिया या हाँडी ) आदि उपाधियों के परिच्छेद से (परेश में धिर 
कर ) परिच्छिन्न-सा प्रतीत होता है । 
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भामती 

न चाहङ्कारप्रामाण्याय देहादिवदात्मापि प्रादेशिक इति युक्तम्‌ । तदा खल्वयमणुपरिमाणो वा 
स्यादृदेहपरिमाणो वा ? अणुपरिमाणत्वे स्थ्‌ लोऽहं दीघं इति च न स्यात्‌ । देहपरिमाणत्वे तु साव- 
यवतया देहवदनित्यत्वप्रसङ्गः । कि चास्मिन्‌ प्नेऽवयवसमुदायो वा चेतयेत्‌ प्रस्येकं बवाऽवयवाः । प्रध्येकं 
चेतनत्वपक्षे बहुनां चेतनानां स्वतन्त्राणामेकवाक्यताभावादपर्य्यायं विरुदधदिक्‌क्रियतया शरीरमुन्मण्येत, 
अक्रियं वा प्रसभ्येत । समुदायस्य तु चेतन्ययोगे वृक्ण एकस्मिन्नवयवे चिदात्मनोऽप्यवयवो वृकण इति 
न चेतयेत्‌ । न च बहूनामवयवानामविनाभावनियमो दष्टो य एवावयवो विशो्णंस्तदा तदभावे न चेत. 
येत्‌ । विज्ञानालम्बनत्वेऽप्यहभ््रत्ययस्य श्नान्तत्वं तदवस्थमेव । तस्य स्थिरवस्तुनिर्भासत्वादस्थिरत्वाख्च 
विज्ञानानाम्‌ । एतेन स्थ लोऽहमन्धोऽहं गच्छामीत्यादयोऽप्यध्यासतया व्याख्याताः तदेवमुक्तकरपेणाहप्रह्थये 
पुतिकृष्माण्डीकृते भगवती श्रुतिरप्रत्यूहं कतुस्वभोक्तुत्वसुखदुःखशोकाद्यार्मत्वमहमनुभवप्रघञ्ञितमात्मनो 
निषेद्‌धुमहंतीति । तदेवं सवंप्रवादिश्चुतिस्मृतीतिहासपुराणप्रयितमिभ्याभावस्याहम्परत्ययस्य स्वरूपनिमित्त- 

भामती~व्याख्या 

अहमिहैवास्मि'--इस ्रमात्मक प्रतीति मे प्रमाणता खने के लिए शरीरादि 
के समान आत्माको भी प्रादेशिक ( प्रदेशमात्र मे रहने वाला परिच्छिन्न) मानं लेना 
उचित नहीं, क्योकि प्रादेशिक मान लेने पर प्रष्न उठता है कि आत्माको अणु परिमाण 
मानेगे १ या मध्यम परिमाणका (शरीरके आकार का)? अणु मानने पर आत्मामें 
स्थूलोऽहम्‌', "दीर्घोऽहम्‌-एेसा व्यवहार न हो सकेगा ओर शरीर के समान मध्यम परिमाण 
का मान लेने पर आत्मा भी शरीर के समान हीं सावयव भौर अनित्यहो जायगा । यह भी 
इस पक्ष मे जिज्ञासा होती है किं अवयवी भात्मा के अवयव-समुदाय में चैतन्य मानेंगे? या 
प्रत्येकं अवयव में ¶रथक्‌ प्रथक्‌ चतन्य ? प्रत्येक अवयव को चेतन मानने पर एक ही शरीर को 
अनेक स्वतन्त्र चेतनो का सान्राज्य मानना होगा । अनेकं स्वतन्त्र चेतनो मे परस्पर एक- 
वाक्यता ( गुण-प्रधानभाव ) नहोनेके कारण एकही शरीर का विरुद्ध विविध दिशाभों 
मे संचालन प्राप्त होगा, फलस्वरूप शरीर यातो टुकड-टुकंडे हो जायगा या विपरीत 
आकषंणो मे पड्कर शरीर निष्क्रिय ओर स्तन्ब-सा होकर रह जायगा । सभी अवयवो के 
समूह मे एक चंतन्य मानने पर किसी एक अवयव के टूट-फूट जाने पर आत्मा टूट-फूट 
जायेगा, चेतन नाम की वस्तु ही वहां नहीं रह जायगी । सभी अवयवो मे अविनाभाव 
( परस्पर साथ-साथ रहने का स्वभाव ) ता देखा नहीं जाता, फल्तः जब भी कोई एक 


अवयव विशोणं हो ( बिखर ) जाता है, तभी उसका अभाव हो जाने से चैतन्य समाप्तहो 
जायगा । 


बौद्ध-सम्मत विज्ञानक्षण को अहम्‌ः--इस प्रतीति का विषय मानने पर भी अहं 
प्रतीति की भ्रमरूपता दूर नहीं होती, क्योकि वह्‌ प्रतीति एक स्थिर वस्तु को विषय करती 
है, किन्तु विज्ञान अस्थिर ओर क्षणिकं है । इस प्रकार अहूप्रतीति का कोई विशुद्ध एक विषय 
सिद्ध न हो सकने के कारण अध्यासात्मक मानना पड़ता है । जिस प्रव्यक्षभूत अहुप्रतीति के 
बल पर प्रत्यक्षवादी इतनी उछल-कूद मचाते थे, उसकी सडे हुए कूष्माण्ड ( कोहड ) की सी 
दुगेति हो जाने पर, अदहुप्रतीति के विरोधाभास की नीहारिका ८ कृहासा ) को फाडती हुई 
भगवती श्रुति कौ प्रखर ज्योति जगमगाती है ओर दहराकाश मे छिपे कतुंत्व, भोक्तृत्व, सुख- 
दुःख, शोक-मोहादि की काली रेखाएं मिटा कर रख देती है । इस प्रकार समस्त वाद 
श्रुति, स्मृति, इतिहास ओर पुराणों मे प्रसिद्ध. मिथ्याभरुत अहूमनुभव के स्वरूप ( अन्योऽन्या 
त्मकत्व ), निमित्त ( इतरेतराविवेकं ) ओर लोकव्यवहाररूप फल का विश्लेषण प्रस्तुत 











अध्यासविखारः ] हिन्दीसदहितभामतीसंवकितम्‌ १५ 


ताप्यन्योन्यस्मिन्नन्योन्यात्मकतामन्योन्यधर्मोश्वाध्यस्थेतरेतराविवेकेनाच्यन्तविविक्तयो- 
धंमेधमिणोर्भिथ्याज्ञाननिमित्तः सत्यानृते मिथुनोङ्र्य “अहमिद्‌' ममेदम्‌" इति नेसरभि- 
कोऽयं लोकञ्यवहारः । 
भामती 
फलेरुपन्याख्यानम ®अन्योन्यस्मिन्ित्यादि% । अत्र चान्योन्यस्मिन्‌ धर्मिणि आत्मक्षरीरादावन्योन्यास्मक- 
तामघ्यस्याहमिदं शरीरादीति । इदमिति च वस्तुतो न प्रतीतितः । लोकम्यवहारो लोकानां व्यवहारः 
स चायमहमिति भ्यपदेशः । इतिशब्दसूचितश्च शरीराद्यनुक्लं प्रतिकलं च प्रमेयजातं प्रमाणेन प्रमाय. 
तदुपादानपरिव्जनादिः । अन्थोन्यधर्माश्वाध्यस्यान्थोन्यस्मिन्‌ धर्मिणि देहादिधर्मान्‌ जन्ममरणजराष्याध्या- 
वीनास्मनि धमिणि अध्यस्तदेहात्मभावे समारोप्य तथा चेतन्यादीनात्मनि धत्निणि मध्यस्तदेहात्मभावे 
समारोप्य तथा चेतन्यादीना्मधर्मान्‌ देहादावष्यस्तात्मभावे समारोप्य ममेदं जरामरणपुतत्रपञुस्वा- 
म्यादीति व्यवहारो व्यपदेशः इतिशब्वसुचितञ्च तदनुरूप: श्रवत्यादिः । अत्र चाध्यासव्यवहारक्रियाभ्यां 
यः कर्तोन्नीतः स समान इति समानकत कत्वे नाध्यस्य व्यवहार इत्युपपन्नम्‌ । पु्वकालत्वसूचितमध्यासस्य 
व्यवहारकारणत्वं सुचयति ®$मिथ्याज्ञाननिमित्तो भ्यवहारः® । निथ्याज्ञानमध्यासस्तल्निमित्तस्तःुपवाभा- 
भामती-~व्याख्या 

करते हुए भगवानु भाष्यकार कहते हँ--““अन्योऽ्यस्मिन्नन्योऽन्यात्मकतामन्योऽन्यघर्माश्रा- 
ध्यस्थ लोकब्यवहारः ।'' यहाँ “अन्योऽस्मिन्‌ धर्मिणि" का अथं है- आत्मा भौर शरीरादि 
धमियों मे ““अन्योऽन्यात्मकतामष्यस्याहमिदम्‌”- इस भाष्य में "इदम्‌" पद से शरीरादि का 
ग्रहण किया गया है । यच्यपि नँ यह शरीर हरसी प्रतीति नहीं होती, तथापि शरीर के 
साथ "अहं स्थूलः आदि अनुभवो के आधार पर सिद्ध तादात्म्याध्यास की वस्तु-स्थिति को 
लेकर भाष्यकार ने अहमिदम्‌"-एेसा कहा है । 'लोकव्यवहारः- यह "व्यवहार" के द्वारा 
-अहम्‌-महम्‌-इस प्रकार का अभिवदन विवक्षित है । ^अहमिदम्‌' 'ममेदमिति'- यहा इति 
पद से सूचित व्यवहार है- प्रमाणो केद्वारा षदार्थोकी अनुकूलता, तन्मूलक ग्राह्यता ओर 
प्रतिकूलता तन्मूलक परिवजंनीयतां आदि का निष्पादन । अन्योजन्यधर्माश्चाव्यस्य"-- इसका 
तात्पयं यह है कि अन्योऽग्य घर्ियों मे परस्पर के धर्मो [आत्मा मे देह के जन्म, मरण, 
जरा, व्याधि आदि धर्मो एवं शरीर मे आत्मा के चैतन्यादि धर्मो] का अध्यास करके व्यव- 
हार करना-- "ममेदं जरामरणपुत्रपशुस्वामित्वमिति' । “यवहार” पद का वाच्याथं शब्द 
प्रयोग है । "इति" शब्द के द्वारा तदनुरूप ्रवृत्यादि व्यवहार सूचित किए गए हैँ [ विवरण- 
कारने चार प्रकार का व्यवहार कहा है-- “अभिज्ञा, अभिवदनम्‌, उपादानम्‌, अथंक्रिया 
इति चतुव्रिधः"” ( पं० वि प° ६२) अर्थात्‌ घटादि पदार्थो का ( १) ज्ञान, (२) संज्ञा 
पद का अभिधान, (३) प्रवृत्ति ओर (४) जलाहुरणादि के भेद से सब व्यवहार चार 
प्रकारका होता है। यहाँ भाष्यकार ने कछ व्यवहारो का अभिधान कर शेष को “इति 
पद से सुचित किया है ] | 

शङ्का-- अध्यस्य व्थवहारः'-एेसी भाष्य-योजना मे यह्‌ विचारणीय है किं “अध्यस्य' 
पद मे प्रयुक्त ^त्यप्‌" आदेश का स्थानीभूत त्वा, प्रत्यय कंसे हुआ ? “समानकतुंकयोः पूर्व॑ 
काले” (पा. सू. ३।४।२१) इस सत्र के द्वारा एककलुक दो क्रियाओं में से पूवंकालीन क्रिया की 
उपस्थापक धातु के उत्तर क्त्वा" प्रत्यय का विधान किया जाता है, किन्तु यहाँ कोई एेसा 
एक कर्ता प्रतीत नहीं होता, जिसकी पूचंकालीन क्रिया की वाचक 'अस्‌' धातु हो । 

समाधान-[ वेदान्तियों का सभी व्यवहार श्री कुमारि भद की प्रक्रिया पर निभ॑र 
है । भाटुगण आख्यात की शक्ति भावना मे मानते है, भावना पदाथं चेतन का एक व्यापारः 
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भामती 

वानुविधानादरथवहारभावाभावयोरिष्यथंः । तदेवमध्यासस्वरूपं फलं च व्यवहारमृकतवा तस्य॒ निमित्तमाह 
@ इतरेतराविवेकेन ® । विवेका प्रहेणेष्यथेः । अथाविवेक एव कस्मान्न भवति, तथा च  नाध्यास 
इष्यत आह ®अत्यन्तविविक्तयोधं मंध्मिगोः® । परमाथतो धर्मिणोरतादात्म्यं विवेको धर्माणां चासङ्खो- 


णंता विवेकः । 
स्थादेतत्‌ - विविक्तयोवंस्तुसतो्भेदाप्रहनिबन्धनस्तादातम्यविश्नमो युज्यते श्ुक्तेरिव रजताद्‌ भेदाग्रहे 


रजततादात्म्यविश्रमः । इह तु परमाथंसतश्चिदात्मनो न भिन्नं देहाच्यसित वस्तुसत्तत्‌ कूतश्चिदाटमनो भेदा- 
हूः कुतश्च तादातम्यविश्चम इत्यत आह॒ % सत्यानृते मिथुनी्त्य ® । विवेकाग्रहादध्यस्येति योजना । 
स्यं चिदात्मा, अनृतं बुद्धौन्द्रियदेहादि, ते द्वे धर्मिणो भिथुनोकृत्य, युगलीकृ्येत्यथं; । न च संवृतिपर- 
भा्थंसतोः पारमार्थिकं मिथुनमस्तीत्यभूतत-दूावारथस्य चवे प्रयोगः । एतदुक्त भवति--अप्रतीतस्यारापा- 
भामती-व्याख्या 
है, भपने आशध्रयीभृत कर्ता के विना भावना उपपन्न नहीं हो सकती, अत) भावना के 
द्वारा कर्ता का आक्षेप या उन्नयन किया जाता है ]। यहाँ भी अध्यसन ओर व्यवहूरण- 
इन दो क्रियाओं के द्रारा जो कर्ता उन्नीत होता है, वह एक ही है, अतः एक ही कर्ताकी 
अध्यसन मौर व्यवहुरण--इन दो क्रियाओं मे अध्यसन क्रिया पूर्वकालीन है, अतः उसकी 
वाचकीभूत अधिपूवंक अस्‌ धातु के उत्तर क्तवा प्रत्यय निष्पन्न हो जाता है । *अधि* अब्यय 
पूवं में होने के कारण “समासेऽननपूें क्त्वो त्यप्‌” ( पा० सऽ ७।१।३७ ) इस सूत्र के द्वारा 
क्त्वा को ल्यप्‌" का आदेश होकर “अध्यस्य' पद सम्पन्न हो जाता है, उक्त प्रयोग का तात्पयं 
“अध्यस्य व्यवहारति लोकः'-इस प्रयोग मे है । | 
 “अध्यस्य' पद में प्रयुक्त क्त्वा' प्रत्यय के द्वारा अध्यास मे पूवेकालभावित्वं सूचित 
किया गया, अतः पूवंकालभावी अध्यास में उत्तरभावी व्यवहार क्रिया की कारणता 
का स्पष्टीकरण करते हुए भाष्यकार कहते है--“मिथ्याज्ञाननिमित्तो व्यवहारः” । “मिथ्या 
ज्ञान" शब्द का अथं है--अध्यास, यही अध्यास उक्तं व्यवहार का निमित्त है, अतः व्यवहार 
को अध्यास निमित्तक कहा गया है, वयोकिं अध्याससत्तवे ध्यवहा रसत्वम्‌, अध्यासाभावे 
व्यवहाराभावः'--इस प्रकार अध्यास के भावाभाव का अनुविधान व्यवहार का भावाभाव 
करता है । इस प्रकार अध्यास के स्वरूप एवं उसके फलभूत व्यवहार का कथन करके उसका 
निमित्त कहते ह-““इतरेतराविवेकेन'" । यहां “विवेकः पद से विवेक (भेद) का अग्रह 
विविक्षित है । "विवेकाग्रह को अध्यास का निमित्त न मान कर अविवेक ( भेदाभाव) को 
ही अध्यास का निमित्त क्यों नहीं माना जाता ?' इस प्रण्न का उत्तर यह है कि जहाँ अविवेक 
या भेदाभाव है, वहां अध्यास हो ही नहीं सकता-- यह्‌ दिखाने के चिए कहा गया है-अत्यन्त- 
विविक्तयोः धमिणोः 1" आशय यहु है कि अभिन्न पदाथं मे कभी अध्यास नहीं होता, शुक्ति 
भौर रजत के समान दो नितान्त विविक्त ( भिन्न ) धमियों मे ही अध्यास होता है, हाँ उनमें 
विवेक (भेद ) का भान नहीं होना चाहिए । विवेक दो प्रकारका होता है-(१)दो 
धमियों का अतादात्म्य ध्मिविवेक कहलाता है ओर (२) आरुण्यादि धर्मो का असंकी्णंत्व 
( स्फटिकाद्यवृत्तित्व ) धमंविवेक है । 
यहाँ यह शङ्का होती हैकिजो दो धर्मी वस्तुतः विविक्त हों किन्तु उनके विवेक 
( मेद ) का ग्रह॒ ( भान ) न हो रहा हो, तब उनमें तादात्म्य-विभ्रम ( शुक्ति में रजतरूपतादि 
का श्रम) घटित हो जाता है, जसे कि शुक्ति ओर रजत--दो वस्तुतः भिन्न पदार्थं है, उनका 
मेद-ग्रह न होने के कारण उनका “इदं रजतम्‌"- इस प्रकार तादात्म्य-्रम हो जाता है, किन्तु 








अध्यासचिचारः ] हिन्दीसदहितभामतीसंबलितम्‌ १७ 


मह--को.ऽयमध्यासो नामेति ? उच्यते--स्मरतिरूपः परत्र पूवंदष्टावभासः । तं 


| भामती 

योगादारोप्यस्य प्रती तिरषयुज्यते न वस्तुसत्तेति । स्थादेतत्‌-- आ रोप्यस्य प्रतीतौ सत्यां पुरवंदष्टस्य समा- 
रोपः, समारोपनिबन्धना च प्रतीतिरिति दुर्वारं परस्पराधयस्वमित्यत आह-® नेसगिक इति ® । 
स्वाभाविकोऽनादिरयं व्यवहारः । व्यवहारानादितया तत्कारणस्याध्यासस्यानादितोक्ता । ततश्च पुवंपुवं- 
भिथ्याज्ञानोपद्शितस्य बद्धीन्द्रियशरीरादेरु्तरोत्तराध्यासोपयोग इत्यनादित्वाद्रोजाङ्‌कुरवन्न परस्पराश्चय- 
त्वमित्यथंः । 

स्यादेतद्‌--अद्धा पू्ंप्रतीतिमात्रमुषयुञयत रोपे, न तु प्रतीयमानस्य परमाथंसत्ता । प्रतीतिरेव 
त्वत्यन्तासतो गगनकमलिनीकल्पस्थ देहे निद्रयादेर्नोपपद्यते । प्रकाक्ञमानत्वमेव हि चिदात्मनोऽपि सत्वं न 
तु तदतिरिक्तं सत्तासामान्यसमवायोऽथंक्रियाकारिता वा, हतापत्तेः । सत्तायाश्चायं क्रियाक्षारितायाश्च 
सत्तान्तरा्क्रियाकारितान्तरकलपनेऽनवस्थापातात्‌ प्रकाश्मानतेव सत्ताऽभ्युपेत्या । तथाच देहादयः 
भरकाशमानस्वान्नासन्तश्िदात्मवद्‌, असत्वे वा न प्रकाशमानास्तत्‌ कथं सत्यानृतयोभिथुनीभावस्तदभावे वा 
कस्य कुतो भेदाग्रहस्तदसम्भवे कुतोऽध्यास इत्याशयवानाह & आह आक्षेप्ता कोऽयमध्यासो नाम 7 @ क 
इत्थाक्षेपे । 





भाम ग-ज्णस्या 
परमाथंसत्‌ आत्मा से अत्यन्त भिन्न शरीरादि बु भी वस्तुसत्‌ नहीं, तब चिदात्मा का किसके 
साथ भेदाग्रह ओर तादाम्त्य-विश्रम होगा? इस शङ्का का समाधान करते हए कहा गया 
है--““सत्यानते भिथुनीकृत्य'' । इसका अन्वप है- “विवेकाग्रहादध्यासः'' इसके धमाथ । यहां 
सत्य पदाथं है - चिदात्मा ओर असत्य है--बुद्धि, इन्द्रिय ओर देहादि । इन दोनों ध्मियों 
को एक युगल के रूप में बुद्धिस्थ करना ही मिथुनीकरण है, क्योकि संवृतिसत्‌ ( संवृतिसंज्ञक 
अविद्या का कायं ) ओर परमाथंसत्‌ ( ब्रह्म ) का वास्तविक युगलीकरण सम्भव नहीं, परिः 
शेषतः अभूत पदाथं को आरोप-प्रणाली कै द्वारा ही भरूत वस्तु बनाकर परमाथं तत्व के साथ 
मिथुनीकरण करना होगा-इस प्रक्रिया की सूचना देने के लिए 'मिथुनीङृत्य' पद मे च्वि! 
प्रत्यय का प्रयोग किया गया है [ "कृभ्वस्तियोगे सम्पद्यकत्तरि च्विः (पा. सू. ५।४।५० ) 
इस सूत्र के द्वारा स्वाथं में 'च्वि' प्रत्यय का जो वैकल्पिक विधान किया गया है, उसके लिए 
वा्िककार ने कहा दै--“च्विविधावभूततद्ावग्रहणम्‌" । फलतः जो वस्तु जेसी नहीं है, 
उसका वैसा बन जाना च्वि प्रत्ययसे ध्वनित होता दै। प्रहृत मे पारमार्थिकं युगलभाव 
सम्भव नहीं, अतः एक पदाथं का अध्यास करके उसका दूसरे सत्य पदाथं के साथ युगलभाव 
सम्पादित किया गया है- इष तथ्य को अभिसूचित करने के. लिए "च्वि" प्रत्ययका यहां 
प्रयोग किया गया है। 'संवृति' शब्द का प्रयोग नागार्जुन ने अविद्या या अध्यास के अथंमें 
कियादहै- 
ढे सत्ये समुपाश्रित्य बुद्धानां धमेदेशना । 
लोकसंवृतिसत्यं सत्थं च परमा्थंतः । ( आगम. २४।८ ) 

चन्द्रकीति ने इसकी वृत्ति मे “समन्ताद्ररणं संवृत्तिरज्ञानम्‌'' कहा है। प्रज्ञाकर गृ 
संवृति का अथं करते है--“संवृतिर्नाम विकल्पविज्ञानम्‌ , अनादिवासनाबलायातः प्रतिभास 
(प्र.वा. पृ. १८५) । श्री शान्तिदेव के बोधिचर्यावतार में श्री प्रज्ञाकरमति कहते है-- 
“संत्रियते आन्रियते यथाभूतपरिज्ानं स्वभावावरणादावृतप्रकाशनाच्च _ अनयेति संवृतिः, 
अविद्या, मोहो, विपर्यासः इति पर्यायः (बो. च. पृ. १७०) । फलतः संवृतिसत्‌ का मथ है-- 
आविद्यक या व्यावहारिकं सत्‌ ]। आशय यह है कि प्रतीयमान पदाथं का कभी भारो 

म्द 
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भामती ~ 

समाधाता लोकसिद्धमध्यासलक्षणमाचक्षाण एवाक्षेपं प्रतिक्षिपति ® उच्यते-- स्मृतिरूपः परत्र 

पवंदृ्टावभासः ® । अवसन्नोऽबभतो वा भासोऽवभासः । प्रत्ययान्तरबाधश्चास्यावसादोऽवमानो वा । 
विः व - 4 


भामती~व्याख्या 

( अध्यास ) नहीं होता, अतः अध्यास में आरोप्यमान ( अध्यस्यमान ) रजतादि पदार्थो की 
प्रतीति का उपयोग होता है, उनकी पारमार्थिक सत्ता अपेक्षित नहीं होती । 

यहां जो यह्‌ शङ्का होती है कि अध्यस्यमान पदार्थ की प्रतीति हो जानेपर वह्‌ पूवं. 
कंठलाता है ओर पूवष पदाथं का अन्यत्र अध्यास होता है । किन्तु अध्यास हो जाने के 
पश्चात्‌ ही रजतादि की प्रतीति होती द्ै--इस प्रकार अध्यास ओर प्रतीति का अन्योऽन्याश्रय 
प्रसक्त क्यो न होगा ? इस शङ्खा का परिहार करने के लिए कहा गया है- ““नेसगिकः” । उक्त 
व्यवहार स्वाभाविक ( अनादि ) है । प्रतीत्यादिरूप व्यवहार अनादि है, अतः उसके कारणी- 
भूत अध्यास में भी अनादिता ध्वनित हो जाती है, फलतः पुवं-पुवं मिथ्याज्ञानोपदशित 
पदाथं का उत्तरोत्तर अध्यास में उपयोग होता जाता है । बीज-व्ष प्रवाह के समान अनादि 
पदार्थो मे अन्योऽन्याश्रयता नहीं मानी जाती [ जिस बीज व्यक्ति से जो वृक्ष उत्पन्न होता है, 
यदि उसी वृक्ष व्यक्ति से उसके जनकीभूत बीज की उत्पत्ति मानी जाती है, तब अवश्य 
अन्योऽन्याश्नयता होगी, किन्तु अन्य बीज से अन्य वृक्ष को उत्पत्ति मानने मे परस्पराश्रयता 
नहीं होती । इसी प्रकार प्रकृत मे प्रतीति ओर अध्यास का अनादि प्रवाह माना जा 
सकता है ]। 

यह्‌ बात ठीक है कि अध्यासं मे अध्यस्यमान की केवल पुवं प्रतीति उपयोगी है, 
परमार्थं सत्ता नहीं, किन्तु गगन-कुसुम के समान अत्यन्त असत्‌ देह, इन्दरियादि की प्रतीति ही 


सम्भव नही, क्योकि असत्ता का अथं अप्रतीयमानता ओर सत्ता का अथं प्रतीयमानताही 


किया जाता है । चिदात्मा मे प्रतीयमानत्वरूप ही सत्त्व माना जाता है, उससे भिन्न वंशेषिक- 
सम्मत सत्ता जाति का समवाय वा बौद्ध-स्वीङत अथंक्रियाकारित्व को यहा सत्त्व नहीं माना 
जा सकता, क्योकि वैसा मानने पर “सत्ता' जाति में सत्ता ओर “अथं क्रियाकारित्व धमं मे 
अथक्रियाकारिता न होने के कारण सत्तादि प्रपश्च को भसत्‌ मानना होगा । सत्तादिमें भी 
दूसरी सत्तादि की कल्पना करने पर अनवस्था हो जाती है । फलतः प्रकाशमानता को ही 
सत्ता मानना आवश्यक है । तब तो देहादि कोभी सत्‌ ही मानना होगा, असत्‌ नहीं- 
देहादयः नासन्तः, प्रतीयमानत्वात्‌ , चिदात्मवत्‌' । देहादि को यदि असत्‌ माना जाता है, 
तब वे प्रतीयमानन हो. सकेगे, अतः सत्‌ ओर असत्‌ का मिथूनीभाव क्योकर होगा? 
मिथुनीभाव के विना किसका किससे भेदाग्रह होगा ? एवं भेदाग्रह सम्भव न होने पर अध्यास 
क्से होगा ? इस शङ्का को हृदय मे रखकर आक्षेपवादी प्रश्न करता है--“कोऽयमध्यासो 
नाम ?" यहाँ ८५५९ शब्द आगक्षेपाथंक है अर्थात्‌ अध्यास उपपन्न नहीं हो सकता । 

इस आक्षेप के समाधान मे समाधान करनेकला अध्यास का लोक-प्रसिद्ध लक्षण ्रस्तुत 
करता है “उच्यते स्मृतिरूपः परतर पूरवंहष्टावभासः” । दल विशरणगत्यवसादने' इस धातु 
से निष्पन्न अवसाद या अवमत का अथं ही “अव' उपसगं से अवद्ोतित है, अतः अवसन्न 
( अवसाद-युक्त ) या अवमत ( तिरस्कृत ) अवभास ही अध्यास का शब्दाथं सिद्ध होता है। 
यहां अधिष्ठान-ज्ञान के द्वारा उसका बाध होना ही अवसाद या अवमान है। इस प्रकार 
अवभास के द्वारा मिथ्या ज्ञान विवक्षित होने पर अध्यास का संक्षिप्र लक्षण "मिथ्याज्ञान- 
मध्यास!-एेसा पयंवसित होता दहै । [ न्यायवातिककार निण्य को मिथ्या ज्ञान मानते हए 
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भामती 
एतावता मिथ्याज्ञानमित्यक्तं भवति-- तस्थेदमुपश्याख्यानं ® पूवं दृषटेत्यादि ® । पुवंदृष्टस्यावभासः धुं - 
वृष्टावभासः । मिथ्याप्रत्थयश्वारोपविषया रोषणीयस्य मिथुनमन्तरेण न भवतति पूवं दृष्टप्रहणेनानूतमारोपणी- 
यमुषस्यापयति, तस्य च दृषटत्वमान्रमुपयुज्यते न वस्तुसत्तेति दृषग्रहणम्‌, तथापि वत्तं॑मानं दृष्टं दर्शनं 
नारोपोपयोगोति परवे्युक्तं, तत्र पुवं दृष्टं स्वरूपेण सदध्यारोषणीयतयाऽनिर्वाच्यमिष्यनृतम्‌ । आरोपविषयं 
सत्यमाह ® परत्रेति & । परत्र शुक्तिकादौ परमाथंसति, तदनेन सत्यान्‌ तमिथुनमुक्तम्‌ । स्यादेतत्‌-परत्र 
पवेदृ्टावभास इत्यलक्षणमतिभ्यापकत्वात्‌ । अस्ति हि स्वस्तिमत्यां गवि पूवं दस्य गोत्वस्य परज्र 
कालाक्ष्यामवभासः । अस्ति च पाटलिपुत्रे पूवं दष्टस्य देवदत्तस्य परत्र माहिष्मत्यामवनासः समीचीनः । 
अवभाक्तषपदं च समोचोनेऽपि प्रत्यये प्रसिद्धं यथा नीलस्यावभासः पीतस्यावभास इत्यत माह ® स्मृतिरूप 





= भामती~ज्याख्या 

कहते है-“सामान्थविशेषधमेपरिज्ञाने सति तद्विपरीतधर्माध्यारोपेण विपथेयः स्वंत्र भव- 
तीति । कः पुनरयं विष्यः ? अतस्मिस्तदिति प्रत्ययः“ ( न्या. सू. ९९२ ) । श्री कुमारिल 
भट ने भी मिथ्याज्ञान विपयंय को ही मानाहै, जंसा किश्लो- वा. पर- ६९६२ मे प्रथूक्त 
"भमिथ्यालाज्ञानसंशयैः"" ओर “साक्षाद्‌ विप्ेयज्ञानाद्‌ लघ्व्येव त्वप्रमाणता"-- इत्यादि वाक्यों 
सेस्पष्टदहै। श्री ज्ञानश्रीने भीञारोपके अथं मेही अध्यास्त" शब्द का प्रयाग किया- 
"“अर्थस्चंकोऽध्यासतो भासतेऽन्यः स्थाप्यो वाच्यस्तत्वतो नव कश्चित्‌” ( ज्ञानश्री. पृ. २०३) । 
किन्तु प्राचीन आचार्ये वसुबन्धु ने अध्यास के लिए उपचार शब्द का प्रयोग उचित समन्चा 
है--“आत्मधर्मोपचारो हि विविधो यः रवतते” ( विज्ञप्ति. पृ. ९६ ) । इसकी व्याख्या में कहा 
गया है--“यच्च यत्र नास्ति, तत्‌ तत्रोपचरयेते ।" जपाकुसुमादि के समीपवर्ती स्फटिकरादि में 
जपाकुसुम की अरुणिमा का उपचार ( उपसंक्रमण ) प्रसिदढदहीदहै)। 

मिथ्याज्ञान का विस्तृत लक्षण किया गया है-- “परत्र पूरवंहष्टावभासः''। 'पर्वंहृष्टस्यं 
अवभासः पूवंह्वभासः'--इस प्रकार यहां षष्ठी समास है। मिथ्याज्ञान तब तक नहीं हो 
सकता, जब तक आरोप के विषय ( अधिष्ठान ) ओर आ रोपणीय रजतादि पदार्थो के मिथुन 
( युग ) की उपस्थिति न हो, अतः यहाँ "पूवंहृष्ट' पद के द्वारा अनृत ( असत्य ) आरोपणीय 
कौ उपस्थिति कराई गई है । उस ( आरोपणीय पदाथं ) की केवल दृष्ता ‹ प्रतीति ) अपे- 
क्षित है, परमाथं सत्ता नहीं--इस तथ्य का आविष्कार दष्ट" पद के द्वारा किया गया है । 
उसमे भी वतंमानकालीन दशंन उपयोगी नही--पह दिखाने के किए र्वं पद का ग्रहण 
किया गया है । यद्यपि पूरवंहष्ट रजतादि पदां स्वपतः सत्‌ ‹ व्यावहारिक ) है, प्राति. 
भासिक नहीं, तथापि आरोपणीयत्व ( ब्रहा्ञानेतरज्ञानबाध्यत्व ) रूप से भसत्‌ होने केःकारण 
अनृत कहा जाता है । अध्यास के विषय ( अधिष्ठान ) की अनृत-विरुद्ध सत्यता प्रकट करने 
के लिए "परत्र" का प्रयोग किया गया है । शुक्तचादि पर पदाथं रजतादि की अपेक्षा सत्य 
( अधिकसत्ताक ) होते है । इस प्रकार अनृत ओर ऋत ( सत्य ) का मिथुन ( जोडा ) प्रस्तुत 
किया गया दहै, 

यहाँ शङ्का होती है कि "परत्र पूरवंदृष्टावभासः-यह अध्यास का सक्षण निदुं्ट मही, 
वयोकि स्वस्तिमती नाम की गो व्यक्ति मे पूवं दृष्ट गोत्व" जाति का परत्र ( कालाक्षी नामकी 
गो व्यक्ति मे ) अवभास ( सत्य ज्ञान ) होता है । इसी प्रकार पाटलिपुत्र ( पटना नगर ) "में 
पूवं दृष्ट देवदत्त करा परत्र ( मादिष्मति नाम के नगर मे ) अवभास होता है । अवभासः पद 
सत्य ज्ञान मे भी प्रयुक्त होता है, जंसे--'नीलस्मावभासः , पीतस्यावभासः' । इस प्रकार 
गोत्वादि जाति एवं देवदत्तादि व्यक्तियों की सत्य अनुभूति मे प्रसक्त अतिव्याप्ति को इस 
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भामती 
इति % । स्मृते रूपमिव रूपमस्येति स्मृतिरूपः । अस्षिहितविषयत्वं च स्मृतिरूपत्वं सन्षिहितविषयं च 
भष्यभिज्ञानं समीचीनमिति नातिग्याछिः । नाप्यव्या्िः स्वप्नज्ञानस्यापि स्मृतिविश्रमरूपस्य वंरूपत्वात्त्रापि 


हि ६ भ पित्रादौ निद्रोवप्लववशादसल्तिधानापरामले तत्र॒ तत्र पूवंदषटस्येव सन्निहितदेशकालत्वस्य 
समारोपः । 


एवं पीतः शङ्कुस्तिक्तो गुड इत्यत्राप्येतल्लक्षणं योजनोयम्‌ । तथाहि-- बहििनिगच्छदत्यच्छन- 
यनरदिमसंपुक्तपित्द्रभ्यवत्तनीं पीततां पित्तद्रभ्यरहितामनुभवन्‌ शङ्खं च दोषाच्छादितशक्लिमानं द्रव्यमात्र- 
मनुभवन्‌ पीततायाश्च शङ्कासम्बन्धमननुभवश्नमम्बन्धाग्रहणसारूप्येण पतं तपनोयपिण्डं पीतं बिल्वफल- 


मित्यादौ भूवंदृष्टं सामानाधिकरण्य पीतत्वशङ्खृत्वयोरारोप्याह पीतः शद्कः इति । एतेन तिक्तो गुड इति 
प्रत्ययो व्याख्यातः । 


एवं विज्ञातुपुरषाभिमुखेष्वादर्शोदकादिषु स्वच्छेषु चाक्षुषं तेजो लग्नमपि बलीयसा सौर्येण तेजसा 
प्रतिल्लोतः प्रवत्तितं मृखसंयुक्तं मुखं प्राहयद्‌ दोषवज्ञात्तुशतामनभिमुखतां च मुखस्याग्राहयत्‌ पुवंद््टाभि- 
भामती~न्वाख्या 
शङ्काकोदुरकरनेके लिए कहा गया है--“स्मृतिरूपः । [ "प्रशंसायां रूपप्‌" (पा. चु. 
५।६।५९ १ इस. सूत्र के द्वारा 'लूपप्‌ प्रत्यय करक जा 'स्मृतिरूप" पद निष्पन्न होता है, वह्‌ 
यहां अदपयुक्त है, कोक उससे स्मृति का प्रशस्तत्ता य पारपूणता प्रतीत होती है, किन्तु यहां 
स्मृतिविषय का एक अशमात्र विवक्षत है, भतः बहुब्रीहि समास कै द्वारा स्मृतिरूपः शब्द 
श्री मिश्र जी निष्पन्न कर रहे हँ ] स्मृते रूपमिव रूपमस्थ'--इस प्रकार सम्पन्न स्मृतिरूपः 
पद के द्वारा असलरङ्ृष्टाथं वषयफत्व मात्र कौ उपस्थिति कराई जाती है, जिससे "तदेवात्र 
गोत्वम्‌", स एवायं देवदत्तः'-- इत्यादि प्रत्यभिज्ञात्मक प्रमा ज्ञान मे इस लक्षण की अतिव्याप्ति 
नही हाती, कथोकि प्रत्यभिज्ञा ज्ञान सन्निहित विषयक होता है । इस लक्षण की कहीं अन्या्ठि 
भा नही, क्योकि सभौ ्रमप्रकारों मं इस लक्षण का सम्यक्‌ समन्वय हो जाता है, जसे कि- 

(६) स्वाप्न ज्ञान - स्वप्न दखते समय स्मयंमाग माता-पिता आदि पदार्थो मे 
निद्वा' दोष के कारण उनकी असृन्निधानता का भान नहीं हौ पाता ओर पूवं जाग्रत अवस्था 
मे दष्ट सत्निहित दश-कालवृत्तित्व का समारोप होकर इयं मे माता, अयं मे पिठा' एसी 
प्रताति हो जातौ दहे। 

( २) पीतः शङ्कः-एेसा श्रम पीलिया रोगवाले व्पक्तिको प्रायः होता दहै । उसके 
नेतरो से निकली शुभ्र रश्मिं के साथ पौल्याका कारणीभरूत कुपित पित्त द्रव्य वैसे ही 
चिपक जाता है, जस चांदीके तारोंपरसोनि कारंग चढ़ा हो । उस पित्त द्रव्य को साथ 
चिपकाए्‌ नेत्र-रश्मियां बाहर निकल कर श्वेत शङ्क पर फल जाती है । 'अतिसामी प्यः दोष 
के कारण पित्तद्रव्यका ग्रहण नहीं हो पाता ओर पीलिया रोगके कारण शङ्खगत शुक्ल 
वणे का भान नही होता, पित्तगत पीत वणं ओर शद्धः के वास्तविक असम्बन्ध का ग्रहण 
भी नहीं हाता । जसे पोतं स्वणोपण्डम्‌,, । "पतं बित्वफलम्‌-- इत्यादि सत्य स्थल पर गुण 
भौर गरणी द्रव्य का असम्बन्धाग्रह्‌ होताहै, वसे ही "पीतः श ह्भ'--इत्यादि शभ्रम-स्थक पर 
ूर्वद्ट पीतत्व ओर तपनोयपिण्डत्वादि के सामानाधिकरण्य का पीतत्व भौर शङ्भृत्व मे 
आरोप करकं पोलियावाला व्यक्ति व्यवहार करने लग जाता है-- पीतः शङ्खः" । इक्षौ प्रकार 
"तिक्तो गुडः" आदि भ्रमो कौ प्रक्रिया होतो है । 

(३) प्रतिबिम्ब विश्नम-स्थलो मे दरष्टा पुरुष के सम्भुखस्थ दपण या जलादि 
स्वच्छ पदार्थो पर उसकी नेत्र-रषिमिां जाती हैँ ओर दवंण-तल पर प्रसृत सूयं के प्रखर 
प्रकाश से ठकराकर द्रष्टा के मुख कीञरही मुड़ जाती ओौर मुखका ही पूणंतया ग्रहण 
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भामती 
मुखादर्शोदकदेशतामाभिमुख्यं च मुखस्यारोपयतीति प्रतिबिम्बविश्र मोऽपि लक्षितो भवति । एतेन द्विचन्द्र- 
दिङमोहालातचक्रगन्धरवंनगरव शो रगादिविश्चमेष्वपि यथासम्भवं लक्षणं योजनीयम्‌ । 

एतदुक्तं भवतति ~ न प्रकाह्मानतामात्रं सत्वं येन देहेन्द्रियादेः भ्रकालमानतया सदुवो भवेत्‌ । 
नहि सर्पादिभावेन रज्ज्वादयो वा स्फटिकादयो वा रक्तादिगुणयोगिनो न प्रतिभासन्ते, प्रतिभासमाना वा 
भवन्ति तदात्मानस्तद्धर्माणो वा । तथा सति मरुषु मरीचिचयमुच्चावचमुच्चलन्तङ्गतरङ्ख भ ङ्ख मालेयमस्यण- 
मवतीर्णा मन्दाकिनीत्यभिसन्धाय प्रवृत्तः तत्‌ तोयमापीय पिपासामुपश्मयत्‌ । तस्मादक्रामेनापि आरोपितस्य 
प्रकाश्ञमानस्यापि न वस्तुसस्वमभ्थुपगमनीयम्‌ । न च मरीचिरूपेण सलिलमवस्तुसत्‌ स्वरूपेण तु परमायं- 
सदेव देहेन्दरियादयस्तु स्वरूपेणापि असन्त इत्यनुभवागोचरत्वात्कथमारोष्यन्त इति साभ््रतम्‌ , यतो 
यद्यसम्तो नानुभवगोचराः कथं ताहि मरीच्यादीनामसतां. तोयतयानुभवगोचरत्वम्‌ ? न च स्वरूपसत्त्वेन 
तोयात्मनापि सम्तो भवन्ति ! यद्यच्येत नाभावो नाम भावादन्यः कश्चिदस्ति अपि तु भाव प्व भावान्तरा- 
त्मनाऽभावः स्वरूपेण तु भावः । यथाहुः--"“भावान्तरमभावो हि कयाचित्तु व्यपेक्षयेति ।*' ततश्च 
1 || 
करती है । रश्मियों के मोड़-तोड दोष के कारण मुख की ग्रोवास्थता ओर अनभिमुखता का 
भान नहीं होता । फलतः द्रश्ाके द्वारा दर्पणादि मे पूवंहृष्ट दपंणादि कादश ओर आभि 
मुख्य अपने भुख मे आरोप करके वहार किया जाता है- "अहु दपंणे मुखं पश्यामि । इसी 
प्रकार द्विचन्द्रभ्रम', "दिग््रमः, अलातचक्र, 'गन्धवेनगर', 'वंशोरगण' ( बाँस के दण्ड में स्प. 
श्रम ) आदि श्रमोंमेभी यथास्म्भव यह्‌ लक्षण घटा लेना चाहिए । 

[ आक्षेपवादीने जो कहा था कि चिदात्मामे जो प्रकाशमानता रूप सत्तादहै, वही 
शरीरादि मे भी विद्यमान है, अतः शरीरादि को असत्‌ या अनृत नहीं कहा जा सकता, तब 
सत्‌ ओर असत्‌ का मिथूनीकरण कंसे होगा ? उस पर सिद्धान्ती कहता है कि ] प्रकाशमान- 
त्वमात्र को सत्त्व नहीं कहा जाता कि शरीर ओर इन्द्रियादि भी प्रकाशमानदहौने के कारण 
सत्‌ हो जाति । येन केन रूपेण तो असत्‌ पदाथं भी प्रतीयमान हो जाते है, जसे सपंत्वरूप से 
रज्जु, आरुण्यादि के योग से स्फटिकादि ऽ तीयमान होते है । जौ जिस रूप मे प्रतीयमान होता 
है, वसा सत्‌ नहीं हो जाता, अन्यथा रज्जु भी सपं ओर स्फटिकादि भी अरुण हौ जागे ओर 
ग्रीष्म काल में तपते मरुस्थल पर ऊपर-नीचे खहुराती सधन सूर्य-रश्मियां ही उन्नतावनत 
तरङ्खावलिसंकुल जाह्नवी के रूपमे मूतिमान दहो जागी ओर प्ाससे व्याकुल मृगो क 
युथ उसी गंगा का जल पीकर अपनी चिरतृषा दुर कर लगे । इसलिए आरोपित पदार्थो की 
प्रकाशमानता का वस्तुसत्ता नहीं मानना चाहिए । यदि कहा जाय कि मर्-जल तो किरणों 
के रूपमे भसत्‌ होने पर भी स्वरूपेण सत्‌ हौ होता है किन्तु देह, इच्दियादितो स्वरूप से 
भो सत्‌ नहीं, अतः अनुभव कै अविषय होने के कारण क्योकर आरोपित होगे? तो 
वेसा कहना उचित नहीं, क्योकि यदि असत्‌ पदार्थं अनुभव के विषय नहीं होते, तब जल के 
रूप मे मरु-मरीचियांँ क्यो प्रतीयमान होती हँ ? मरीवियां स्वरूपतः सत्‌ है, तो -जलकलूप में 
सत्‌ हो जाएेगी-एेसा कभी नहीं हो सकता । 

शङ्का- यदि कहा जाय कि भाव से भिन्न अभाव नाम की कोई वस्तु ही नहीं होती, 
अपितु एक ही भाव अन्य भाव .के ख्पमं अभाव हो जाता है, किन्तु वहु स्वकूपतः भाव 
ही रहता है, जंसा कि श्री कुमारि भट कहते है--““भावान्तरमभावो हि कथाचित्तु 
ठप्रपेक्षया'" ( श्लो. वा. पृ. ५६६ ) । अर्थात्‌ एक भाव अन्य भाव की अपेक्षा अभाव होता है, 
जैसे घट स्वरूपेण भावहूप होने पर भी पटादि के शूप मे अभाव दही होता है । अतः भावरूप 
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भामती 
भावात्मनोषास्येयतयास्य युज्येतानुभवगोच रता, प्रपञ्चस्य पुनरस्यन्तासतो निरस्तसमस्तसामण्यंस्य निस्त. 
त्वस्य कूतोऽनुभवदिषयभावः ? कुतो वा चिदातेमन्यारोपः ? 

न च विषयस्य समस्तसामथ्यंस्य विरहेऽपि ज्ञानमेव तत्ताद्शं स्वप्रव्ययसामर्ण्यासादितादृशन्त- 
सिद्धस्वभावभेदमुपजातमसतः प्रकाशनं तस्मादसतप्रकाशनलक्तिरेवाविद्येति साम्प्रतम्‌ , यतो येयमसतुप्र 
काठानशक्तिविज्ञानस्य कि पुनरस्याः शक्ष्यम्‌ ? असदिति चेत्‌, किमेतत्काय्यं माहोस्विदस्या ज्ञाप्यम्‌ ? न ताव- 
स्काम्यंमसतस्तस्वानुपपत्तेः । नापि ज्ञाष्यं, ज्ञानान्तरानुपलब्धेः । अनवस्थापाताच्च । विज्ञानस्वरूपमेवासतः 
भ्रकाहा इति चेत्‌, कः पुनरेष सदसतोः सम्बन्धः ? असदधीननिरूपणत्वं सतो ज्ञानस्यासता सम्बन्ध इति 
चेत्‌, अहो बतायमतिनिवृंत्तः प्रत्थयतपस्नी 'यस्यासस्यपि निरूपणमायतते, न च प्रत्ययस्तखाधत्ते किचित्‌ । 
असत आधारत्वायोगात्‌ । असदन्तरेण प्रत्ययो न प्रथते इति प्रस्ययस्येवेष स्वभावो न त्व्षदधीनमस्य 
किञ्चिदिति चेत्‌, अहो बतास्यासत्पशपातो यदथमतदुत्पत्तिरतदात्मा च तदविनाभावनियतः प्रष्यय इति । 
तस्मादध्यन्तासन्तः शरीरेन्द्रियादयो निस्तत्त्वा नानुभवविषया भवितुमर्हन्तोति । 

अत्र ब्रूमः--निस्तस्वं चेन्नानुभवगोचरस्तत्किमिदानों मरीचयोऽपि तोयात्मना सत्वा यदनुभवगो- 





भामती-ग्याख्या 

मे प्रतीयमान होने के कारणं मरीच्थादि में अनुभव-विषयता बन जाती है किन्तु कतृंत्वादि 
प्रपच्च तो अत्यन्त असत्‌ ओर समस्तसामथ्ये-रहित निस्तच्वमात्र है, इसमे अनुभव विषयता 
क्योकर होगी ओर इसका आत्मा मे आरोप कंसे होगा ? यदि कहा जाय कि.यद्यपि विषय- 
प्रपन्च अल्यन्त सामथ्यं -शून्य है, तथापि उसका ज्ञान ही एेसा है कि वहु अपने समनन्तर प्रत्यय 
( स्वसजातीय ओर अव्यवहित पूवं ज्ञानहूप कारण ) से एेसा लोकोत्तर सामथ्यं प्राप्न करता 
है, जो किसी बाह्य दृष्टान्त मे अनुभ्रूत नही, उसी सामथ्यं के. बर पर असत्‌ पदार्थो का 
प्रकाश कर देता है उसकी असत्प्रकाशनशक्ति का ही नाम अविद्या कहा जाता है। तो वसा 
नहीं कह सकते, क्थोकि यह्‌ जो विज्ञान की असतपरकाशन शक्ति है, उसका शक्य क्या है ? यदि 
असत्‌ को शक्य माना जाता है, तब वहु ( असत्‌ पदाथ ) इस शक्ति का कायं ? अथवा उसका 
ज्ञाप्य है ? असत्‌ पदाथं को शक्ति का कायं नहीं कह सकते, क्योकि असत्‌ पदाथं मे उत्पद्य 
मानत्वरूप कायंत्व सम्भव नहीं । भसत्‌ को उस शक्ति का ज्ञाप्य भी नहीं कहु सकते, क्योकि 
ज्ञान-ज्ञाप्यता का अथं है--ज्ञानजन्य ज्ञान की विषयता । प्रकृत मे दो ज्ञान पदार्थो का भानं 
नहीं होता, केवर असत्‌ का एक ही ज्ञान प्रतीत होता है। उसका भी ज्ञान मानने पर अन- 
वस्था हो जायगी । असत्‌ का प्रकाश उसके ज्ञान से भिन्न नहीं, अतः अनवस्था नहीं होती- 
एेसा नहीं कह सकते, क्योकि सत्‌ ज्ञान का असत्‌ विषय के साथ क्या सम्बन्ध ? यदि कहा 
जाय कि ज्ञान अपने असद्भूत विषय के द्वारा निरूपित होता है--यही सत्‌ बौर असत्‌ का 
सम्बन्ध है । तो यह्‌ नहीं कहु सकते, क्योकि जिस ज्ञान का जीवन असत्‌ पर निभंर दहै, वह्‌ 
ज्ञान ही क्याहोगा? ज्ञान अपने एेसे विषय पर कोई अतिशय का भी आधान नहीं कर 
सकता, कर्योकि भसत्‌ पदाथं किसी भी धमं का आश्रय नहीं बन सकता। ज्ञान अपने 
विषय पर कोई अतिशय उत्पन्न नहीं करता, अपितु असत्‌ के बिना उसका भाननहीं हो 
सकता-यह्‌ ज्ञान का स्वभाव है-एेसा भी नहीं कह सकते, क्योकि यहु सम्भव नहीं कि 
जबज्ञान नतो उस असत्‌ से उत्पन्न है ओर असद्रूप है, तब असत्‌ का अविनाभाव { असत्‌ 
के बिना न रह सकना ) ज्ञान में क्योकर बनेगा ? फक्तः देह, इन्द्रियादि अत्यन्त असत्‌ भौर 
निस्तेतवे है, उनमे अनुभव-विषयता कभी नहीं बन सकतो ओर उसके बिना उनका आत्मा मे 
अध्यास नहीं हो सकता । 





अभ्यासविचारः ] हिन्दीसदहितभामतोसंवलितम्‌ २३ 


भामती 

चराः स्युः, न सतस्वास्तदाह्मना भरीचीनामसत्वात्‌ । द्विविधं च वस्तुनां तत्त्वं सत्त्वमसस्वं च, तत्र पुवं 
स्वतः परं तु परतः । यथाहु- 

““स्वरूपपररूपाभ्यां नित्यं सदसदात्मके । 

वस्तुनि ज्ञायते किञ्चिद्रपं कंश्चित्कदाचन ॥' इति । 

तत्‌ कि मरीचिषु तोयनिर्भासप्रत्ययस्तस्वगोचरः ? तथा च समीचीन इति न नान्तो नापि 

बाध्येत । अद्धा न बाध्येत, यदि मरीचौनतोयात्मत्वान्‌ अतोणत्मना गृह्णीयात्‌ । तोयात्मना तु गुह्‌ 
कथमश्नान्तः कथं वाऽबाध्यः ? हन्त तोयाभावार्मनां मरीचीनां तोयभावात्मत्वं तावन्न सत्‌, तेषां तोया- 
भावादभेदेन तोयभावात्मतानुपपत्तेः । नाप्यसत्‌, वस्त्वन्तरमेव हि वस्त्वन्तरस्थासतत्वमास्थीयते भावा- 
न्तरमभावोऽन्यो न कश्चिदनिरूपणादिति वदनि: । न चारोपितं रूपं वस्त्वन्तरं तद्धि मरीचयो वा भवेद्‌, 
गङ्गादिगतं तोयं वा ? पुवंस्मिन्‌ कल्पे मरीचय इति प्रत्ययः स्यात्‌ न तोयमिति । उत्तरास्मस्तु गङ्गायां 
तोयमिति स्यान्न पुनरिहेति । देज्ञभेदास्मरणे तोयमिति स्यान्न पुनरिटेति । न चेदभत्यन्तमसन्िरस्तसमस्त- 
स्वरूपमलीकमेवास्त्विति सास्प्रतम्‌ , नाप्यसत्‌, तस्थानुभवगोचरतवानुपपत्तरित्युक्तमधस्तात्‌ । तस्मान्न सत्‌ 





भामती~व्याख्या 

समाधान-- भसत्‌ ( निस्तत्व ) भी अनुभव का विषय होता है।.यदि वहु अनुभव 
का विषय नहीं होता, तो क्या मरु-मरीचियाँ भी जललूप मे सतत््व ( सत्‌ ) है कि अनुभव का 
विषय हो जाती हैँ ? यदि कहा जाय कि “जलरूप मे मरीचियां असत्‌ हैँ । वस्तुओं का तत्त्व 
दो प्रकार का होता है-( १) सत्व ओर (२) असत्त्व, जसा कि न्यायभाष्यकार ने कहा 
है- “सतः सद्भावः, असतश्चास द्धावस्तत््वम्‌” ( न्या. सू. १।१।१) । इनमे प्रथम ( सत्व ) 
स्वतः ( पर-निरपेक्ष ) ओर द्वितीय ( असव ) परतः ( पर-सपेक्ष या प्रतिथोगिनिरूपित ) 
होता है, जेसा कि श्री कुमारिलभदटु ने कहा है- 

स्वरूपपररूपाभ्यां नित्यं सदसदात्मके । 
वस्तुनि ज्ञायते किच्िद्रूपं कंश्चित्कदाचन ।। ( शलो. वा. पृ. ४७६) 

[ अर्थात्‌ सभी पदाथं स्वरूपतः सत्‌ ओर पर-रूप से असत्‌ होते हँ, जसे घट घटत्वेन सत्‌ 
ओौर पटत्वेन असत्‌ होतादहै। उनलूपोमे किसीको कभीएकरूप ओर कभी अन्य रूप 
प्रतीत होता है] तौ व॑सा कहना समुचित नही, क्योकि तव तो मरु-मरीचियों में 
जलनज्ञान क्या तत्तवगोचर है? यदि एेसा है, तब वह समीचीन ज्ञान है, भ्रम नहीं, 
अतः उसका बाध नहीं होना चाहिए । यदि कहं कि वहु तब बाधित न होता, 
जब कि अजलरूप से मरीचियों को वह्‌ ग्रहण करता, किन्तु जलरूपेण मरीचियों का 
ग्रहण करता दहै, अतः वह समीचीन ( अश्रमहूप ) क्यों होगा ओर अबाध्य क्योकर 
होणा?तो वह कहना भी संगत नहीं, क्योकि जक से भिन्न मरीचियो मे जलरूपता 
सत्‌ नहीं, अन्यथा जलाभाव ओर जलभाव का अभेद प्रसक्त होगा । मरीचियों में 
जलकरूपता को असत्‌ भी नहीं कह सकते, क्योकि यह कहा जा चुकादै कि अन्य वस्तुकी 
अन्यरूपता ही असत्त्व है--“भावान्तरमभावोऽन्यो न कश्चिदनिरूपणात्‌” ( श्लो. वा. पु. 
५६६ ) । आरोपित जलादि पदार्थं तृतीय वस्तु नहींहौ सकता । आरोपित जल यातो 
मरीचिरूप होगा या गङ्धादिगत जल । मरीविरूप मानने पर “मरीचयः*-एेसी प्रतीति 
होनी चाहिए, जलम्‌-एेसी नहीं । गङ्खादिगत जलरूप मानने पर गङ्खायां जलम्‌ एसी 
प्रतीति होगी, “इह जलप्‌ एेसी प्रतीति नहीं । यदि गङ्खारूप देश का विस्मरण मान लिया 
जाय, तब भी 'जलम्‌-एेसी प्रतीति होगी, “इह जलम्‌" -एेसी नहीं । मरुमरीचि-जल को 
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भामती 

नापि सदसद्‌, परश्परविरोधादिति अनिर्वाच्यमेवारोपणीयं मरीचिषु तोयमास्थेय तदनेन क्रमेगाध्यस्तं 
तोयं परमाथंतोयमिव ।.अत एव पुवं दृष्टमिव । तत्त्वतस्तु न तोयं न च पुवंदष्टं कि त्वनृतमनिर्वाच्यम्‌ । 
एवं च देहेन्दरियादिप्रपञ्चोऽप्यनिर्वाच्योऽपुर्वोऽपि पूवंमिभ्याप्रत्ययोपर्दाह्निति इव परत्र चिदार्मन्यध्यस्यत 
इति उपपल्नमध्यासलक्षणयोगाद्‌ देहेन्द्रियादिप्रपञ्चबाधनं चोपपादयिष्यते । चिदात्मा तु श्रुतिस्मृती तिहास- 
पुराणगोचरस्तन्मूलतदविरुदढन्यायनिर्णातशु ढबुद्धमुक्तस्वभावः सत्वेनेव निर्बच्यः । अबाधिता स्वयम्प्रकाश 
तैवाऽस्य सत्ता सा च स्वरूपमेव चिदारभनो न तु . तदतिरिक्तं सत्तासामान्यसमवायोऽथेक्रियाकारिता वा 


इति सवं मबदातम्‌ । 
स चायमरेवं लक्षणकोऽध्यासोऽनिवंचनीयः सर्वेषामेव सम्मतः परीक्षकाणां तेद परं विप्रतिपत्ति- 


रित्यनिवं चनीयतां द्रढयितुमाह ® तं केचिदन्यत्राऽन्यधर्माध्यास इति वदन्ति ® । अन्यधर्म॑स्य, ज्ञानधमंस्य 
2 2 जः = 2 ५; 


भामती-ग्याख्या 

खपुष्प के समान अत्यन्त अरीक कहना युक्ति-युक्त नहीं, वेधोकि अत्यन्त अरींक पदार्थ कभी 
अनुभव का विषय नहीं हौ सकता । परिशेषतः अध्यस्यमान जलादि पदार्थो को सत्‌, असत्‌ 
ओर सदसदुभयरूप न मानकर अनिर्वाच्य ही मानना होगा, अतः अध्यस्त जल व्यावहारिक 
जल के समान अत एव पर्गृ जैसा है । वस्तुतःन तो वह॒ जलह ओरन पूर्गदृष्ट किन्तु 
अनृत ओर अनिर्वाच्यमात्र है। इस प्रकार देह इन्दरियादि प्रप्च भी अनिर्वाच्य है, अपू 
( पूवे सत्‌ न ) होने पर भी मिथ्या ज्ञान ॐ द्वारा पूवं उपदशित एवं चिदात्मरूप अधिष्ठान में 
अध्यस्त है-यह्‌ उपपन्न हो गया, वयो क अध्यास का लक्षण उनमें घट जाता है । 

देह ओर इन्द्रियादि प्रपश्च बाधित होने के कारण अनत या मिथ्यादहै, इसके बाधका 
उपपादन आगे किशरा जायगा किन्तु चिदात्मा श्रुति, स्मृति, इतिहास ओर पुराणादि में 
परमां वस्तुत्वेन निर्णीत एत्र श्रुतिमूलक उपक्रमादि न्यायो से अवधारित है, अतः शुद्ध. बुद्ध 
मुक्त स्वभाव के आत्मा का सत्त्वेन निर्वेचन करना होगा । चिदात्मा की जो अबाधित स्वयं 
प्रकाशता है, वही उसका सत्व है, उससे अतिरिक्त सत्तारूप महासामान्य ( जाति ) का 
समवाय या अथक्रियाकारित्व को सत्त्व नहीं माना जाता [सत्‌ पदार्थो की सत्ता का निवेचन 
दाशंनिकों ने विभिन्न प्रकार से किथा है-वैशेषिकाचार्यो ने सत्ता नाम की एकं जाति मानी 
है, जो द्रभ्य, गुण ओर कमे--इन पदार्थो मे रहती है--““सामान्यं द्विविधम्‌ परमपरं चानु- 
वृत्तिप्रत्ययकारणम्‌ । तत्र परं सत्ता महाविषयत्वात्‌” ( भ्र. भा. प. २६) । इसी के आधार 
पर सत्ता-समवायवान्‌ पदाथं को सत्‌ भौर 'सत्तासमवाय' ( व्योम. पृ. १२९ ) को सत्व कहा 
गया है । बौद्धो ने सत्ता का लक्षण किया है-- "सत्ता अर्थक्रिधास्थितिः" (प्र. वा. ११) 
किन्तु वेदान्त मे “सतो भावः सत्ता-एेसा भावा्थेक 'तलू' प्रत्यय न कर "देवताः शब्द के 
समान स्वाथ में 'तल्‌' प्रत्यय मानकर सद्रूप ही सत्ता मानी है । वातिककार कहते है 

प्रकत्यर्थातिरेकेण प्रत्ययार्थो न विद्यते । 
सत्तेत्यत्र ततः स्वाथंस्तद्धितोऽत्र भवन्‌ भवेत्‌ ॥ ( वह्‌. वा. पृ. १६७८ ) 

वैशेषिक-सम्भत सत्ता का निरास बौद्धो नेभी किया है- सच्छन्दनिमित्तं हि सतो भावः 
सत्ता, दर्यं प्रकृत्यथंः, द्रग्पात्मसं ग्रहः प्रत्ययार्थः । सत्क्रिया वोपचारसत्तारूपा । वेशेषिकसत्ता 
नोभयम्‌ , अर्थान्तरत्वात्‌” ( अभिधमंप्र. पृ. ६ ) ] । | 

उक्त अनिवंचनीय अध्यास प्रायः सभी दाशंनिकों को सम्मतदहै, केवल उसके स्वरूप 
विशेष में विप्रतिपत्ति ( मतभेद ) है, उसे दिखाने के किए कहा गया है--““तं केचिदन्यत्रान्य- 
धर्माध्यास इति वदन्ति" । 
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केचित्‌-अन्यत्ान्यधर्माध्यास-इति वदन्ति । केचितु - यज॒ यदभ्यासस्तद्धिवेकाब्रह- 


भामती 

रजतस्य, ज्ञानाकारयस्येति यावत्‌, अध्यासोऽन्यत्र बाह्ये । सौत्रान्तिकनये तावद्‌ बाह्यमस्ति वस्तुसत्त्न ज्ञाना- 
कारस्यारोपः । विनज्ञानवादिनामपि यद्यपि न बाह्यं वस्तुसत्तथाप्यनाश्चविद्यावासनारोपितमलीकं बाह्यं, तत्र 
ज्ञानाकारस्यारोपः । उपपत्तिश्च यद्यादृज्ञमनुभवसिद्धं रूपं तत्तादृक्मेवाभ्युपेतथ्यमित्युत्सर्गोऽन्यथात्वं पुनरस्य 
बलवद्राधकप्रत्ययवशान्नेदं रजतमिति च बाधस्थेदन्तामात्रवाधेनोपपत्तौ न रजतगोचरतोचिता । रजतस्य 
धर्मिणो बाधे हि रजतं च तस्य च धमं इदन्ता बाधिते भवेताम्‌, तद्रभिदन्तवास्य धर्मो बाध्यतां न 
पुना रजतमपि धर्मि, तथा च रजतं नहिर्बाधितमर्थादान्तरे ज्ञाने व्यवतिष्टत इति ज्ञानाकारस्य बहिरध्यासः 
सिध्यति । 

. केचित्तु ज्ञानाकारख्यातावपरितुष्यन्तो वदन्ति ® यत्र॒ यदध्यासस्तद्धिवेकाग्रहनिबन्धनो श्म 
इति ® । अपरितोषकारणं चाहुः--विज्ञानाकारता .रजतादेरनुभवाद्वा व्यवस्थाप्येतानुमानाद्वा ? तत्नानु- 
मानमुपरिषशटान्निराकरिष्यते । अनुभवोऽपि रतजप्रत्ययो वा स्याद्‌, बाधकप्रत्ययो वा ? न तावद्रजतानुभवः । 

स हीदङ्कारास्पदं रजतमावेदयति न त्वान्तरम्‌, अहमिति हि तडा स्यात्‌ प्रतिपत्तुः प्रत्ययादब्यतिरेकात्‌ । 


भामती-ग्याब्या 

( १) आत्मसख्याति- बौद्धो का योगाचःर निकाय अन्य पदाथं ( ज्ञान ) के रजतादि 
धर्मो ( आकारो ) का आरोप अन्य पदाथं ( बाह्य वस्तु ) में किया करता है। सौत्रान्तिक 
मत मे बाह्य वस्तु अनुमित है, उसमे ज्ञान के आकार का समारोप दहो सकता है । योगाचार 
के मत मे यद्यपि बाह्य वस्तु सत्‌ नहीं, तथापि अनादि अविद्या-वासना के दारा आरोपित 
अलीक बाह्य पदाथं माना जाता है, उसी में ज्ञान के रजतादि आकारो का अध्यास हो जाता 
है 1 इस पक्ष मे उपपत्ति का प्रदशेन इस प्रकार किया जाताहैकिजो वस्तु जंसी अनुभवे 
आती है, उसे वंसा ही स्वीकार करना चाहिए-एेसा नैसगिक नियम है । उसका भन्येथा- 
करण तो किसी प्रबल वाधक प्रत्यय के बल पर ही सम्भव हो सकता है । नेदं रजतम्‌"- 
इस बाघ की चरिताथंता जब रजतगत केवल इदन्ता धमं का बाध कर देने मात्रसे हो जाती 
है, तब रजतरूप धर्मी का वह॒ बाध नहीं कर सकता, क्योकि रजतसरूप धमीं का भी बाघ 
केरने पर रजत ओर उसके धर्मभूत इदन्ता--इन दोनों का बाध करना होगा, उससे लाघव 
तो इसीमेदहै किं रजत के केवल “इदन्ता' धमंका ही बाध किया जाय, रजतरूप धर्मीका 
नहीं । रजत बाहर बाधित होकर आन्तरिक ज्ञान मे अवस्थितो जातादहै। इसप्रकार 
ज्ञान के आकार का बाहुर आरोप उपपन्न हो जाता है । 

(२) अख्याति- कतिपय विद्वान्‌ विज्ञानाकार ख्याति से सन्तुष्ट न होकर कहते हैँ 
कि ““यत्र यदध्यासस्तद्धिवेकाग्रहनिबन्धनो श्रमः" अर्थात्‌ शुक्त्यादि मे जो रजतादि का अध्यास 
कहा जाता है, वह्‌ वस्तुतः शुक्ति ओर रजत का भेद-ग्रह॒ न रहने के कारण “इदं रजतम्‌"- 
एसे ज्ञान मे ्रमरू्पताका व्यवहारहोने ल्ग जताहै।ये लोग आत्मख्याति मे अपनी 
अरुचि का कारण यह्‌ बताते हैँ कि बाह्य पदाथं मे रजताकारता काजो आरोप माना जाता 
है, वह अनुभव के आधार पर वेसा मानाजातादहै? अथवा अनुमान के बर पर ? अनुमान 
का निराकरण आगे तकंपाद में किया जायगा । अनुभव वहाँ दो होते है- (१) इदं रजतम्‌ 
ओर (२) नेदं रजतम्‌ । “इदं रजतम्‌'- यह्‌ अनुभव रजत की ज्ञानाकारता में प्रमाण नहींहो 
सकता, क्योकि वहु रजत को इदन्त्वेन बाहर सिद्ध करता है आन्तरिक ज्ञानाकारताका 
व्यवस्थापक नहीं हो सकता । रजत को ज्ञान का आकार मानने पर “इदं रजतम्‌'- एेसा 
अनुभव न होकर “अहं रजतम्‌-एेसी प्रतीति होनी चाहिए, क्योकि विज्ञानवाद में विज्ञान 


~ 
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भामती 

श्रान्तं विज्ञानं स्वाकारमेव बाह्यतयाऽध्यवस्यति । तथा च नाहङ्कारास्यदमस्य गोचरो ज्ञानाकारता पुनरस्य 
बाधकप्रत्ययप्रवेदनोयेति चेत्‌, हन्त॒ बाधकप्र्ययमालोचयरवायुष्मान्‌ । कि पुरोवत्ति्रन्यं रजताद्धिवेचय- 
त्याहो ज्ञानाकारतामप्यस्य दहंयति । तत्र ज्ञानाकारतोपदश्नव्यापारं बाधकप्रत्ययश्य ब्रुवाणः इलाघनीय- 
प्रज्ञो देवानां प्रियः । पुरोवत्तित्वप्र तिषेधादर्थादस्य ज्ञानाकारतेति चेत्‌, न; असन्निधानाप्रहनिषेधाद्‌ 
असन्निहितो भवति प्रतिप्रत्तुरत्यन्तसन्निधानं त्वस्य प्रतिपततरात्मकं कुतस्त्यम्‌ ? 

न चेष रजतस्य निषेधो न चेदन्तायाः, किन्तु विवेकाग्रहुप्रस्जितस्य रजतमिदमिति रजतव्यवहारस्य । 
न च रजतमेव शुक्तिकायां प्रसल्ितं रजतज्ञानेन, नहि रजतनिर्भासस्य शुक्तिकालम्वनं युक्तमनुभववि रोधात्‌! न 
खलु सत्तामात्रणालम्बनम्‌, अतिप्रसङ्गात्‌ । सर्वेषामर्थानां सस्वाविशेषादालम्बनत्वप्रसङ्खात्‌ । नापि कारण 
त्वेन, इन्द्रियादीनाभपि कारणत्वात्‌ । तथा च भासमानतेवालम्बनाथं; । न च रजतन्ञाने शक्तिका भासत 
इति कथमालम्बनं भासमानताभ्युपगमे वा कथं नानुभावविरोधः ? अपि चेन्द्िथादीनां समीचीनज्ञानोप 

भामती~व्याख्या 

को ही अहुंपदाथं माना जाता है । यदि कहा जाय कि रजत है तो विज्ञानका अपनाही 
भाकार किन्तु भ्रान्त विज्ञान अपने आकार को ही बाह्य पदाथं पर आरोपित कर देता है 
इसलिए “अहं रजतम्‌*-एेसी प्रतीति नहीं होती । यदि रजत की विज्ञानाकारता नेदं रजतम्‌'- 
इस बाधक ज्ञान के द्वारा सिद्ध होती है, तब बाधक ज्ञान की परीक्षा कर ली जाय । बाधक 
जान क्या पुरोवर्ती ( शुक्ति ) द्रव्य को रजत से केवर भिन्न बताताहै? अथवा रजतमें 
जञानाकारता की भी सिद्धि करता है ? नेदं रजतम्‌"-इस निषेध ज्ञान को रजत की 
जञानाकारता का साधक मानना तो निरी मूखेता है । यदि कहा जाय कि रजत में पुरोवतित्व 
का निषेध कर देने से अर्थात्‌ अन्तरवर्ती ज्ञानाकारता पयंवसित होती दै । तो वसा नहीं क्‌ 
सकते, षयोकि शुक्ति ओर रजत का वस्तुतः असल्तिधान है, किन्तु उसका ग्रहण न होने के 
कारण रजत को इदं रूप से सच्चिहित समञ्च लिया गया था, अब उस असन्निधानाग्रह्‌का 
“नेदं रजतम्‌*-इस प्रकार निषेध कर देने से वास्तविक असन्निधान (ज्ञाता पुरुष से दुर 
आपण मे अवस्थान ) सिद्ध होना चाहिए, अत्यन्त सन्निधान ( विज्ञानरूप ज्ञाता पुरुष का 
भकार ) वयोकर स्थिर होगा ? वस्तु-स्थिति यह है किं नेदं रजतम्‌"-यह निषेधनतो 
रजत का निषेधक है ओर न रजतगत इदन्ता का, किन्तु शुक्ति ओर रजत के भेदाग्रह के 
दारा आपादित ^रजतमिदम्‌*-इस प्रकार के व्यवहारमात्र का निषेधक होता है । 

इदं रजतम्‌*--इस ज्ञान के द्वारा रजत ही शुक्ति मे अध्यस्त होता है'-यह कहना 
संगत नही, क्योकि रजत-भासक ज्ञान का शुक्ति को आलम्बन ( विषय ) मानना अनुभव से 
विरश्द्ध है । सदव अनुभव यही बताता हैकि जो ज्ञान जिस पदाथं का भासक होता है, उस 
ज्ञान का वही आलम्बन होता हं । शुक्ति उस देश मे विद्यमान होने मात्र से रजत-ज्ञानका 
आलम्बन हो जायगी-एेसा मानने पर यहु अतिग्रसङ्ख उपस्थित हो जातादहै कि वहां 
विद्यमान सभी पदाथं सभी ज्ञानों के विषय हो जा्येगे । "रजत-ज्ञान का कारण होने से शुक्ति 
उसका आलम्बन है-एेसा मानने पर इन्द्रियादि भी रजत-ज्ञान के आलम्बन हो जायेगे, 
क्योकि वे भी उस ज्ञान के कारण हैँ । अतः "भासमानत्वमेवालम्बनत्वम्‌'-एेसा ही आलम्बन 
का लक्षण करना चाहिए, जब “इदं रजतम्‌"--इस ज्ञान मे शुक्ति भासित नहीं हो रही, तब 
वह्‌ उसका आलम्बन कर्योकर होगी ? अतः इद रजतम्‌"--इस ज्ञान की भासमानता शुक्त में 
मानना अनुभव-विरुद है । 

दूसरी बात यह्‌ भी हैँ कि ज्ञानोत्पादक इन्द्रियादि पदार्थो मे समीचीन ( प्रमा ) ज्ञान 
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भामती 
जनने सामथ्यं मुपलग्धमिति कथमेभ्यो मिथ्याज्ञानसम्भवः ? शेषसहितानां तेषां ` भिश्याप्रत्ययेऽपि सामभ्यं- 
मिति चेत्‌, आत उ दोषाणां नसामथ्यं विघातमात्र हेतुत्वात्‌ । अन्यथा दुष्टादपि कुटजबीजाद्‌ वटा- 
ड्कुरोत्पच्िप्रसङ्गात्‌ † अपि च स्वगोचरभ्यभिचारे विज्ञानानां सवंत्रानादवासप्रसङ्खः । तस्मात्‌ सवं ज्ञानं 
समीचीनमाश्येयम्‌ । तथा च रजतमिदमिति च दे विज्ञाने स्मृत्यनु भवरूपे तत्रेदमिति पुरोवतिद्रव्यमान्न- 
प्रहुणं वोषवज्ञात्‌ तद्गतशुक्तित्वसामान्यविज्ेषस्याग्रहात्‌ तस्भात्रं च गृहीतं सदृशतया संस्कारोद्रोधक्रमेण 
रजते स्मृति जनयति । सा च गृहौतग्रहणस्वभावापि दोषवद्‌ गृहीतत्वांशाप्रमोषाद्‌ ग्रहुणमान्नमवतिष्ठते । 
तथा च रजतस्मृतेः पुरोवत्तिद्रन्यमात्रग्रहणस्य च मिथः स्वरूपतो विषयतश्च भेदाग्रहात्‌ सर्निहितरजत. 
गोचरज्ञानसारूप्येगेदं रजतमिति भिन्ने अपि स्मरणग्रहणे अभेदन्यवहारं च सामानाधिकरण्यन्यपदेशं च 
भामती ~ग्याख्या 

के उत्पादन का ही सामथ्यं ओर स्वभाव पाया जाता है, उनसे मिथ्या ज्ञान की उर्पत्ति 
कयोकर होगी ? यदि कहा जाय कि किसी दोष से युक्त ही जाने पर उन्हीं कारणो मे मिथ्या 
ज्ञान के उत्पादन का सामर्थ्यं आ जाता है । तो वैसा कहना उचित नही, क्योकि दोष सर्द॑व 
नेसगिक सामथ्यं के घातक होते है, कार्यान्तर के जनक नहीं होते, अन्यथा कुटज ( कुटवेर ) 
के दुष्टं बीज से वट अङ्कुरित हौ जाना चाहिए । 

"सभी ज्ञान नियमतः अपने विषय के ही भासक होते है -इस नियम का यदि कहीं 
श्रो व्यभिचार माना जादा है, तब सभी ज्ञानों पर से विश्वास उठ जायगा, अतः सभी ज्ञानो 
को प्रमात्मक ही मानना चाहिए [ श्री शालिकिनाथ मिश्र कहते है- 

"यथार्थं स्वंमेवेह विज्ञानमिति सिद्धये । 
प्रभाकरगुरोर्भावः. समोचीनः प्रकाश्यते ॥ 
अत्र ब्रूमो य एवार्थो यस्यां संविदि भासते । 
वेद्यः; स एव नान्यद्धि विद्याद्रे्यस्य लक्षणम्‌ ॥ 
इदं रजतमित्यत्र॒ रजतं चावभासते । 
तदेव तेन वेद्यं स्यान्न तु शुक्तिरवेदनात्‌ ॥ 
तेनान्यस्यान्यथाभानं प्रतोत्यंव पराहतम्‌ । 
परस्मिन्‌ भासमाने हि परं भासते यतः॥ (घ्र. प. धृ. ४०८ ) 
अहो बत महानेष प्रमादो घौमतामपि । 
ज्ञानस्य व्यभिचारे हि विश्वासः किन्निबन्धनः ॥ (प्र. प. पृ. ५९) |। 
अख्यात्िवाद के अनुसार "इदं रजतम्‌'-- यहाँ पर "रजतम्‌'--यह्‌ ज्ञान स्मृति ओर 
“इदम्‌ --यह्‌ ज्ञान अनुभवरूप है । इदम्‌ -- ईस जान के द्वारा पुरोवर्ती शुक्ति का केवल 
द्रव्यत्वेन सामान्य-ज्ञान मात्र होता है, नेत्रगत दोष कं कारण शुक्तिकात्वरूप विशेष जाति का 
ग्रहण नहीं हो पाता । चमकीले द्रव्यमात्र कं ग्रहण से वसे ही चमकीले रजत द्रव्य कं संस्कार 
उदूबुद्ध होकर रजत का स्मरण करा देते है । यद्यपि स्मृति ज्ञान गृहीतमात्र का ग्राहक होता 
है, अतः वहाँ भो "रजतं स्मरामि'या 'तद्‌ रजतम्‌"-रेसा स्मरण होना. चाहिए, तथापि 
दोष-वश गुहीतत्वादि अंशो का प्रमोष ( विस्मरण ) होकर वह्‌ स्मृतिज्ञान केवल ज्ञान के 
रूप मे अवस्थित होता है । इस प्रकार रजत का स्मरण भौर “पुरोवती द्रव्यमात्र का 
प्रत्यक्ष -इन दोनों ज्ञानो के न तो स्वरूपो का भेद-भान होता है ओर न उनके विषयों का । 
वहाँ इदम्‌” ओर “रजतम्‌"-ये दोनों ज्ञान वैसे ही अमेद-व्यवहार ओर सामानाधिकरण्य 
बोधक इदं रजतम्‌'--इस प्रकार शब्दप्रयोग के प्रवतंक हौ जाते है, जसे, "इदं रजतम्‌- इस 





~ यि 
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भामतं। 

भ्रवत्तंयतः । 

क्वचित्‌ पुन ग्रहण एव भिथोऽगृहीतभेदे, यथा पोतः शद्ध इति । अत्र हि विनिगंच्छन्नयनरषिमिव- 
पतिनः पितद्रव्यस्य काचस्येवातिस्वच्छस्य पीतत्वं गृह्यते पिन्तं तु न गृह्यते, शङ्खोपि दोषधक्षात्‌ शुक्लगुण- 
रहितः स्वरूपमात्रेण गृह्यते । तदनयोगुंणगुणिनोरसंसर्गग्रहसारूप्यात्‌ पोततपनीयपिण्डप्रत्ययाविक्षेवेणा- 
भेदभ्यवहारः सामानाधिकरण्यव्यपदेशश्च, भेदाग्रहप्रसज्जिताभेदन्यवहारबाधनाच्च नेदमिति विवेकभ्रस्थयस्य 
बाघकत्वमप्युपपद्ते, तदुपपत्तौ च प्राक्तनस्य प्रत्ययस्य चान्तत्वमपि लोकसिद्धं सिद्धं भवति । तस्माद्यथार्थाः 
से विप्रतिपन्ना; सन्देहविश्रमा, प्रष्ययत्वात्‌ घटादिप्रत्ययवत्‌ । तदिदमुक्तं ® यदध्यास इति & । यस्मिन्‌ 
शुक्तिकादौ यस्य रजतादेरध्यास इति लोकपरसिद्धिः नासावन्यथास्यातिनिबन्धना, किन्तु २ हीतस्य रजता. 
दस्तत्स्मरणस्य च गृहीततांशप्रमोषेण गृहीतमात्रस्य य इदमिति पुरोऽवस्थिताद्‌ द्रव्यमात्रात्ततूप्र्ञानाज्च 
विवेकस्तदश्रहणनिबन्धनो शपः । भ्रान्तत्वं च प्रहणस्मरणयोरितरेतरसामानाधिकरण्यव्यपदेश्लो रजतादि. 


व्यबहारचेति । | 


मय ठु 
भामती~ज्याख्या 


प्रकार का समीचीन ज्ञान, क्योकि दोनों में असंसगं का अग्रह समान है । 

कहीं-कहीं दो प्रव्यक्षात्मक ज्ञान अगृहीतभेदक होकर वसे ही भ्पवहार के जनक हो 
जाते है, जसे "पीतः शङ्खः" यहां पर गोलक से बाहर निकलती हुई अति स्वच्छ नेत्र-रर्मियां 
भपने साथ चिपके कांच के समान पारदर्शी पित्त द्रभ्यकां प्रहूण न करके उसके केवल पीत वर्णं 
का ग्रहण करती हं । शङ्क का शुक्ल वणं भी उसी दोषके कं रण गृहीत न हौकर केवल शङ्कु 
द्रव्य ही गृहीत होता है। पीत गुण बौर शङ्खरूप गणी ( द्रव्य ) मेवंसेही अभेद-व्यवहार 
ओर सामानाघिकरण्य-व्यपदेश वृत्त हो जाता है, जसे, "पीतं स्वर्णपिण्डम्‌", "पीतं बि त्वम्‌ 
इत्यादि प्रमा ज्ञानों के द्वारा प्रवातत होता है, क्थोकि उन दोनों ज्ञानों मे समीचोन ज्ञान का 
असंसरगाग्रह्‌ रूप सादृश्य है । मेदाग्रहु के द्वारा प्रापित उक्त अभेद-व्यवहार का बाध कर .देने 


मात्र से नेदम्‌--इस प्रकार के भेद-ज्ञान मे बाधकत्व काभी निर्वाह हो जाता है। उसका 


निर्वाह हो जाने के कारण उससे पू्ववर्ती इं रजतम्‌'--इस ज्ञान में लोकप्रसिद्ध श्रमरूपता 
भो उपपन्न हो जातो है । फल्तः सभी ज्ञानों मे यथाथ॑त्वकी सिद्धि पर्यवसित हो जाती है- 
सवं विप्रतिपन्ना विध्रमप्रत्यया यथाथा, प्रत्ययत्वाद्‌, घटादिग्रत्ययवत्‌' । इस अख्थाति का 
लक्षण भाष्यमे किमा गया है--“यदध्यासः'' । जिन शुक्त्यादि आधारो मे जिन रजतादि का 
अध्यास लोक में प्रसिद्ध है, वह्‌ अन्यथा-ख्याति-्रयक्त नहीं, अपितु पूवं-गृहीत ओर पश्चात्‌ 
स्मयंमाण रजतादि पदार्थो के गृहीतत्व धर्म का विस्मरण हो जाता है, अतः केवल रजतरूप 
धर्मी का जो पुरोवर्ती इरं पदाथं से एवं स्मरणूप रजत-ज्ञान का जो प्रत्यक्षात्मकं इदमाकार 
ज्ञानसे भेदहै, उसका ग्रहण न होने के कारण भ्रम-व्यवहार हो जाता है । उसकी श्रम- 
रूपता यही है, जो कि इदमाकार प्रत्यक्षज्ञान भौर रजताकार स्मरणं ज्ञान की एकात्मता का 
भान ओर शुक्ति में रजत पद का प्रयोग होता है [ श्रीशालिकनाथ मिश्र कहते है- 
““नन्वेवं रजताभासः कथमेष घरिष्यति । 

उच्यते शुक्तिशकलं गृहीतं मेद्वजितम्‌ ॥ 

शुक्तिकाया विशेषा ये रजता द्दहेतवः। 

तन ज्ञाता अभिभवाद्‌ ज्ञाता सामान्यरूपतः।। 

अनन्तरं च रजते स्मृतिर्जाता तथापि च 

मनोदोषात्‌ तदित्यंशपरामशंविवे जितम्‌ ॥ 
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भामती 

अन्ये स्वत्राप्यपरितुष्यन्तो यत्र यदष्यासस्तस्येव विपरीतधमंस्वकल्पनामाचक्षते । अत्रेदमाकूतम्‌ -- अस्ति 
तावद्रजताथिनो रजतमिदमिति प्रत्ययात्‌ पुरोवतिनि द्भ्य वृत्तिः सामानाधिकरण्यत्यपदेशश्चेति सवंजनीनम्‌ । 
तदेतन्न तावद्‌ अ्रहणस्मरणयोस्तद्गोचरयोश्च मिथो भेदाग्रहमात्रादूवितुमहंति । अहणनिबन्धनो हि चेतनस्य 
न्यवहारन्धपदेशो कथमप्रहणमात्राद्भुवेताम्‌ ? नन्तं नाग्रहणमान्नात्‌ किन्तु प्रहुणस्मरणे एव मिथः स्वरूपतो 
विषयतश्चागुहीतभेदै समोचीनपुरस्थितरजत विक्ञानसादृदयेन अभेदब्यवहारं सामानाधिकरण्यञ्यपदेक्षं च 
भ्वत्तंयतः । अथ समोचीनज्ञानसारूप्यमनयोगुद्यमाणं वा व्यवहार्रवृत्तिदैतुरगृह्यमाणं वा सत्तामात्रेण ? 
गृह्यमाणत्वेऽपि समोचीनज्ञानसारूप्यमनयोरिदमिति रजतमिति च ज्ञानयोरिति ग्रहणमयवा तयोरेव स्व. 
रूपतो विषयतश्च मिथो भेदाग्रह इति ग्रहणम्‌ ? तत्र न तावत्समीचोनज्ञानसद्शो इति ज्ञानं समोचीनज्नञान- 
वद चवहारप्रवत्तंकम्‌ । नहि गोसदृशो गवय इति ज्ञानं गवाथिनं गवये प्रवत्तंयति । अनयोरे् भेदाग्रह इति 

न 


भामती-~व्याख्या 

रजतं विषयीकृत्य नंव शुक्तेविवेचितम्‌ । 

स्मृत्याऽतो रजताभास उपपन्नो भविष्रति ॥ 

ग्रहणस्मरणे चेमे विवेकानवभासिनी । 

सन्निहितरजतशकले रजतमतिभंवति याहशी सला । 
भेदानध्यवसायादियमपि ` तादक्‌ परिस्फुरति ॥ 
बाधकप्रत्ययस्यापि (बावकत्वमता मतम्‌ । 

प्रसज्य मानरजन्तव्यवहारनिवारणातु  ॥ ( प्र पं० पु० ४९) ]। 

( ३ । अन्यथाख्याति --अन्थ आचायं कहते हँ कि जिस शुक्त्यादवि पदाथं मे रजतादि 
काजो अध्यास होता है, वहु शुक्ति मे रजतत्वरूप विपरीत ध्म का आरोप है । इन आचार्यों 
का आशय यह है कि रजताथीं पुरुष की 'रजतमिदम्‌"-इस प्रतीति के आधार पर पुरोवर्ती 
णुक्तिरूप द्रव्य में प्रवृति ` होती है, केवेल प्रवृति ही नहीं, (रजतमिदम्‌"- इस प्रकार का 
सामानाधिकरण्य-व्यपदश भो होता है- यहु सर्व-सम्मत तथ्य है । यहु सव कु प्रत्यक्ष ओौर . 
स्मरण ज्ञानो ओर उनके विषयीभरूत शुक्ति ओर रजतादि विषयों के पारस्परिक मेद क 
भग्रहण मात्र से सम्पादित नहीं हो सकता, क्योंकि चेतन पुरुष की प्रत्येक क्रिया ओर शब्द. 
व्यवहार तभो सम्भव होते हैँ, जब कि विषय वस्तु क। ग्रहण .( ज्ञान ) हो जाय, अतः अग्रहण 
मात्र के बल पर पुरोदेश मे प्रवृत्ति ओर इदं रजतम्‌'-एेसा शब्दप्रयोग कयोकर होगा ? 
यह जो कहा जाता है कि केवल अग्रहण को ही परव्त्यादि का कारण नहीं माना जाता, अपितु 
रजत का स्मरण ओर इदं पदाथं का ग्रहण ( प्रत्यक्ष ज्ञान ) ये दोनों ज्ञान रैसे है कि जिनके 
नतो स्वरूपो का भेद-ग्रहु होता है ओर न उनके विषयों का। इन दोनों ज्ञानो मे ^रजत- 
मिदम्‌'- इस प्रकार के समीचीन ज्ञान का सारूप्य (असंसगाग्रह) भी है, अत एव ये दोनों ज्ञान 
शुक्ति ओर रजत के अभेद-व्यवहार एवं सामानाधिकरण्य-ग्यपदेश के प्रवर्तक माने जाते है । 
वहं कहना संगत नहीं, क्योकि ( इदम्‌” ओर "रजतम्‌" ) इन दोनों ज्ञानो मे समीचीन ज्ञान 
का साहृश्च गृह्यमाण होकर उक्त व्यवहार काटहेतु है? भथवा अगृह्यमाण होकर सत्तामात्र 
से ? गृह्यमाणत्व-पक्षमे भी -समोचोनज्ञानसारूप्यमनयो्ञानयोः'- इस प्रकार सादृश्य का ्रहुण 
माना जाता है ? या अनयोः ज्ञानयोः स्वरूपतो विषयतश्च भेदाग्रहु"--इस रीति से ग्रहण होता 
हे ? प्रथम कल्प युक्तियुक्त नही, क्योकि किसी वस्तु मे उसकः सादृष्य-ज्ञान मात्र प्रवतंक 
नहीं होता, अन्यथा गवय में गोसहशोऽयम्‌"- इर प्रकार गौ का साहश्य-बोध रहने के कारण 
गवय की ओर उस व्यक्ति की प्रवृत्ति होनी चाहिए, जो गौ चाहता है , द्वितीय कल्प मँ जो 
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तु ज्ञानं पराहतं, नहि मेदाग्रहेऽनयोरिति भवति, अनयोरिति ग्रहे मेदाग्रहणमिति च भवति । तस्मास्सत्ता- 
मात्रेण मेदाग्रहोऽगृहीत एव व्य॑वहारदेतुरिति वक्तव्यम्‌ । तत्र किमयमारोपोत्पादक्रमेण व्यवहारहेतुराहो 
अनुत्पादितारोष एव स्वत इति ? वयं तु पश्यामः-- चेतनव्यवहारस्याजञानपुव॑कत्वानुपपत्तेरारोपन्ञानोत्पा- 
वक्रमेणेवेति । ननु सत्यं वेतनव्यवहारो नाज्ञानपूवंकः किम्त्वविदितचिवेकग्रहणस्मरणपूरवंक इति । मेवम्‌, 
नहि रजतप्रातिपदिकाथंमात्नस्मरणं प्रवृत्तादुषयुज्यते । इदङ्कारास्पदानिमुली खदु रजता्थिनां भ्रवृत्तिरित्य- 
विवादम्‌ । कथं चायमिदाद्कारास्पदे प्रवर्तेत, यदि तु न तदिच्छेत्‌ ! अन्यदिच्छत्यन्यत्करोतीति व्याहतम्‌ । 
न चेदिदद्कारास्यदं रजतमिति जानीयात्‌ कथं रजतार्थो तदिच्छेत्‌ ? यद्चतथात्वेनाग्रहणादिति ब्रूयात्स च 
प्रतिवक्तभ्योऽथ तथात्वेनाग्रहणात्‌ कस्मान्नोपक्षेतेति ? सोऽयमुपादानोपेक्ताभ्यामभित आङ्कष्यमाणश्चेतनोऽ- 
भ्यवस्थित इवङ्कारास्पदे रजतसभारोपेणोपादान एव च्यवस्थाप्यत इति भेदाग्रहः समारोपोत्पादक्रमेण 
चेतनप्रवृ्िहेतुः । तथाहि मेवाग्रहादिदङ्कारास्पदे रजतत्वं समारोप्य तज्जातीयस्योपकारहेतुभावमनु- 
चिन्त्य तञजातीयतयेदद्ारास्पदे रजते तमनुमाय तदर्थो भ्रव्तते इत्यानुपुन्यं सिद्धम्‌ । न च तटस्यरजत- 
भामती~ग्याख्या 
कहा गया-“अनयोः भेदाग्रहः" । वह॒ अत्यन्त विरुद्ध है, क्योकि जिन पदार्थो में मेद-ग्रह्‌ नही, 
होता, उनके लिए अनयोः'-- इस प्रकार द्विवचन का प्रयोग कंसे होगा ? यदि उनमें द्वित्व का 
निश्चय है, तब अनयोः का प्रयोग सम्भव हो जाने पर भी भिदाग्रह'-यह कहना विरुढ पड 
जाता है । फल्तः भेदाग्रह स्वयं अगृहीत होकर सत्ता मात्र से व्यवहार का जनक दै एसा 
मानना होगा । तब जिज्ञासा होती है कि वह अज्ञात भेदाग्रह रजतादि का आरोप कराकर 
व्यवहार का हेतु होता है ? या रजतादि काञआरोप कराए बिना ही अकेला रजार्थी का 
प्रवतंक होता है ? वहाँ हमारा तो कहना यह है कि चेतन मनुष्य का व्यवहार केवर अग्रहण 
( अज्ञान ) के भाधार प्र नहीं देखा जाता, अतः रजतादि का अवभास कराकर ही वह्‌ 
रजतार्थी का प्रव्तंक होगा । 
यह्‌ जो कहा जाता है छि यद्यपि चेतन परुष का कोई भी व्यवहार केवल अज्ञान से नही 
होता, तथापि कथित अगृहीतभरेदक इदमाकार प्रत्यक्ष ओर रजताकार स्मरण-ये दोनों ज्ञान 
व्यवहार के निर्वाहक हो जाते हैँ । वह॒ कहना संगत नहीं, क्योकि भ्रकृतःमें केवल "रजतः पद 
के भयं का स्वतन्त्र ज्ञान प्रवृत्ति का साधक नहीं हो सकता, क्योकि यह ध्रुव सत्य है कि 
रजतार्थी पुरुष की प्रवृत्ति इर्दकारास्पद पदाथं की ओर हो रही है । इदकारास्पद पदाथ की 
ओर उसकी प्रवृत्ति तभी बनेगी, जब कि उसे उसकी इच्छा होगी, व्ोकि अन्य वस्तु की 
इच्छा से अन्य वस्तु मे प्रवृत्ति सम्भव नहीं । यदि इदंकारास्पद वस्तु को रजत न समञ्च, तब 
उसकी इच्छा ही क्यों होगा ? यदि अरजतरूपेण अग्रहण को प्रवतंक माना जाता है, तब 
रजतरूपेण अग्ररण को रजतार्थी का निवर्तक मानना होगा । फलतः प्रवृत्ति ओर निवृत्तिरूप 
विरोधी षदुर्थो के आकषंण में पड़ कर जव चेतन पुरुष किकर्तव्य-विमूढ्‌ हौ जाता है, तब 
रजतारोपपू्वंक ही भेदाग्रह उस पुरुष की प्रवृत्ति का व्यवस्थापक हो सकेगा । 
उसका क्रम इस प्रकार है कि भेदाग्रह से इदंकारास्पद पदाथं में रजतत्वहूप धमं का 
आरोप होता है, रजतजातीय पदाथं की इष्टसाधनता का स्मरण होता दै, उसके पश्चातु इद- 
कारास्पदीभरूत रजत मे तज्जातीयत्वरूप हेतु के दवारा इष्ट-साधनता का अनुमान होता है-- 
“इदं मम ( रजताथिनः ) इष्टसाधनम्‌, रजतजातीयत्वाद्‌, आपणस्थरजतवत्‌' । तब रजतार्थी 
व्यक्ति पुरःस्थित द्रव्य की ओर प्रवृत्त होता है । इदंकारास्पद पदाथ से भिन्न तटस्थ रजत 
की स्मृति इदंकारास्पद पदाथं मे इष्ट-साधनत्व का अनुमान नहीं करा सकती, क्योकि इदं 
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स्मृतिरिदङ्कारास्पदस्योपकारहैतभावमनुमापयितुमर्हुति, रजतत्वस्य हेतोरपक्षधर्म॑स्वात्‌ । एकदेदादरशनं 
खल्वनुमापकं न त्वनेकदेशद्ंनम्‌ । यथाहुः-- ज्ञातसम्बन्धस्येकदेशदश्शं नादिति" । समारोपे स्वेकदेश- 
दश्ञंनमस्ति । तत्सिद्धमेतद्विवादाध्यासितं रजतादिज्ञानं पुरोवत्तिवस्तुविषयं रजताद्यथिनस्तत्र नियगेन 
भवक्तंकत्वात्‌ । यद्यदथिनं यत्र नियमेन प्रवत्तंयति तज्ज्ञानं तद्विषयं, यथोभयसिद्धसमीचीनरजतनज्ञाने, तथा 
चेदं, तस्मात्तथेति । ¦ 

यच्चोक्तमनवभासमानतया न शुक्तिरालम्बनमिति, तत्र भवान्‌ पृष्टो भ्याचष्टां, कि शुक्तिकात्वस्येवं 
रजतमिति ज्ञानं प्रत्यगालम्बनत्वमाहोस्विद्‌ द्रन्यमात्रस्थ पुरःस्थितस्य सितभास्वरस्य ? यवि शुक्तिकात्व- 
स्यानालम्बनत्वम्‌, अद्धा । उत्तरस्यानालम्बनस्वं ब्रुवाणस्य तथेवानुभवविरोधः । तथाहि-- रजतमिव- 
मित्यनुभवन्ननुभविता पुरोवत्ति वस्त्वङगृत्यादिना निदिज्ञति । दृ्ट' च दुष्टानां कारणानामोत्सगिककाय्यं 
प्रतिबन्धेन कार््यन्तिरोपजननसामण्यंम्‌ , यथा दावाग्निदग्धानां वेत्रनोजानां कदलीकाण्डजनकत्वम्‌, 
< भस्मकदुष्टस्य चौदय्यंस्य तेजसो बह्वन्नपचनमिति । प्रत्यक्षबाधापहूतविषयं च विश्चमाणां यथा्थेत्वानुमान- 
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मदिष्ठसाधनम्‌, रजतत्वात्‌"- इस अनुमान का रजतत्व हेतु इदंकारास्पदशूप पक्ष में न रह्‌ 
कर स्मर्यमाण तटस्थ रजत में रहता है, [ अतः प्रकृत अनुमान स्वरूपासिद्धि दोष से दूषित 
होने के कारण अपने साध्य की सिद्धि नहीं करा सकता ]। एकंदेश ( पक्षवृत्तिहेतु ) का 
दशेन ही अनुमिति का जनक माना जाता है, पक्ष से भिन्न देश मे रहनेवले हेतु का दशंन 
नहीं, जेसा कि श्री शबरस्वामी कहते हैँ “अनुमानं ज्ञातर्सम्बन्धस्यंकदेशदशंनादेकदेशान्तरेऽ- 
सर्लिृष्टभ्थे वृद्धिः” ( शा, भा. पृ. ३६ ) [ पवेत में अग्नि ओौर श्रूम--दोनों एकदेशवृत्ति या 
( समानाधिकरण या पक्षवृत्ति ) पदाथं हैँ ! उनमे धूमरूप एकदेशीय ( पक्षवृत्ति ) पदाथं के 
दवारा अग्निरूप दूसरे एकदेशीय ( पक्षवृत्ति ) पदाथं का जो ज्ञान होता है, वही अनुमान है ] 
जब पुरोवर्ती द्रव्य मे रजतत्व का समारोप हो जाता है, तब "रजतत्व" हेतु पक्षवृत्ति हो जाता 
है । अतः यह अनुमान फलित होता दै कि ( १) 'एतद्विवादास्पदाध्यस्तरजतादिज्ञानं, 
पुरोवतिवस्तुविषयम्‌, ( २) रजताथिनरतत्र नियमेन प्रवतंकत्वाद्‌, ( २ ) यज्ज्ञानं यदथिनं 
यज्न नियमेन प्रवतंयति, तञ्ज्ञानं तद्विषयं यथोभयसिद्धसमीचीनरचतज्ञानम्‌, ( ४ ) तथा चेदम्‌, 
(५) तस्मात्तथा' [नंयायिकगण परार्थानुमान के पच अवयव मानते है--““्रतिज्ञाहैतूदाहरणोप- 
नयनिगमनान्यवयवाः" ( न्या. सू. १।१।३२ ) । उन्हीं पांच अवयवो का प्रयोग यहाँ किया है ]। 

अख्यातिवादियों का यहं जो कहना है कि "इदं रजतम्‌" --इस ज्ञान में शुक्ति अवभासित 
नहीं हो रही है, अतः इस ज्ञान का शुक्ति को विषय नहीं माना जा सकता । वहा जिज्ञासा 
होती है कि शुक्तित्व को उक्त ज्ञान का विषय नहीं माना जा सकता ? अथवा पुरोवर्ती भास्वर 
( चमकीले ) द्रव्य मात्र को ? शुक्तित कोतो उस ज्ञान का विषय हम भी नहीं मानते किन्तु 
सित भास्वर द्रव्यमात्र को उक्त ज्ञान का अविषय मानना अनुभव-विरुद है, कथोकि “रजत- 
मिदम्‌'--इस प्रकार अनुभव करनेवाला व्यित पुरोवर्ती द्रव्य को ही उँंगलीसे दिखाता है 
कि यह्‌ रजत है । दोषपुणं नेत्र के द्वारा शुक्ति में रजत का दशंन असम्भव नहीं । यह्‌ जो 
कहा गया कि दोष सदव नियत शक्ति का विघटक ही होता है, कार्यान्तर.जनन शक्ति का 
जनक नहीं होता । वह कहना भी अनुचित है, क्योकि दोषों में कार्यान्तिरोपजनन शक्ति की 
जनकता भो देखी जाती है, जंसे--दावाग्नि ( वन मे बांसादि की रगड्सेपेदा हुई आग) 
मे जले हए बेत के बीजों से केले का अङ्कुर उत्पन्न होता है, इसी प्रकार पेट में भस्मक रोग 
से ग्रस्त जठराननि मे अधिक अन्नःपचन कौ शक्ति देखी जाती है । 
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निवन्धनो शरम इति । अन्ये तु-यत्न यदध्यासस्तस्यैव विपरीतधमेत्वकल्पनामाच- 
क्षते इति । सर्वथापि स्वन्यस्यान्यघर्मावभासतां न भ्यभिचरत । तथा च लोके 
भामती 
माभातो हृतवहानुष्णत्वानुमानवत्‌ । यच्चोक्तं मिथ्याप्रत्ययस्य व्यभिचारे सवं्रमाणेष्वनाईइवास् इति । 
तदृबोधकत्वेन स्वतः प्रामाण्यं नात्यभिचारेणेतिं ब्युत्पादर्याद्रस्माभिः परिहृतं स्यायकणिकायामिति नेह 
प्रतन्यते । दिङ्मात्रं चास्य स्मृतिप्रमोषभङ्गस्मोक्तम्‌ । विस्तरस्तु ब्रह्मतर्वसमी क्षायामवगन्तव्य इति 
तदिदमुक्तम्‌ ® अन्ये तु॒ यत्र यदध्यासस्तस्येव विपरीतधमंकलपनमाचक्षते इति ® । यत्र शुक्तिकादौ यस्य 
रजतादेरध्यासस्तस्यैव शु+्तकाटेविपरीतघमंकल्पनं रजतत्वधर्मकल्पनमिति योजना । ननु सन्तु नाम 
परीक्चकाणां विप्रतिपत्तयः प्रकृते तु किमायातमित्यत आह ® सवंथापि त्वन्यस्यान्यधर्मावभासतां न ्यभि- 
भामतो-व्याख्या 

सभी श्रम ज्ञानों मे जो यथाथंल्र का अनुमान किया जाता है--विभ्रमप्र्यया यथार्थाः, 
्रत्ययत्वात्‌" । वह अनुमान अग्नि मे अनृष्णत्व-साधक अनुमान के समान ही प्रत्यक्ष प्रमाण 
से बाधित दहै, क्यों कि इदं रजतमिव्यादि ज्ञानो मे तदभाववति तत्प्रकारकत्वरूप जयथा्थंत्व 
प्रत्यक्षतः सिद्ध हे । यह जो कहा गया कि यदि किसी ज्ञान को विषय-व्यभिचारी माना गया 
तो सभी ज्ञानों पर समे विश्वास उठ जायगा । वह्‌ संगत नहीं, क्योकि ज्ञानगत प्रामाण्य स्वतः 
होता है, अग्यभिचार-प्रयक्त नहीं । जव. किं ज्ञान स्वभावतः विषय-प्रकाशकं है, तब अबोधकत्व- 
खूप अप्रामाण्यं उसमे रह ही कंसे सकता है--यह्‌ सब कुठ न्यायकणिका मे कहा गया है । यहां 
तो उसका दिग्दशंनमात्र कराया गथा है, विस्तार ब्रह्मसिद्धि की व्याख्या तत्त्वसमीक्षा मे 
किथा गया है । [न्थायकणिका में अनाष्वासापत्ति का प्रतीकार करते हुए कहा गया दै- 
“यत्तक्तमनाश्वासादिति तदन्यत्र ( ब्र. सि. पृ. १४४ ) आचार्येण -- 

बोधादेव प्रमाणत्वमिति मीमांसकस्थितिम्‌ । 
विदन्नव्यभिचारेण तां ब्थुदस्यत्यपण्डितः ॥ 

इत्यादिना प्रबन्धेन दूषितमिति नेह दूषितम्‌ । तथापि दूषणकणिकेह सूच प्ते--किमन्यभिचारि- 
तेव प्रामाण्यम्‌ ? अथ तत्कारणम्‌ ? तद्वचापिका वा ? येन कवचिद्‌ व्यभिचारदशंनात्‌ तदभावे 
सति ज्ञानमात्रेऽनाण्वासः स्यात्‌ । न तावदव्यभिचारितेव भ्रामाण्यम्‌, . अव्थभिचारिणामपि 
वह्लचयादौ धूमादीनां कुश्चिन्निमित्तादनुपजनितचृशानुप्रत्ययानामभ्रामाण्यं स्यात्‌ । व्यभिचारि- 
णामपि चक्षुरादीनां नीलादिभेदे तद्विषयज्ञानहेतूनां प्रामाण्यमिति साम्प्रतम्‌, प्रमितिक्रियां 
प्रति साधकतमत्वाभावसम्भवात्‌, अन्यथा काष्ठादीनामपि पाकादावेपि असाधनत्वप्रस ङ्गात्‌" 
(स्या. क. पृ. १६२ ) इसी प्रकार अन्य पक्षो का भी खण्डन किया गया है । ब्रह्मसिद्धि मे 
मण्डन मिश्र ने इस वादका विस्तारपूवंक निरास किया है, अतः उसकी व्याख्या तत्तव 
समीक्षा मे अव्रश्य पूणं विस्तार किया गया होगा, किन्तु इस समय तक वह कहीं उपलब्ध नहीं 


इई ह | 








। 
भ्राष्यकार ने अन्यथास्याति का स्वरूप बताया है--“अन्ये तु यत्र यदध्यासस्तस्यव 


विपरीतधमंकत्पनामाचक्षते” । जिस ¦ शुक्त्यादि) मे जिस (रजतादि) का अध्यास 
लोक-्रसिद्ध है, वह शुवत्यादि में विपरीत (स्वावृत्ति) रजतत्व धमं की कल्पना हे [ न्यायवाति- 
कतात्वर्यटीका में श्री वाचस्पति मिश्र ने कहा है-“कस्मात्‌ पुनरयं शुक्तौ रजतार्थी प्रवतंते 
त पुना रजताभावे ? कस्माच्चेदं अम्‌ त निदिश्य रजतत्वं निषेधति- नेदं 
रजतमिति, यदि तत्र न प्रसज्जितं रजतत्वं पूवेविज्ञानेन"” ( ता. टी. १।२१ ) ] 

परीक्षक विद्वानों के विवाद का पयंवसित अथं बताते हुए भाष्यकार कहते है 





अध्यासविचारः ] हिन्दीसखदितभामतोसंवलितम्‌ ३३ 


 जुभवः--शक्तिका हि रजतवदवभासते, पएकश्चन्दरः सद्धितीयवदिति । 
कथं पुनः भ्रत्यगात्मन्यविषयेऽध्यासो विषयतद्धमाणाम्‌ १ सर्वा हि पुरो ऽवस्थिते 
भामती 

चरति % । अन्यस्यान्यधममक्पनाऽन्‌तता, सा चानिवं चनीयतेत्यधस्तादुपपादितम्‌ । तेन सर्वेषामेव परीक्ष- 
काणां भतेऽभ्यस्यान्यधघमंकल्पनानिवं चनोयताऽवदयम्भाविनीत्यनिवं चनीयता सवंतन्त्राविरद्धोऽथं इत्यथः । 
अख्यातिवादिभिरकामेरपि सामानाधिकरण्यव्यपदेशप्रवृत्ति नियमस्नेहादिदमभ्युपेयमिति भावः । न केवल- 
भियमनृतता परीक्षकाणां सिद्धाऽपितु लोकिकानामपीत्याह । ® तथा च लोकेऽनुभवः । शुक्तिका हि रजत. 
वदवभासत इति ® । न पुना रजतमिदमिति शेषः । स्थादेतत्‌ --अन्यस्थान्यात्मतावि्चमो लोकसिद्ध, 
एकस्य स्वभिन्चस्य भेदश्चमो न दृष्ट इति कूतश्चिदात्मनोऽभिन्नानां जीवानां भेदविश्रम इत्यत भह 
® एकश्चन्द्रः सद्ितीयवदिति & । 

पुनरपि चिदात्मन्यध्यासमाक्षिपति %& कथं पुनः प्रत्यगात्मन्यविषयेऽध्यासो विषयतद्धर्माणाम्‌ ® । 
अयमं :- चिदात्मा प्रकादते न वा ? न चेत्‌ प्रकाशते, कथमसिमन्नध्यासो विषयतद्धर्माणाम्‌ । न खल्व. 
प्रतिभासमाने पुरोव्तिनि द्रव्ये रजतस्य वा तद्धर्माणां वा समारोपः सम्भवतीति । प्रतिभात्ते वा न ताव- 
दयमात्माऽजडो घटादिवत्‌ पराधीनप्रकाश्ञ इति युक्तम्‌ । न॒ खलु स एव कर्ता च कमं च भवति, विरो- 
धात्‌, परसमवेतक्रियाफलक्ञालि हि कमं, न च ज्ञानक्रिया परसमवायिनौति कथमःस्यां कमं ? न च तदेव 








भामती-न्याख्या 

“सर्वथापि त्वन्यस्यान्यधर्मावभासतां न व्यभिचरति” । अन्य वस्तु में अन्यरूपता कौ कल्पना ही 
अनृतता है, अनृता का अथं अनिवंचनीयता है--यह पहले कहा जा चुका है । सभी दाशंनिकों 
के मत मे अन्यत्रास्यध्मकल्पना या अनि्वंचनीयता अवश्यंभाविनी है, अतः अनिवंचनीयता एक 
सवंतन्तर-सिद्धान्त है [ जिक्षका लक्षण करते हए न्यायसूव्रकार कहते ह--““सवंतन्त्राविरुदध- 
स्तन्तरेऽधिकृतोऽ्ः सव॑तन्त्रसिद्धान्तः“ ( न्या. सू. १।१।२८ ) सभी दशंनों से अविरुद्ध सिद्धान्त 
सव॑तन्त्रसिद्धान्त कहा जाती है ] । अख्यातिवादी प्राभाकरगणों को विवश होकर पुरोवर्ती द्रव्य 
मे प्रवृत्ति ओर सामानाधिकरण्य-व्यपदेश के आधार पर यह श्रमरूपता माननी होगी । 
पूवै-निरूपित अनृतता केवल परीक्षक विद्वानों तक ही सीमित नहीं, अपितु लोकप्रसिद्ध भी 
है-- “तथा च लोकेऽनुभवः शुक्तिका हि रजतवदवभासते इति” । ^रजतमिदम्‌”-एेसा लोकें 
अनुभव नहीं होता, अपितु शुक्तिका रजतवदवभासते- एसा ही अनुभव होता हे । 

यह्‌ जो शङ्का होती है कि लोक मे अन्य वस्तु में अन्यरूपतात्मक विश्चम तो प्रसिद्ध 
है, किन्तु एक अभिर्न तत्तव मे भेद-श्रम नहीं देखा जाता, अतः एक चित्तत्व में अभिन्न जीवों 
का मेद-भ्रम कयोकर होगा ? उस शङ्काको दूर करनेके किए कहा गया है--“एकश्चन्द्र 
सर्ितीयवदिति" । जैसे एक चन्द्र मेँ द्वित्वादि का भ्रमहो जाताहै, वसे ही एक ब्रह्य में अनेक 
जीवहपता का श्रम हो जाता है। | 

अध्यास पर पुनः आक्षेप--चिदात्मा के अध्यास पर पुनः आक्षेप किया जाता है 
“कथं पुनः प्रत्यगात्मन्यविषयेऽध्यासो विषयतद्धर्माणाम्‌ ? आक्षेपवादी का अभिप्राय यहं 
है कि चिदात्मा प्रकाशित होता है? या नहीं? यदि वह प्रकाशित नहीं होता, तब उसमें 
विषय ओर उसके धर्मो का अध्यास कैसे होगा ? क्योकि जो शुक्ति प्रतीयमान नहीं, उसमे 
कभी भी रजत ओर उसके धर्मो का आरोप नहीं होता । यदि आत्मा प्रकाशित होता है, तब 
जिज्ञासा होती है कि उसका प्रकाशक कौन ? यदि कहा जाय कि आत्मा अजड च॑तन्यरूप हि, 
अतः घटादि के समान उसका प्रकाश अन्य किसी के दवारा सम्भव नहीं, अतः आत्मा स्वयं 
अपना प्रकाशक है । तव वही प्रकाशक ( प्रकाश का कर्ता ) भौर वही प्रकाए्य ( प्रकाश का 

५ 
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भामती 

स्वं च परं च, विरोधात्‌ । आत्मान्तरसमवायाभ्युपगमे तु ज्ञेयस्यात्मनोऽनात्मत्वप्रसङ्खः । एवं तस्य तस्ये. 
व्यनवस्थाप्रसङ्गः । 

स्यादेतत्‌ । आमा जडोऽपि सर्वाथज्ञानेषु भासमानोऽपि कर्तेव न कमं, परसमवेतक्रियाफल- 
शालिस्वाभावात्‌, चेश्रवत्‌ । यथा हि चेत्रसमवेतक्रियथा चेत्रनगरप्राप्तावुभयसमवेतायामपि क्रियमाणायां 
नगरस्येव कमता परसमवेतक्रियाफल्ालिस्वात्‌ । न तु चैत्रस्य क्रियाफलक्ालिनोऽपि, चेत्रसमवायादग- 
मनक्रियाया इति । तश्च, श्रुतिविरोधात्‌ । श्रुयते हि “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्य” इति । उपपद्यते च । 
तथाहि-- योऽयम प्रकाज्ञः फलं यरिमन्नथंश्च आत्मा च प्रथेते स किं जडः, संवयभ्प्रकाश्ञो वा ? जडश्च. 
द्विषयाहमानावपि जडाविति कस्मिन्‌ कि प्रकाश्ेताविेषात्‌, इति प्रा्ठमार्घ्यमक्ञेषस्य जगतः । तथा 
चाभाणकः-- 'अन्धस्येवान्धलगनस्य विनिपातः पदे पदे" । न च निलीनमेव विज्ञानमर्थात्मानौ ज्ञापयति 





भामती-ग्याख्या 

कमं ) हो-एेसा सम्भव नहीं, क्योकि कमंकारक सदेव कर्ता से भिन्न होता है, "देवदत्तः ग्रामं 
गच्छति-- यहां पर प्रामरूप कमंकारक से भिन्न देवदत्त की गमन क्रिया से जो देवदत्त भौर 
ग्राम का संयोगरूप फल होता है, उस संयोग का आश्रय होने के कारण प्राम को कमं कहा 
जाता दे, किन्तु “आत्मा मात्मानं प्रकाशयति" यहाँ पर प्रकाश क्रिया कर्मरूप आत्मा से 
भिन्न पदाथं में नहीं रहती, फलतः क्त्व ओर कमंत्व का एक आधार में रहना सर्व॑था विशुद्ध 
हे, वही आत्मास्वभीहो भौर पर भी-यह्‌ क्योकर सम्भव होगा ? यदि आत्मा का प्रकाश 
अन्य किसी अत्मा से माना जाता है, तब प्रकाश्य भूत (ज्ञेय या वेद्य) आत्मा जड़ भौर 
अनात्मरूप हो जायगा एवं अन्यान्य प्रकाशक-परम्परा की कल्पना में अनवस्था भी होती है । 
यह जो कहा जाता है कि यद्यपि आत्मा अजड ओर सभी पदार्थो के ज्ञानो मे भासमान 

है, तथापि वह्‌ कर्ता ही माना जाता है, कमं नहीं, क्योक्रि वह पर-समवेत क्रिया से जनित 
फल का आश्रय नहीं, जंसे-चैत्र । वचचैत्रो नगरं गच्छति'- यहाँ चंत्र-समवेत गमनरूप क्रिया 
से जनित जो फल है- चेत्र ओर नगर का संयोग, उस संयोग के यद्यपि चैत्र ओौर नगर-- 
दोनों आश्य है, तथापि कमेता नगरमे ही घटती है, चत्र मे नहीं, वोकि वह्‌ गमन क्रिया 
जिस चैत्र मे समवेत ( समवायसम्बन्धेन वृत्ति ) है, वह नगर से भिन्न है, अपने से नही, 
अतः पर-समवेत क्रिया-जन्य फल का आश्रय होनेसे नगर ही कमं बनता है, चैत्र नहीं, 
क्योकि वह स्वसमवेतं क्रिप्रा-जन्य फल का ही आश्रय है, पर-समवेत क्रिया-जन्य फल का 
आश्रय नहीं । इसी प्रकार आत्मा भी स्वसमवेत क्रिया-जन्य फल का ही आश्वय है, अतः वह्‌ 

चैत्र के समान कर्ताही होता है, कमे नहीं । 

वहु कहना उचित नही, क्योकि श्रुति कहती है कि वह किसी भी प्रकाश से प्रकाशित 

[ प्रकाश क्रिया-जन्य फल का आश्रय ] नहीं--अगृह्यो न हि गृह्यते ( ब्र. उ. ३।६।२६ ), 
“सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्य'" ( ते. उ. ३।१।१) । युक्ति-युक्त भी यही है, क्योकि जो यह अर्थ. 
प्रकाशरूप फल है, जिसके होने प्रर अथं ( विषय ) ओर आत्मा-दोनों भासित होते है, वह 
क्या जड़ है ? अथवा स्वयंप्रकाश ? यदि जड है, तब विषय गौर भात्मा तो पहले ही जड है, 
फिर किससे कौन प्रकाशित होगा ? विषय भी अन्य प्रकाश से प्रकाशनीय होने के कारण 
जड़ भौर आत्मा भी वंसा ही, दोनों मे कोई विशेषता नहीं कि एेकसे दुसरे का प्रकाश हो 
जाता । परिशेषतः जगत्‌ स्वंथा प्रकाश-शून्य अन्धकारमय बन कर रह जायगा, जैसी कि 
कहावत प्रसिद्ध है--"“अन्धस्येवान्धलछगनस्य विनिपातः पदे पदे ।" अन्धे वकी पूछ पकड 
कर अन्धे व्यक्ति चर पड़, स्थान-स्थान पर गतं-पात होना ही धा । अथं ओर आत्मा का 





अध्यासविचारः | हिन्दीसंदितभामतीसंवलितम्‌ ३५; 





भामती 
चक्षुरादिवदिति वाच्यम्‌, ज्ञापनं हि ज्ञानजननं, जनितं च ज्ञानं जडं सन्नोक्तदूषणमतिवत्ततेति । एव- 
मृत्तरोत्तराण्यपि ज्ञानानि जडानीत्यनवस्था । तस्मादपराधीनप्रकाशा संविदुपेतभ्या । तथापि किमायातं 
विषयास्मनोः स्वभावजडयोः ? एतदायातं यत्तयोः संविदजडेति । तत्क पुत्रः पण्डित इति पितापि पण्ड. 
तोऽस्तु ? स्वभाव पष संविदः स्वयम्प्रकाशाया यदर्थात्मसम्बन्धितेति चेत्‌ , हन्त पुत्रस्यापि पण्डितस्य 
स्वभाव एष यत्‌ पितृसम्बन्धितेति समानम्‌ । सहार्थात्मप्रकादेन सं वितप्रकाशो न त्वर्थास्मप्रकाशं विनेति 
तस्थाः स्वभाव इति चेत्‌, तत्कि संविदो भिन्नो संविदर्थात्मप्रकाशौ । तथा च न स्वयञ्प्रकान्चा संविह्न 
च संविदर्थारमप्रकादय इति । अथ संबिद्थत्मप्रकाशौ न संविदो भिद्येते, संविदेव तौ । एवं चेत्‌, 
यावदुक्तं भवति सं विदार्मार्थौ सहेति तावदुक्तं भवति संविदर्थाहमप्रकाशो सहेति, तथा चन चिव. 
क्षिताथंसिद्धिः । न चातीतानागताथंगोचरायाः संविदोऽथं सह मावोऽपि । तद्विषयहानोपादानोपिक्षाबुदि- 





भामती-ज्याख्या 

प्रकाश स्वयं अप्रकाशित रहं कर ही चक्षुरादि के समान यदि अथं भौर आत्मा का प्रकाशक 
माना जाता है, तब भो कथित जगदान्ध्थरूप दोष से पीठा नहीं ्टूटता, क्योकि विषय के 
प्रकाशन या ज्ञापन का अथं होता है-विषय के ज्ञान को जन्म देना, उक्त प्रकाश से जनित 
ज्ञान भी जड़ ही है, अतः वह भी स्वयं दूसरे का प्रकाश वर्योकर कर सकेगा ? इसी प्रकार 
कल्प्यमान उत्तरोत्तर ज्ञान व्यक्ति्यां भौ नड हौ मानी जाएगी, इस प्रकार परप्रकाशवाद में 
अनवस्था दोष प्रसक्त होता है, अतः स्वयंप्रकाश ज्ञान तत्त्व को ही मानना चाहिए । 

विषय ओर आत्मा के ज्ञान को स्वयंप्रकाश मान लेने से स्वभावतः जडभूत विषय 
जञौर आत्मा पर उसका क्या प्रभाव पड़ेगा । इस प्रश्न का उत्तर यहं है किं स्वयंप्रकाश ज्ञान में 
प्रकाशमानता स्वतः सिद्ध है, ज्ञानगत प्रकाशमानता के बल पर ज्ञान के विषयीभ्रूत विषय ओर 
आत्मा ते भी प्रकाशमानता सिद्ध हयो जाती है । यदि कहा जाय कि ज्ञान की प्रकाशमानता 
से ज्ञान के जनकीभूत विषय ओौर आत्मा मे प्रकाशमानता तभी सिद्ध हो सकती है, जबकि 
पुत्रगत पाण्डित्य कै द्वारा उसके जनकीभरूत माता-पिता में पाडित्य सिद्ध होता हो, किन्तु एसा 
नियम नहीं, क्योकि पूवर में पाण्डित्य होने पर भी उसके माता-पिता मे पाडत्य की अवश्यं- 
भाविता नहीं देखी जातौ । यदि कहा जाय कि ज्ञान विषय ओर आत्मा का नियत सम्बन्धी 
है, भतः ज्ञान की प्रकाशमानता से विषय भौर आत्मा मे प्रकाशमानता आ जाती है। तब 
भी वह्‌ आपत्ति बनीं ही रहती है, क्योकि पुत्र भी माता-पिता का नियत सम्बन्धी है, अतः 
पुत्र के पण्डित होने पर माता-पिता को भी अवश्य पण्डित होना चाहिए । 

यदि पत्र की अपेक्षा ज्ञान का एक यह्‌ वैशिष्टच माना जाता है कि विषय ओर आत्मा 
की प्रकाशमानता के बिना ज्ञान मे प्रकाशमानता नहीं होती, अपितु अर्थात्म-प्रकाश के साथ 
ही ज्ञान का प्रकाश होता है। तब जिज्ञासा होती हैकिज्ञानसे [ज्ञानका प्रकाश ओर 
अर्थात्मा का प्रकाशये ] दोनों प्रकाश क्या भिन्न हैँ? अथवा अभिन्न? यदि ज्ञानसे ज्ञान 
का प्रकाश भिन्न है, तब ज्ञान को स्वयंप्रकाश नहीं कहा जा सकता, किन्तु घटादि के समानं 
भिन्न प्रकाश से प्रकाशित होने के कारण ज्ञान को जड ही मानना होगा । अथं जौर आत्मा 
के प्रकाश को ज्ञान से भिन्न मानने पर विषय ओर आत्मामं ज्ञान कौ विषयता सिद्धन 
होकर ज्ञान-जन्य प्रकाश की विषयता ( ज्ञान-जञाप्यता ) माननी होगी, जिसमे अनवस्था दोष 
दिखाया जा चुका है । यदि श्ञानका प्रकाश ओर अर्थात्मा का प्रकाशये दोनो प्रकाश 
ज्ञान से भिन्न नहीं, ज्ञानरूप ही है, तब जो कहा गया कि 'संविदर्थात्मप्रकाशौ सह" उसका 
अथं होता है- संविदात्माथौ सह" । तब आत्मगत ज्ञानाश्नयत्वरूप विवक्षित अथं की सिद्धि 





=+ क्कण्कनकिनि्किककनककनिव 
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भामती 
जननाद्थं सहभाव इति चेन्न, अथंसंविद इव हानादिबुद्धौनामपि तद्विषयत्वानुपपत्तेः । हानादिजनना- 
दानादिबुद्धीनामथं विषयत्वम्‌, अथंविपयहानादिबुद्धिजननाच्चाथं सं विदस्तद्विषयस्नमिति चेत्‌ , तत्‌ कि 
देहस्य प्रयह्नवदात्मसंयोगो देहप्रवृत्तिनिवु ्तिहेतु र्थे इतपथंप्रकाशोऽस्तु ? ज।डचाद्देहात्मसंयोगो नाथप्रकाज्च 
इति चेत्‌, नम्बयं स्वयम्प्रकाज्ञोऽपि स्वात्मन्येव खद्योतव्प्रकाशः, अर्थे तु जड इत्युपपादितम्‌ । न च 
प्रकाजस्यास्मानो विषयाः । ते हि विच्छिन्नदीरघंस्थ्‌ लतयाऽनुभूयन्ते । प्रकाह्श्चायमान्तरोऽस्थ्‌ लोऽनणुर- 
ह्वस्वोऽदीर्ंश्चेति प्रकाशते । तस्माच्चन्द्रऽनुभूयमान इव द्वितीयश्चन्दरमाः स्वश्रकाशादन्योऽ्योऽनिवंचनोय 
एवेति युक्तमुतूपयामः । न चास्य प्रकाशस्याजानतः स्वलक्षणमेदोऽनुभूयते । न॒ चानिर्वाच्याथभेदः 
प्रकादं निर्वाच्यं भेत्तमहंति, अतिप्रसङ्गात्‌ । न चार्थानामपि परस्परं भेदः समीचनज्ञानपद्धतिमध्यास्ते 
इस्युपरिष्टादुषपादयिष्यते । तदयं प्रकाज्ञ एव स्वयम्प्रकाश एकः कूटस्थो नित्यो निरश्ञः प्रत्यगात्मा 


अशक्यनिवं चनोयेभ्यो देहेन्द्रियादिभ्य आत्मानं प्रतीपं निवंचनीयमन्चति जानातीति प्रत्यङ्‌ स चास्मेति 


भामती-व्याष्या 

नहीं होती । अतीत ओर अनागत घटादि रूप अथं के वतंमानकारीन ज्ञान का अथं-सहभाव 
सम्भव भी नहीं । यदि कहा जाय कि जो ज्ञान जिस विषय की हान-बुद्धि, उपादान-बुद्धि या 
उपेक्षा-बुद्धि को जन्म देता है, उस ज्ञान मे उस विषय का सहभाव माना जाता है । वतंमान 
ज्ञान अतीतघटादिविषयक हानादि-बुद्धि का जनक होता है, यही उस ज्ञान मे .अथं-सहभाव 
अनुमित हो जाता है -अतीतघटविषयकं ज्ञानम्‌, अतीतघटसह भूतम्‌, अतीतघटविषयकहानादि- 
बुद्धिजनकत्वात्‌ । तो वा नहीं कह सकते, क्योकि अतीतघटादि के ज्ञान;मे जैसे अतीतघटविष- 
यकत्व सिद्ध है, वेसा हानादि-बुद्धि मे अतीतघटविषयकत्व सिद्ध नहीं, अतः अतीतघटविषयक- 
हानादिबुद्धिजनकत्वह्प हेतु स्वरूपासिद्धिदोष से युक्त है, उसके दारा अथं सहभाव का ज्ञान 
मे अनुमान नहीं किया जा सकत। । “घटादिविषयक हानादिरूप प्रवृति की जनक होने के 
कारण हानादि-बुद्धि मे बटविषयकत्व ओर घटादिविषयक हानादि-वुद्धि की जनकता होने 
के कारण घटादि कै ज्ञानम घटादिविषयकत्वे सिद्ध होता है-एेसा कहने पर देहगत 
प्रयत्नवदात्मा के संयोग मं अथं-प्रकाशत्वापत्ति होती है, क्योकि वह्‌ संयोग भी देहरूप अर्थे 
म प्रवृत््यादि का जनक होता दहै । यदि कहा जाय कि जड होने कै कारण देहात्म-संयोग को 
अथंविषयक प्रकाश नहीं कठ्‌ सकते । तब स्वयंप्रकाशखूप अ्थं-ज्ञान मे भी अथंप्रकाशता न 
बनेगी, क्योकि उसकी प्रकाश्य कोटि मे स्वयं ज्ञान ही आता है, विषय नही, अतः वह खद्योत 
( जुगनू ) के समान केवल अपने अंश में प्रकाशख्प होने पर भी विषयांश मे जडहीटहै-रेसा 
पहले कहा जा चुका है । घटादि विषय ज्ञान के आत्मा (स्वरूप) ही है-रेसा कहना 
अत्यन्त अनुचित ह, क्योकि घटादि विषय विच्छिन्न ( शरीर के बाहर ), दीर्घ, स्थूल, अणु 
भोर हस्व के शूप मे देखे जाते हैँ ओर उनका ज्ञान शरीर के अन्दर अदी, अस्थूल, अनणु 
भौर अहवस्वके रूप मे अवभासित होता है । फलतः एक चन्द्र मे प्रतीयमान द्वितीय चन्द्रमा 
के समान स्वयंप्रकाश चित्तत्त्वं से भिन्न घटादि प्रपञ्च को अनिवंचनीय मानना ही उचित है । 

इस स्वयंप्रकाश चित्तत्व का स्वाभाविक स्वलक्षण ( अवान्तरव्यक्ति-मेद ) अनुभूत 
नहीं होता ओर घटादि अनिवंचनीय प्रपच्च आत्मा के वास्तविक भेद का जनक नहीं हो 
सकता, अन्यथा घटादि उपाधियों के हारा गगन का भी वास्तविक भेद हो जायगा । घटादि 
पदार्थो को परस्पर भेद भी समीचीन ज्ञान की कसौटी पर खरा नहीं उतरदा--यह आगे चल 
कर कहा जायगा । परिशेषतः यह्‌ घटादि का प्रकाश ही स्वप्रकाश, एक कूटस्थ, नित्य ओर 
निरंश प्रत्यगात्मा ह । उसे प्रत्यगात्मा इस एए कहा जाता है कि वहु देह्‌, इन्दरियादि 
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विषये विषयान्तरमध्यस्यति, युष्मत्पत्ययापेतस्य च प्रत्यगामनो ऽविषयत्वं त्रवीषि १ 


भामती 
प्रत्यगात्मा, स चापराधोनप्रकात्वादनंशञत्वाच्चाविषयस्तस्मिन्नध्यासो विषयधर्माणां, देहेन्दरियादिधर्माणाम्‌ । 
कथं, किमाक्षेपे । अयुक्तोऽयमध्यास इत्याक्षेपः । कस्मादयमयुक्त इत्यत आह ® सर्वो हि पुरोऽवस्थिते 
विषये विषथान्तरमध्यस्यति ® । एतद्क्तं भवति - यत्‌पराधीनप्रका्ञमंशवच्च तत्सामान्यांशग्रह कारण- 
दोषवशाच्च विशेषाग्रहेऽन्यथा प्रकाशते । प्रत्यगात्मा त्वपराधोनभ्रकाह्ातया न स्वज्ञाने कारणान्यपेक्षते । 
येन तदाश्नयेदेषिडूष्येत । न चांशवान्‌, येन कश्चिदस्यांशो गृह्येत कश्चिन्न गृह्येत, नहि तदेव तदानीमेव 
तेनेव गृहीतमगहीतं च सम्भवतीति न स्वयम्प्रकादापक्षेऽध्यासः । सदातनेऽप्यप्रकाशे पुरोऽवस्थितत्व- 
स्थापरोक्षव्वस्याभावान्नाघ्यासः । नहि शुक्तावपुरःस्थितायां रजतमध्यस्यतोदं रजतमिति । तस्माद- 
त्यन्तग्रहेऽत्यन्ताग्रहे च नाध्यास इति सिद्धम्‌ । स्यादेतत्‌ - अविषयत्वे हि चिदात्मनो नाध्यासो, विषय 
एव तु चिदात्मा अस्मप्रत्ययस्य, तत्कथं नाघ्यास इत्यत आह ® युष्मतप्रत्ययापेतस्य च प्रत्यगातमनोऽ- 
विषयत्वं ब्रवीषि ® । विषयत्वे हि चिदात्मनोऽन्यो विषयी भवेत्‌ । तथा च यो विषयी स एव चिदात्मा, 


भामती-ग्याख्या 

अनिवंचदीय प्रपच्छ से प्रतीप ( विपरीत ) अपने को निवंचनीय जानता है [ श्रत्यगात्मा' इस 
शब्द के श्रत्यग्‌' ओर “आत्मा' दो भाग हैँ । उनमें श्रत्यग्‌' प्रतिपूवक “अञ्चु गतिपूजनयो+ 
घातु से निष्पन्न होता है, जिसका अथं होता है-प्रतीपम्‌ ( विपरीतम्‌ ) आत्मानमच्चति 
जानाति । अर्थात्‌ जो अनात्म प्रपञ्च से जपने को विपरीत अनुभव करता है । वही आत्मतत्त्व 
है, अतः चित्तत्व प्रत्यगात्मा कहुलाता दहै ] । वह आत्मा पर-प्रकाण (अन्य प्रकाश से 
प्रकाशित होनेवाला ) नहीं एवं निरंश है, अतः किसी अन्य ज्ञान का विषय नहीं । उम आत्मा 
मे शरीरादि विषय भौर उनके कतूंत्वादि धर्मो का अध्यास क्योकर होगा ? भाष्य में प्रयुक्त 
"कथम्‌" शब्द का घटकीभूत "किमू" पद आक्षेपाथंक है, अतः 'कथमध्यासः'-इंस वाक्य का 
अथं है -- अयुक्तोऽयमध्यासः' । अध्यास अयुक्तं व्यो है ? इस प्रश्न का उत्तर है-- “सर्वो हि 
पुरोऽवस्थिते विषये विषधान्तरमध्यस्यति ।'' आशय यह्‌ है कि जो शुक्त्यादि पदाथ परभ्रकाश 
ओर सांश होता दहै, उसके चमकीले अंश (अवयव) का ग्रहण एवं नील्पृष्ठादि भागका 
अभान होने के कारण वहु शुक्त्थादि द्रव्य अन्यथा ( रजतरूपेण ) प्रतीत होता है, किन्तु 
प्रत्यगात्मा स्वयंप्रकाश है, अपने ज्ञान मे कारण-कलाप की अपेक्षा ही नहीं करता कि उन 
कारणों के दोषों से दूषित हौ जाता । सावयव भी नहीं कि सामान्य अवयवो का ग्रहण ओर 
विशेष अवयवो का अग्रहण हो जाता । एक अखण्ड वस्तु एक ही समय एक ही पुरुष के द्वारा 
गृहीत भी हो ओर अगृहीत भी-एेसा सम्भव नहीं हौ सकता । फलतः स्वयंप्रकाशत्व पक्ष में 
अध्यास उपपन्न नहीं होता । यदि आत्माका कभी भी प्रकाश नहीं माना जाता, तव भी 
पुरोऽवस्थितत्व ओर अपरोक्षत्व का अभाव होने के कारण अध्यास नहीं बनता, क्योकि कोई 
भी न्यक्ति जो शुक्ति पुरःसिथत नही, उसमे “इदं रजतम्‌"-- इस प्रकार रजत का अध्यास नहीं 
कर सकता । फलतः अत्यन्त गृहीत या अत्यन्त अगृहीत पदार्थं मे कभी अध्यास नहीं होता- 
यह्‌ सिद्ध हो जाता है। 

यहु सत्य है कि यदि चिदात्मा किसीज्ञान का विषयन होता, तव उसमे किसी 
पदाय का अध्यास नहीं हो सकता था, किन्तु जब चिदात्मा 'अहम्‌'--इस प्रतीति का विषय ` 
हो जाता है, तब उसमे अध्यास क्यों नहीं होगा ? भाष्यक्रार कहते है--““युष्मःप्रत्ययापेतस्य 
च प्रत्यगात्मनोऽविषयत्वं ब्रवीषि" । चिदात्मा यदि किसी ज्ञान का विषय है, तब वह ज्ञानरूप 
विषयी चिदात्मा से भिन्न ही होगा, अतः वहा जो विषयी है, वही चिदात्मा माना जायगा ` 
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उच्यते-न तावंदयमेकान्तेनाविषयः, अस्मस्पत्ययविषयत्वात्‌, अपरोश्चत्वाच्च प्रत्य- 


भामती 

विषयस्तु ततोऽन्यो युष्मत्प्रत्ययगोचरोऽभ्युपेयः । तस्मादनात्मत्वप्रसङ्गादनवस्थापरिहाराय युष्मत्प्रत्यया- 
पेतत्वम्‌, अत एवाविषयस्वमात्मनो वक्तव्यं । तथां च नाघ्यास इत्यथ; । 

परिहरति ® उच्यते---न तावदयमेकान्तेनाविषयः ® । कुतः ? ¦ ® अस्मत्प्रस्थयविषयत्वात्‌ ® । 
अयमर्थ; । सत्यं प्रत्यगार्मा स्वयम्प्रकारात्वादविषयोऽनंश्शश्च तथाप्यनिर्वेचनीयानाद्यविद्यापरिकरिपितवुदि 

सुकष्मद्य्‌ लशरीरेन्द्ियावच्छेदेनानवच्छिल्नोऽपि वस्तुतोऽवच्छिन्न इवाभिन्नोऽपि भिन्न इवाकर्तापि 
कत्तेवाभोक्तापि भोक्तेवाविषयोऽप्यस्मलप्रत्ययविषय इव जोवभावमापन्नोऽवभासते । नभ इव धघटमणि 
क मल्लिकाद्यवच्छेदभेदेन भिघ्नमिवानेकविधध्मंकमिवेति । नहि चिदेकरसस्यात्मनश्चिदशे गृहीतेऽगृहीतं कि- 
चिदस्ति । खल्वानन्दनित्यत्वविनृत्वादयोऽस्य चिद्रूपादरस्तुतो भिद्यन्ते, येन तदुश्रहे न। गृह्येरन्‌ । गृहीता 
एव तु कल्पितेन भेदेन न विवेचिता इत्यगृहीता इवाभान्ति । न चात्मनो बुद्धथादिभ्यो भेदस्तात्तविकः, 
येन चिदात्मनि गृह्यमाणे सोऽपि गृहीतो भवेत्‌ । बुद्धधादीनाप्रनिर्वाच्यत्वेन तद्धोदस्याप्यनिवं चनीय 
त्वात्‌ । तस्माच्चिदात्मनः स्वयम्प्रकाज्ञस्येवानवच्छिन्नस्यावच्छिन्नेभ्यो बुद्धचादिभ्यो भेदाग्रहात्‌ तदध्यासेन 
जीवभाव इति । तस्य चानिदमिदमात्मनोऽपस्मप्रस्ययविषयत्वमुपद्यते । तथाहि -- कर्ता भोक्ता चिदात्माऽ 
भामती~ग्याख्या 

ओर विषय को उससे भिन्न ^त्वम्‌' या "इदम्‌" इस प्रतीति का विषय कहना होगा, तब 
आत्मा मे अनात्मत्व प्रसक्त होगा, अतः म्राहुक-परम्परा की अनवस्था काभी परिहार 
करने के लिए आत्मा को त्वम्‌--इस प्रतीति का अविषय मानना आवश्यक है, 
आत्मा में अविषयता कहनी होगी, अविषयीभूत पदाथं मे अध्यास नहीं हो सकता- यहाँ तक 
आक्षेपवादी ने कहा । 

समाधान -उक्त आक्षेप का परिहार करते हृए भाष्यकार कहते रै ““उच्यते, न 
तावदथमेकान्तेनाविषयः'", निगरमतः आत्मा अविषय नहीं, कयोकि वहु अस्मत्प्रत्यय (*अहम्‌"-- 
इस प्रतीति ) का विषय हौ जाता है। आशय यह्‌ है कि यद्यपि प्रत्यगात्मा स्वयंप्रकाश होने 
कै कारण अविषय ओर निरवयव है, तथापि अनिवंचनीय ओर अनादि अविद्या के हारा 
परिकल्पित बुद्धि ओर मन आदि से घटित सूक्ष्म शरीर एवं स्थल शरीररूप उपाधियो के द्र५रा 
मवच्छिन्न हाकर वस्तुतः अपरिछिन्न, अकर्ता, अभोक्ता ओौर अविषयीभ्रूत आत्मा परिच्छिन्न, 
कर्ता, भोक्ता ओर अस्मत्प्रत्यय ( 'अहृम्‌ः- इस प्रतीति ) का विषय मान लिया जाता है। 
एेसा चिदात्मा जीवभाव को प्राप्न होकर विभिन्न खूपोंमें वैसे ही अवभासित होता दै, जंसे 
घट, मणिक ( मटका } ओर मल्लिकादि ( हांडी आदि रूप ) उपाधियों से अवच्छिन्न हकर 
एक ही आकाश विभिन्न रूप जर धमेवाला प्रतीत होता है। यद्यपि चिदेकरस आत्मा 
का चिदंश गृहीत होने पर कुछ अगृहीत नहीं रहता । आनन्दत्व, नित्यत्व, विभुत्वादिं धमं भी 
चिद्रूप आत्मा से वस्तुतः भिन्न नहीं होते कि चिदात्मा का ग्रहण होने पर भी वे अगहीत रह 
जाति । बुद्धचादि उपाधियों से आत्मा का तात्विक भेद नहीं कि चिदात्मा का ग्रहण हो जाने 
पर वह्‌ भेद भी गृहीत हौ जाता । बुद्धचादिरूप अनिवंचनीय प्रतियोभियों से निरूपित होने के 
कारण वहु आत्मगत मेद भी अनिवेचनीय ही है, तात्विक नहीं हौ सकता । यद्यपि आत्मा 
अपरिच्छिन्न ओर स्वयंप्रकाश है, तथापि बुद्धचादि परिच्छिन्न पदार्थो से भेदाग्रह होने के 
कारण बुद्धचादि का तादात्म्याध्यास हौ जाता है, बुद्धचादि से तादात्म्यापन्न आत्मा जीवरूप 
होकर "अहम्‌" इस प्रतीति का विषय बन जाता है, क्योकि "अहं कर्ता", "अहं भोक्ता - इस 
प्रकार कर्ता-भोक्ता के रूप मे आत्मा अहुंकाराकार प्रतीति का विषय होता है । आत्मा वस्तुतः 
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ु भामती 
हृभ्प्रस्थये प्रत्यवभासते । न चोदासीनस्य तस्य क्रियाशक्तिर्भोगिहाक्तिर्वा सम्भवति । यस्य च बुद्धथादेः 
काययंकरणसङ्घातस्य क्रियाभोगशक्ती न तस्य चैतन्यम्‌ । तस्माच्विदात्मेव काम्यं करणसङ्कातेन प्रथितो 
खम्धक्रियाभोगशक्तिः स्वयम्प्रकाशोऽपि बुद्धचादिविषयविच्छरणात्‌ कथं चिदस्मत्प्र्ययविषयोऽहङ्का- 
रास्पवं जीव इति च जन्तुरिति च क्षेत्रज्ञ इति चाख्यायते । न खलु जीवश्चिदात्मनो भिद्यते । तथा 
च श्रुतिः ““अनेन जीवेनात्मना" इति । तस्माच्चिदात्मनोऽव्यतिरेकाज्जोवः स्वयम्प्रकाशोऽप्यह्प्रत्य- 
मेन कतुंभोकषतृतया श्यवहारथोग्यः क्रियत ॒इत्यहम्प्रत्ययालम्बनमुच्यते । न चाध्यासे सति विषयश्वं 
विषयत्वे . चाध्यास इत्यन्योन्याश्चयस्वमिति साम्प्रतम्‌ । बीजाङ्‌करुरवदनादित्वात्‌ पूरवपर्बाघ्यासतट्ासना- 
विषयोकृतस्योत्तरोत्तराध्यास विषयस्वाविरोधादिव्युक्तं ® नेसर्गिकोऽयं लोकव्यवहार: ® इति भाष्यग्रन्थेन । 
तस्मात्‌ सुष्ट्क्तं “न तावदयमेकान्तेनाविषयः' इति । जीवो हि चिदात्मतया स्वयम्प्रकाशतयाऽविषयोऽ- 
प्यौपाधिकेन रूपेण विषय इति भावः । स्यादेतत्‌ - न वयमरपराधीनप्रकाशतयाऽविषयत्वेनाध्याप्तमपा- 
कुमः, किन्तु प्रत्यगार्मा न स्वतो नापि परतः प्रथत इत्यविषय इति ब्रूमः । तथा च सर्वथाऽप्रथमाने 
प्रत्यगात्मनि कूतोऽध्यास इत्यत आह ® अपरोक्षत्वाच्च प्रव्यगात्मप्रसिद्धेः ॐ । प्रतीच आत्मनः प्रसिद्धिः 


 भामती-व्याड्या 

अकर्ता-अभोक्ता, असङ्ग ओर उदासीन है, उसमे वास्तविक क्रिया शक्ति ओर भोग शक्ति 
सम्भव नहीं । जिस बुद्धचादिरूप सूक्ष्मशरीर ओर कायं-कारण-संघातात्मक स्थर शरीर में क्रिया 
शक्ति ओर भोगशक्ति वस्तुतः होती है, रसमे चैतन्य नहीं होता, अतः कायं-कारण-संघातरूप 
शरीर से तादात्म्यापन्न आत्मामं ही क्रिया ओर भोग शक्ति मानी जाती है। मद्यपि आत्मा 
स्वभावतः स्वयंप्रकाश ( अन्य ज्ञान का अविषय) है, तथापि विषयीभरूत बुद्धवादि से ` 
तदातम्यापन्न होकर कथंचित्‌ अहम्‌--इस प्रतीति का विषय होकर अहङ्कारास्पद जीव, 
जन्तु, क्षेत्रज्ञ--इत्यादि नामो से प्रश्यात होता है । जीव चिदात्मा से वस्तुतः भिन्न नहीं 
होता, जसा कि श्रृति कहती है- “अनेन जीवेनात्मनानुप्रविश्य नामरूपे व्याकरवाणि"' 
`( छां ६।३।२ ) [ चिदात्मा ने संकल्प किया कि मै जीव बन कर इस मानव शरीर में प्रविष्ट 
होकर नाम ओर रूप की अभिव्यक्ति करूं, अत. जीव चिदात्मरूप ही हे ]। चदात्मा से 
अभिन्न होने के कारण जीव स्वयंप्रकाश होने पर भी अहमाकार प्रतीति के दारा कर््ता-भोक्ता 
के रूप मे व्यवहार-योग्य बना दिया जाता हे, अतः वह॒ अह द्धाराकार प्रतीति का आलम्बन 
माना जाता हे । अध्यास होने पर विषयत्व ओर विषयत्व होने पर अध्यास होगा-इस 
प्रकार अन्योऽन्याश्रयता है-रेसा कहना उचित नहीं, क्योकि बीज ओौर अंकुर कै समान 
दोनों अनादि है, पूवं-पूवं अध्यास के द्वारा विषयीकृत आत्मा का उत्तरोत्तर अध्यास होता 
जाता ह--इस भाव को प्रकट करने के छि भाष्यकार ने कटा ह-““ओत्सागिकोऽयं लोकन्यव- 
हारः" । इस लिए भाष्यकार ने बहुत ठीक कहा है कि “न तावदयमेकन्तेनाविषयः' । अर्थात्‌ 
जीव के दो रूप परिलक्षित होते है-( १) स्वाभाविक ओर (२) ओपाधिक। स्वाभाविक 
स्वयंप्रकाश या अविषय होने पर भी ओौपाधिक लक्पसे विषयो जाता है [आत्मा अविषय 
ही हैया विषय दही है-एेसा एेकान्तिकरूप से नहीं कहा जा सकता, क्योकि वहु विषय भी 
है ओर अविषय भी, स्वाभाविकरूपेण अविषय ओर आध्प्रासिकरूपेण विषय होता है ] । 

यहा आक्षेपवादी कहता है कि आत्मा स्वयंप्रकाश होने से अविषये है, अतः उसमें 
अध्यास नहीं हो सकता-एेसा हम नहीं कहते, अपितु हमारी शङ्का यह है कि आत्मा न 
तो स्वतः ओर न परतः प्रकाशित होता है, अतः सवंथा अप्रसिद्ध ओौर अप्रथमान आत्मामं 
अध्यास क्योकर होगा ? इस आक्षेप के समाधान मे भाष्यकार मे कहा है--“अपरोक्षत्वाच्च 





४० ५ ट"ग्यश्रशाङ्करभाष्यम्‌ [अ.१पा.१्‌. १ 
गात्मश्रसिद्धेः । न चायमस्ति नियमः-पुरो.ऽवस्थित एव विषये विषयान्तरमध्य- 


सितभ्यमिति; अप्रत्यक्षेऽपि ह्याकाशे बालास्तलमलिनताद्यध्यस्यन्ति । पएवमविरुदधः 


भामती 
प्रथा तस्य। अपरोक्षटेवात्‌ । यद्यपि प्र्यगात्मनि नान्या प्रथास्ति, तथापि भेदोपचारः, यथा पुरुषस्य 
चेतन्यमिति । एतदुक्तं भवति --अवहपं चिदात्माऽपरो्ठोऽभ्युपेतभ्यस्तदप्रथायां सवंस्थाप्रथनेन जग- 
दान्ध्यप्रसङ्गादित्युक्त, श्रुतिश्चात्र भवति "तमेव भान्तमनुभाति सवं तस्य भासा सवं मिदं विभाति'इति । 
तदेवं परभाथंपरिहारमुकः्वाऽभ्युपेत्यापि चिदात्मनः परोक्षतां प्रौढवादितया परिहारान्तरमाह । ® न 
चायमस्ति नियमः पुरोऽबस्थित एव ॐ अपरोश्च एव ® । विषये विषयान्तरमध्यसितन्यम ® । कस्मादयं 
न नियम इत्यत आह ® अप्रव्यक्षेऽपि ह्याकाज्ञे बालास्तलमलिनताद्यध्यस्यन्ति ® । हियंस्मादथं । नभो 
हि द्रज्यं सद्‌ रूपस्पश्ंविरहान्न बाह्येन्दरियप्रतयक्षम्‌ । नापि मानसं, मनसोऽसहायस्य बाह्येऽप्रवत्तेः । तस्मा- 
दध्रस्यक्षम्‌ । अथ च तत्र बाला अविवेकिनः परद्ितदशिनः कदाचिस्पाथिवच्छायां शयमतामारोष्य, 
कदाचित्तेजसं शुक्लत्वमारोप्य नीलोष्पलपलाक्ञश्याममिति वा राजहंसमालाघवलमिति वा निवंरणयन्ति 
तत्रापि पूवं दष्टस्य तेजसस्य॒वा ताम्रस्य वा रूपस्य ` परत्र नभसि स्मृतिरूपोऽव्रभा्ष इति । एवं तदेव 
तलमध्यस्यन्ति अवाङ्‌मुखौभूतमहे दनीलमणिमयमहाकटाहकल्पमित्यथंः । उपसंहरति ® एवम्‌ ® । उक्तेन 
प्रकारेण सवक्षिपपरिहारात्‌ ® अविद्धः प्रत्यगात्मन्यप्यनात्मनां ® । बुद्धादीनाम्‌ ® अध्यासः @& । 
भामती~ग्याख्या 
भरत्यग्मप्रसिद्ध"” । प्रत्यगात्मा क प्रथा या प्रसिद्धि . अवश्य माननी होगी, क्योकि वह 





अपरोक्ष है । यद्यपि प्रत्यगात्मा की प्रथा प्रत्यगात्मा से भिन्न नहीं, अतः श्रत्यगात्मनः 


प्रथा -एेसा व्यवहार सम्भव नहीं । तथापि उसी प्रकार यहाँ भेद का उपचार हो जाता है, 
जसे "आत्मनः चैतन्यप्‌*--इत्यादि व्यवहारो मे होता है । आशय यह्‌ है कि आत्मा को अवश्य 
हौ अपरोक्षूप मानना होगा, क्योंकि उसका प्रकाशन होने पर जगदान्ध्य-प्रसङ्ख पहले 
दिखाया जा चुका है । उसके प्रकाशसे ही विश्व प्रकाशित है, श्रुति स्पष्ट उद्घोष कर रही 
है कि “तमेव भान्तमनुभाति सर्वं तस्य भासा स्वंमिदं विभाति” ( कौ. २।५।१५ ) । इस 
प्रकार पारमाथिक दृष्टि से आक्षेप का परिहार करके चिदात्मा की परोक्षता को स्वीकार 
करते हुए भी प्रौढीवाद का सहारा लेकर उक्त आक्षेप का समाधान किया जाता है - “न 
चायमस्ति नियमः पुरोऽवस्थिते एव विषये विषयान्तरमध्यसितव्यम्‌" । अर्थात्‌ एेसा कोई 
नियम नहीं कि अपरोक्ष विषय मे ही अध्यास होता हो, क्योकिं “अगप्रत्यक्षेऽपि ह्याकाशे 
बालाः तलमलिनतादि अध्यस्यन्ति'" । अर्थात्‌ यद्यपि आकाश द्रव्य रूप भौर स्पशं गुण से 
रहित होने के कारण, चक्षु ओर त्वग्रुप बाह्य इन्द्रिय के द्वारा प्रत्यक्ष नहीं किया जा सकता । 
प्रानस प्रत्यक्ष का भी वह विषय नहीं, क्योकि बाह्य विषय के ग्रहण में मन स्वतन्त्र नहीं 
अपितु बाह्य इन्द्रिय की सहायता से ही प्रवृत्त होता है, जैसा कि कहा गया है- परतन्त्र 
बहिर्मनः” ( बिधिवि. पृ. ११४ )। अतः आकाश प्रत्यक्ष नहीं, फिर भी वालक ( अल्पज्ञ 
मगुष्य ) अकाश मे कदाचित्‌ पाथिव छायाहूप श्यामता का आरोप करके कहते है--यह्‌ 
आकाश नीलोत्पल के पत्तों जंसा श्यामल है । एवं कदाचित्‌ तंजस शुक्ल रूप का अध्यास 
करके व्यवहार करते हँ--यह आकाश राजहंसो के समूह के समान धवल ( श्वेत ) है । 
वहा भो पूवदृष्ट तामस श्याम ओर तैजस शुक्ल रूप का आकाशरूप पर द्रव्य में स्मृतिषूप 
अवभास बन जाता है । इसी प्रकार सुदूर ऊपर गगन में तल का आरोप करके लोग कहा 
करते हँ कि यह गगन नीलमणि से निमित बओौँधा कड़ाहा है। अध्यास-लक्षण का उपसंहार 
करते हुए कहा है--““एवमविरुद्धः प्रत्यगात्मन्यपि अनात्माध्यास+” । एवम्‌" का अथं है- 
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अध्यासविचारः ] दिन्वौसदहितभामतोसंवलितम्‌ ४१ 


प्रत्यगात्मन्यन्यनात्माभ्यासः। 

तमेतमेवंलक्षणमध्यासं पण्डिता अविद्येति मन्यन्ते; तद्धिवेकेन च वस्तुस्वरूपा- 

भामती 

ननु सन्ति च सहल्रमध्यासास्त्किमथंमयमेवाष्यास आक्षेपसमाधानाभ्यां . व्युत्पादितः, नाध्यास- 
मात्रमित्यत आह ® तमेतमेवं लक्षणमध्यासं पण्डिता अविद्येति मन्यन्ते & । अविद्या हि सर्वानर्थबोजमिति 
शुतिस्मृतीतिहासपुराणादिषु प्रसिद्धम्‌ , तदुच्छेदाय वेदान्ताः प्रवृत्ता इति वक्ष्यति । प्रव्यगात्मन्य- 
नात्माध्यास एव सर्वानथंहेतुनं पुना रजतादिविश्रमा इति स एवाविद्या, तत्स्वरूपं चाविज्ञातं न क्थ. 
मुच्छेत्तमिति तदेव ब्युत्पाद्यं नाध्यासमात्रम्‌ । अत्र च एव लक्षणमित्येवं रूपतयाऽनयं हेतुतोक्ता । यस्मा- 
सपत्यगात्मन्यश्नायादिरहितेऽश्ननायाद्यपेतान्तःकरणाद्यहितारोषेण परत्यगातमानमदुःखं दुःखाकरोति, तस्मा- 
दनयंहेतुः । न चेवं पृथकूजना अपि मन्यन्तेऽध्यासं, येन न व्युत्पाेतेव्यत उक्तं ® पण्डिता मन्यन्त ® । 

नन्वियमनादिरतिनिरूढनिबिडवासनानुविद्धाऽविद्या न शक्या निरोद्धुम्‌, उपायाभावादिति यो 
मन्यते तं प्रति तश्निरोधोपायमाह ® तद्विवेकेन च वस्तुस्वरूपावधारणं ® । निविचिकित्सं ज्ञानं 
® विद्यामाहुः ® । पण्डिताः प्रत्यगात्मनि खल्वस्यन्तविविक्ते बुद्धवादिभ्यो बुद्धथादिभेदाग्रहनिभित्तो 
इद्ध चाद्यात्मत्वतद्धर्माध्पासः । तन्न भवणमननादिभियंद्िवेक विज्ञानं तेन विवेक।ग्रहे निवत्तितेऽध्यासाप. 
बाधात्मकं वस्तुस्वरूपावधारणं विद्या चिदातमरूपं स्वरूपे व्यवतिष्ठत इत्यथ; । 
हि ` तयोनयः 


भामती ~व्याख्या 
सभो आक्षेपो का परिहार हो जाने षर प्रत्यगात्मा में बुद्ध चादि का अध्यास बन जाता है। 
शङ्धुा होती है कि सहस्रो अध्यास-प्रकार दिखाए जा सकते थे, तब यह्‌ आत्मानात्माध्यास 
का ही निरूपण क्यो किया ? इस शङ्का को दूर करने के लिए कहा जाता है-“तमेतमेवंलक्षण- 
कमध्यासं पण्डिता अविद्येति मन्यन्ते" । अविद्या सभी अनर्थो का मूल कारण ह-एेसा श्रुति, 
समृति, इतिहास भौर पुराणादि मे प्रसिद्ध है। उस अविद्या का उच्छेद करनेके छिएही 
वेदान्त ग्रन्थ प्रवृत्त हृए है-एेसा कहा जायगा । प्रत्यगात्मा मे अनालमाध्यास ही सर्वानिथं का 
हेतु है, शुक्ति-रजतादि-भ्रम नहीं, अतः आत्मानात्माध्यास ही मुख्य अविद्या है । उसके स्वरूप 
का जब तक ज्ञान न हो, तब तक उसका उच्छेद नहीं किया जा सकता, अतः वही विशेषतः 
ग्युत्पादनीय है, सभी अध्यास नहीं । भाष्यकार ने एवंलक्षणम्‌'- एेसा कहकर उसकी अन्थं- 
हेतुता प्रकट की है। क्षुधा-पिपासादि से रहित आत्मा मे क्षुधा-पिपासादि से युक्त 
अन्तःकरणादि अहितकर पदार्थो का अध्यास वस्तुतः दुःख-रहित आत्मा को भी दुःखी बना 
देता है, अतः वह अनथं का हेतु है । एसे अध्यास का ज्ञान सर्वंजन-साधारण नहीं कि उसका 
निरूपण अनावश्यक हो जाता--यह दिखाने के लिए कहा गया है- “पण्डिता मन्यन्ते" । 
यह्‌ अविद्या अनादि, भतिनिरूढ ( सुदृढ ), निबिड ( घनीभूत } वासनाभों से युक्त 
होने के कारण कभी समुच्छेदनीय ही नहीं, क्योकि उसके उच्छेद का कोई उपाय ही दिखाई 
नहीं देता--एेसी धारणावाले व्यक्तियों के लिए अविद्या के निरोध का उपाय दिखाते है- 
^ तद्विवेकेन च वस्तुस्वरूपावधारणं विद्यामाहुः" । पण्डितगण असन्दिग्ध ज्ञान को विद्या कहा 
करते हं । प्रत्यगात्मा बुद्धयादि से वस्तुतः अत्यन्त विविक्त ( निप्र ) है किन्तु बुद्धचादि 
का विवेकग्रह ( भेद-ज्ञान ) न होने के कारण बुद्धचादि के तादात्म्य एवं धर्मो का अध्यास 
आत्मा मे हो जाता है। वेदान्तवेद्य शुद्ध, बुद्ध, मुक्तस्वरूप आत्मा के श्रवण, मनन ओर 
निदिध्यासनादि के द्वारा जो विवेक-विज्ञान उत्पन्न होता है, उसके द्वारा विवेकाग्रह॒ की निवृत्ति 
हो जाने पर अध्यास्‌ का वाधरूप वस्तु-स्वरूपात्मक अवधारण प्रकट होता है, वही विद्यां है, 
वह चिदात्मस्वरूप होकर आत्मस्वरूप में व्यवस्थित होती है। 


५ 
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वधारणं विद्यामाहः । तत्रैवं सति यत्र यदध्यासः, तत्कृतेन दोषेण गुणेन वाणु. 
म्ात्रेणापि ख न संबध्यते, तमेतमविद्याख्यमास्मानात्मनोरितरेतराध्यासं पुरस्कृत्य सवे 
भामती 
स्यादेतद्‌ - अतिनिरूढ निविडवासनानुविद्धाऽविद्ा विद्ययाऽपनाधिताऽपि स्ववासनावजञात्ुनरइ्‌. 
विष्यति, प्रद्त॑यिष्यति च वासनादिकाय्यं स्वोचितमित्यत आह & तत्वं सति ® एवम्भूतवस्तुतरवा- 
वधारणे सति । ® यत्र यदध्यासस्तत्कृतेन दोषेण गुणेन बाऽणुमात्रेणापि स न सम्बध्यते ® । अन्तः- 
करणादिवोषेणाङनायादिना चिदात्मा चिदात्मनो गुणेन चैतन्थानन्दादिनाऽन्तःकरणादि न सम्बध्यते ॥ 
एतदुक्तं भवति--तत््वावधारणाभ्यासस्य हि स्वभाव एव स तादुश्षो यदनादिमपि निरूढनिबिडवासनभपि 
मिध्याप्रल्ययमपनयति । तस्वपक्षपातो हि स्वभावो धियाम्‌ । यथाऽूर्बाह्या अपि-- 
निरपद्रवभूता्थंस्वभावस्य विपर्ययैः । 
न बाधोऽयष्नवत्तवेऽपि बुदधेस्तत्पक्षपाततः ॥ इति । 
दिशेषतस्तु चिदा्मस्वभावस्य तस्वज्ञानस्यात्यन्तान्तर ङ्गस्य कुतोऽनिर्वाच्ययाऽविद्यया बाघ इति । 
यदृक्तम्‌-- “सत्यानृते मिथुनीत्य विवेकाभ्रहादध्यस्याहमिदं ममेदमिति लोकन्यवह्‌।रः' इति, तत्र व्यपदेश- 
भामती~ग्याख्या 
यह्‌ जो भय होता है कि अविद्या ेसी निरूढ ओर निबिड वासनाओं से युक्त है कि 
एक बार विद्या के द्वारा अपबाधित होकर भी अपनी भुदढ्‌ वासनाभों के बल पर पुनः प्रकट 
होकर अपने संस्कारों को अपने अनुरूप मूर्तरूप दे लभी । उस भयको दुर करने के लिए 
कटा है- तत्रैवं सति" । "एवं" शब्द का अथं टै पूर्वोक्त रीति से वस्तु-ततत्व का अवधारण 
( निश्चय ) कर लेने पर । “यत्र यदध्यासस्तत्कृतेन दोषेण गुणेन वा अणुमात्रेणापि स न 
सम्बध्यते" । आत्मा मे तादात्म्येन अध्यस्त अन्तःकरण के क्षुधा-पिपासादि दोषों से चिदात्मा 
ओर चिदात्मा के चैतन्य, आनन्दत्वादि गुणों से अन्तःकरण का अणुमात्र भो सम्बन्ध नहीं 
रहता । आशथ यह्‌ है कि कथित तत्त्वावधारण का स्वभाव ही एेसा है कि वहु अनादि, निरूढ 
ओर सघन वासना से युक्त मिथ्णा ज्ञान को नष्ट कर देता है, जसा कि वेदबाह्य बौद्ध विद्वान्‌ 
ध्मकीतिने भी कहाहै- 
निरपद्रवभूताथंस्व भावस्य विपयंयैः । 
त बाधोऽयत्नवत्तवेऽपि वुद्धेस्तत्पक्षपाततः॥! ( प्र. वा. पृ. १४४ ) 
[ वस्तु-स्वभाव की रक्षा के लिए कृ भः यत न करने पर भी विपयंयों ( भिथ्या ज्ञानो ) 
के द्वारा तततव ज्ञान का बाध कभी नहीं होता, क्योकि भूताथं-स्वभाव ( वस्तुतत्त्व का 
स्वभाव ) सदैव उपद्रवो ( सभी प्रकार की बाधां } से रहित होता है । प्राणियों की वृद्धि 
सदैव तेत्व-पक्षपातिनी होती है । उक्त वातिक की व्यासा मे भाष्यकार कहते है-- 
ततः स्वभावो भूतात्मा निरूपद्रव एव च । 
कथमस्य परित्यागः कक्तं शक्यः सचेतसा ॥ 
पक्षपातश्च चित्तस्य न दोषेषु प्रवतंते। 
ततः तस्य न दोषाय यत्नः कश्चित्प्रवतंते ॥ ( प्रजञाकर. पृ. १४४ ) | । 
उसमे भी विगेषता यह है कि हमारा तत्वज्ञान चिदात्मस्वहूप होने से अत्यन्त अन्तर ग है, 
उसका अनिर्वचनीय एवं निस्ततत्वभूत अविद्या के द्वारा बाध हो भी कंसे सकता है ! 
भाष्यकार ने कहा है--“सत्यानृते मिथुनीकृत्य॒विवेकाग्रहादध्यस्य . अहमिदम्‌", 
"ममेदम्‌'-इति रोकज्यवहारः” । वहाँ व्यवहार चार प्रकार का कहा गया है 'अभिन्ञाभि- 
वदनमुपादानमथंकिया इति चतुविधः” ( पै. वि. प. ६२) । उसमे शब्दात्मक भ्यवहार तो 


अध्याक्षविखारः | हिन्दीसदहितभामतीसंबलितम्‌ ५३ 


प्रमाणघ्रनेयस्यवहारा लोकिका वैदिकाश्च प्रचत्ताः, सर्वाणि च शास्नाणि विधिप्रति- 
षेधमोक्षपराणि । 

कथं पुनरविद्यावद्धिषयाणि प्रत्यक्षादीनि ध्रमाणानि  शास्ञाणि चेति १ 
उच्यते-देहेन्द्ियादिष्बहंममाभिमानरदितस्य प्रमादत्वाजुपपत्तौ प्रमाणप्रृ्त्यजु- 


भामती 
लक्षणो व्यवहारः कण्ठोक्तः, इतिशब्दसुचितं लोकञ्यवहारमादशं यति % तमेतमविद्याश्यं ® इति । 
निगदन्याख्यातम्‌ । 
आक्षिपति - & कथं पुनरविद्यावद्विषयाणि प्रत्यक्षादीनि प्रमाणानि ® । तत््वपरिच्छेदो हि 
प्रमा विद्या, तत्साधनानि प्रमाणानि कथमविद्यावद्विषधाणि ? नाविचयावन्तं प्रमाणान्याश्चयन्ति, ततुका्यंस्य 
विद्याया अविद्याविरोधित्वादिति भावः । सन्तु वा प्रत्यक्षादीनि संवृत्यापि यथा तथा, ज्ञास्त्राणि वु 
पुरुषहितानुश्षासंनपराण्यविद्याप्रतिपक्षतया नाविचयावद्विषयाणि भवितुमहन्तीत्याह = ® वास्त्राणि 


चेति ® । 
समाधत्ते ® उच्यते--देहेन्दरियादिष्वहंमपानिमानहीनस्य ® । तादात्म्यतद्धरमाध्यासहीनस्य । 


& प्रमातृस्वानुपपत्तौ सत्यां प्रमाणप्रवत्यनुपपत्तेः & । अयमथंः-- प्रमातृत्वं हि प्रमां भ्रति कतुत्वं तञ्च 
स्वातन्त्यं, स्वातन्त्यं च ्रमातुरितरकारकाप्रयोज्यस्य समस्तकारकप्रयोक्तृत्वम्‌ । तदनेन प्रमाकरणं 


भामती-ग्याख्या 

भाष्यकार ने "अहमिदं ममेदम्‌" इस वाक्य से ही प्रदशित कर दिया है, शेष व्यवहारोकी 
सूचना के लिए कहा है-- “इति लोकव्यवहाराः' अर्थात्‌ "इत्येवं विधा व्यवहारा” । व्हा "इतिः 
पद के द्वारा अभिसूचित लोकव्यवहारो का स्पष्टीकरण करने के किए भाष्धकार ने कहा है- 
““तमेतमविद्याखपम्‌"' - यहाँ से लेकर “सर्वाणि शस्त्राणि विधिप्रतिषेधमोक्षपरागि"- यहां 
तक । भाष्य की पदावली अत्यन्त सरक ओर स्पष्टाथंक है। 

उक्त स्थापना पर आक्षेप किया गया--“कथं पूनरविद्यावद्विषयाणि प्रत्यक्षादीनि प्रमा- 
ण।नि' । उसका भाव यह्‌ है कि तत््व-परिच्छेदरूप प्रमा विद्यारूप है, उस प्रमा के साधनीभूत 
प्रत्यक्षादि प्रमाणो मे अविद्यावद्विषयकत्व सम्भव नहीं, क्योकि प्रत्यक्षादि प्रमाण अविद्यावान्‌ 
(अज्ञानी) पुरुष कौ अधिकार-कक्षा मे नहीं भते, क्योकि प्रत्यक्षादि प्रमाणोका कायंजो प्रमा 
या विद्या है, वहु अविद्याकी विरोधिनी होती है । प्रत्यक्षादि प्रमाणोंको यदि किसी प्रकार 
सांवृतिक ( आविद्यक ) व्यवहार का साधन मान भी लिया जाय, तबभी शास्त्रीय व्यवहार 
मे कभी भी आविद्यकत्व की सम्भावना नहीं कर सकते, क्योकि शास्त्र सदेव पुरुष को उसके 
हित की ही शिक्षा देते, वे अविद्या के स्वेथा प्रवल प्रतिपक्षी होते है, अविद्यावानु पुरुष 
उनका अधिकारी क्योकर होगा ? एेसी आशङ्का की गई है- “शास्त्राणि च" । उक्त आशङ्का 
का परिहार किया जाता है-““उच्यते । “'देहेन्द्रियादिष्वहुंममाभिमानहीनस्य"- दस वाक्य 
का अर्थं है-- तादात्म्यतद्ध्मध्यासहीनस्य । प्रमातृत्वानुपपत्तौ सत्यां प्रमाणप्रवृच्यनुपपत्ते"-- 
एेसा अन्वय कर लेना चाहिए । आशय यह्‌ है कि प्रमात्व का अथं है--प्रमा का कतंत्व, कत्व 
का अथं है ~ स्वातन्त्ध । प्रमातामें जो इतर ( कर्मादि ) कारकों से भत्रयोज्यत्व भौर 
कर्मादि समस्त कारको का प्रयोक्तृत्व है, वही प्रमाता पुरुष मे स्वात्त्य है [ “स्वतन्त्रः 
कर्ता'* ( पा. सू. १।४।५४ ) मे भाष्यकार ने तन्त्रः शब्द प्रधानाथंक मान कर कहा है- 
“असित प्राधान्ये वतंते । तद्यथा स्वतन्त्रोऽयं ब्राह्मण इत्युच्यमाने स्वप्रधान इति गम्यते । 
तद्यः प्राधान्ये वतते तन्त्रशब्दः तस्येदं ग्रहणम्‌" । कारक सूत्र मे भी कहा है-कि पुनः 
प्रधानम्‌ ? कर्ता । कयं पुनर्ञायते कर्ता प्रधानमिति ? यत्सर्वेषु साधनेषु सन्निहितेषु कर्ता 
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पपत्तः। न हीन्दरियाण्यचुपादाय _ पव्यक्षादिब्यवहारः संभवति । न चाधिष्ठानमन्तरेणे- 

न्द्रियाणां व्यवहारः संभवति ¡ न चानभ्यस्तात्मभाैन देहेन कञ्धिद्धयाभियते। न 
१ क - त ` र शः पती । 
| भरमाणं प्रयोजनीयम्‌ । न च स्वन्यापारमन्तरेण करणं ्रयोक्तुमहंति । न च कूटस्थनित्यश्चिदाटमाऽपरिणामी | 
स्वतो व्यापारवान्‌ । तस्माद्‌ व्यापार वदृबुद्धचादितादार्म्याध्यासाद्‌ व्यापाररवत्तया प्रमाणमधिष्ठातुमहंतीति 
भवत्यविद्यावत्पुरुषविषयत्वमविद्यावसपुरुपाभयत्वं ` प्रमाणानामिति । अथ मा प्रवत्तिषत प्रमाणानि कि 
नदिछक्नमित्यत आह ॐ नहीन्दरियाण्यनुपादाय प्रध्यक्षादिव्यवहारः सम्भवति %& । ज्यवह्भियतेऽनेनेति 
| भ्यवहारः फल, प्रत्यक्षादीनां अमाणानां फलमित्यथंः । इन्दरियाणोति, इन्दरियलिङ्गादीनीति द्रटभ्यं, दण्डिनो 
| गच्छन्तीतिवत्‌ । एवं हि प्रत्यक्षादीत्युपपश्चते । व्यवहारक्रियया च व्यवहा्यक्षिषात्समानकतृकता । 
| अनुपादाय यो ब्यवहार इति योजना । किमिति पुनः प्रमातोपादत्ते प्रमाणानि ? अथ स्दयमेव कस्मान्न 
| भ्रवत्तन्ते प्रमाणानि इत्यत आह । ® न चाधिष्ठानमन्तरेणेन्दरिपाणां व्यापारः ® । प्रमाणानां व्यापारः । 
| ® सम्भवति ® न जातु करणान्यनधिष्ठितानि कर्त्रा स्वकार्ये ाप्रियन्ते । मा भूत्‌ कुविन्दरहितेभ्यो 


भामतो~व्याख्या 

| प्रवतंयिता भवति" । उद्योतकार ने कटा. है - “अनेन कारचक्रप्रयोक्तत्वं कर्तः स्वातन्त्य- 
| मित्युक्तम्‌" ]। फलतः प्रमा के कर्ता को भी प्रमा के करण का प्रयोजक या प्रवर्तयिता होना 
| चाहिए । कर्ता पुरुष में जब तक अपना - व्यापार ( क्रिया ) नहीं होता, तब तक वह्‌ करण 

का प्रवतंक नहीं हो सकता । कूटस्थ नित्य चिदात्मा अपरिणामी ओर अमूतं द्रव्य है, उसमें 

स्वतः क्रिया नहीं हौ सकती, परिशेषतः व्यापार.यक्त सूक्ष्म ओर स्थूल शरीर रूप उपाधियों 

के तादात्म्याध्यास से चिदात्मा स्वयं व्यापारवानु होकर प्रमा कै करणीभरूत इन्दरियादि का 
| ्रधि्ाता ( प्रवर्तक ) हौ सकता है । यही प्रमाणो (प्रमा केकरणों)की अविद्यावत्पुरुषों 
| मे विषयता ( आश्रयता या प्रय॑ता ) है । प्रमा के करणीभूत इन्द्रियादि पदार्थो म यदि कोई 
व्यापार या क्रिया नहीं होती, तब क्या क्षति ? इस प्रन का उत्तर. है--' "नही न्दरियाण्यनु- 
पादाय ्र्यक्ञादिव्यवहारः सम्भवति ।” यहाँ व्यवद्ियतेऽनेनः--इस ब्युत्यत्ति के आधार पर 
भ्यवहारः शब्द प्रमाणजनित ज्ञानरूप फल का उपस्थापक है । “इन्द्रियः पद अजहत्स्वाथं 
लक्षणाके द्वारा इन्द्रिय ओर लिङ्गादि करणों कावसे ही बोधकदहै, जसे कि दण्डिनो 
गच्छन्ति ग्रहां पर दण्डी पद दण्डी भौर अदण्डो के समुदाय का गमक होता है । इन्दिय' 
पद की इन्द्रियादिमे लक्षणा करने पर ही श्रत्यक्षादि-रेसे प्रयोग का ओचित्य स्थिर 
। होता है । भाष्य मे जो कहा गया है--'इन्दरियाण्यनुपादाय व्यवहारः ।' वहां पर व्यवहाररूप 
| क्रिया केद्वारा व्यवहार क्रिय के कर्ता ( व्यवहारी पुरुष ) का आक्षेप करके “अनुपादाय 
| ग्यवहरति'-एसे प्रयोग का लाभ किया जाता है । इस प्रकार अनुपादान ओर व्यवहार-इन | 
| दो क्रियाओं मे समानकघ्रैकत्व का भान हो जाता है, जिसकी चर्चा विगत प्र १५ पर की 
| जा चुकी है। अनुपादाय व्यवहारो न सम्भवति यहां प्रतीयमान 'अनुपादान' ओर | 
सम्भव--इन दो क्रियाओं का कर्ता एक नहीं, क्योकि "अनुपादानः क्रिया का कर्ता प्रमाता 
| भौर सम्भव क्रिया का कर्तां व्यवहार है, तब “अनुपादायः--इस पद में ¶त्वा' प्रत्यय ओर 
| उसको €्यप्‌, का आदेश नहीं हौ सकता, अतः वहां अनुपादाय यो व्यवहारः, स न | 
। सम्भवति-एेसी योजना कर लेनी चाहिए । प्रमाता प्रमाणों को प्रवृत्त क्यों करता है ? | 
| प्रमाण स्वयं ज्ञानोत्पादनाथं क्यों प्रवृत्त नहीं हौ जाते ? इस प्रष्न का उत्तर है -“न चाधिष्ठान- ; 
मन्तरेण इन्द्रियाणां व्यापारः" । किसी चेतन अधिष्ठाता की प्रेरणा के बिना इन्द्रिय स्वयं 
| वृत्त नहीं हो सकते, क्योकि वुषिन्द ( त न्तुवाय या जुलाहा ) कौ प्रेरणा के बिना केवर तुरी 
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चेतस्मिन्सर्वस्मिन्नसति असङ्गस्यात्मनः प्रमादत्वुपपद्यते। न च प्रमातृत्वऽन्तरेण 
प्रमाणप्रत्तिरस्ति। तस्मादधिद्यावद्धिषयाण्येव पत्यक्षादीनि प्रमाणानि शाखराणि च । 


भामती 

वेभादिभ्यः पटोत्पत्तिरिति \ अथ देह एवाधिष्टाता कस्मान्न भवति, कृतमत्रात्माष्यासेनेत्यत आह ® न 
चानध्यस्तात्मभावेन देहेन कश्िद्ष्याप्रियते ® । सुषुकषेऽपि व्यापारप्रसङ्कादिति भावः । 

स्यादेतद्‌ ---यथाऽनध्यस्तात्मभावं वेमादिकं कुविन्दो व्यापारयन्‌ पटस्य कर्ता, एवमनध्यस्तात्मभावं 
देहेन्द्रियादि ग्यापारयन्‌ भविष्यति तदभिज्ञः प्रमातेत्यत आह ® न चेतस्मिन्‌ सवरिमिन्‌ & । इतरेतरा- 
ध्यासे इतरेतरघरमाध्यासे चासति आत्मनोऽस ङ्गस्य सवंथा सव॑दा सवंधमंध्भिवियुक्तस्य प्रमात॒त्वमुपपद्यते । 
व्थापारवन्तो हि कुविन्दादयो वेमादीनधिष्ठाय व्यापारयन्ति । अनध्यस्तामभावस्य तु देहादिष्वात्मनो 
न व्यापारयोगोऽसङ्खत्वादित्यथंः । अतश्चाध्यासाश्चयाणि प्रमाणानीत्याह ® न च परमातृह्वमन्तरेण प्रमाण- 
प्रवृत्तिरस्ति ® । प्रभायां खल फले स्वतन्त्रः प्रमाता भवति । अन्तःकरण्परिणाममेदश्च प्रमेयप्रवणः क्त्‌ - 
स्थश्चित्स्वभावः प्रमा कथं च जडस्थान्तःकरणस्य परिणामश्चिदरूपो भवेत्‌ । यदि चिदात्मा तन्न नाध्य. 
स्येत ? कथं चिदात्मकत्त्‌ को भवेत्‌ । यदयन्तःकरणं व्यापारवच्चिदात्मनि नाध्यस्येत्‌ ? तस्मादितरेतरा- 
ध्यासाच्चिदात्मकत्तृ स्थं प्रमाफलं सिध्यति । तत्सिद्धौ च प्रमात्वं, तामेव च प्रमामुररीकृत्य प्रमाणस्य 
प्रवृत्तिः । ्रमातृत्वेन च प्रमोपलक्ष्यते । प्रमायाः फलस्याभावे प्रमाणं न प्रवर्तत । तथा च प्रमाणमप्रमाणं 





भामती~व्याख्या 
ओर वेमादि साधनां से पट की 8त्पत्ति कहीं भी नहीं देखी जाती । तुरी-वेमादि कारण-कलाप 
का अधिष्ठाता केवल शरीर क्यों नहीं हो जाता, इसमे आत्मा के तादात्म्याध्यास की क्या 
भावश्यकता ? इस शद्धा का समाधान है-^न चानध्यस्तात्मभावेन देहेन कश्चिद्‌ व्याप्रियते ।" 
जिस देह मे आत्मा का अध्यास नहो, उस देहु के द्वारा कृछठ भी सन्छाठिति नहीं होता, 
अन्यधा सुपु अवस्थामेभी शरीरके द्वारा करण-ग्राम का सनच्वालन होना चाहिए । “जिन 
तुरी-वेमादि साधनों मे आत्मा का तादात्म्याध्यास नहीं होता, उन साधनों को भी वूःविन्द 
सचाल्िति.कर पटादि कार्यों काजँसे कर्ता बन जाता है, वेसेही जिन देहादि पदार्थो मे 
आत्माध्यास नहीं होटा, उनको सच्वाल्िति करक उनका अभिज्ञ व्यक्ति प्रमाता क्यों नहीं बन 
जाता ? इस शद्धा का समाधान है - “न चैतस्मिन्‌ सर्वस्मिन्‌ असति” । अर्थात्‌ इस आत्मा के 
तादात्म्याध्यास के बिना सवंथा अस ङ्गं एव समस्त धमंघमिभाव से रहित आत्मा में प्रमात्ृत्व 
नहीं बन सकत, क्योकि कुविन्दादि स्वयं सक्रिय होकर ही तुरी वेमादि का सच्ालन कर 
सकते हँ । जिस आत्मा में देहादि का तादात्म्याध्यास नहीं, उसमे किसी प्रकार की भी क्रिया 
सम्भव नही, कंयोकि आत्मा असङ्ख॒है । प्रमाणो के अध्यासपेक्षी होने मे यह भी एक कारण 
दे कि “न च प्रमातृत्वमन्तरेण ` प्रमाणप्रवृत्तिरस्ति ।” आशम है कि प्रमारूप फल के उत्पादन 
मे स्वतन्त्र कर्ता को प्रमाता कहा गया है । अन्तःकरण के उस परिण।म-विशेष को प्रमा कहा 
जाता है, जो प्रमेथ-विषयक ओर कर्ता में रहुनेवाला चित्स्वभाव है । जङ़ाभूत अन्तःकरण का 
चित्स्वरूप्‌ परिणाम तभी सम्भव होगा, जब कि अन्तःकरण में चिदात्मा का तादात्म्याध्यास 
होगा । उक्त प्रमा का कर्तां आत्मा तभो होगा, जबकि कतूंत्वादि धरमं-युक्त अन्तःकरण का 
आत्मा में तादात्माध्यास होगा, फलतः आत्मा ओर अन्तःकरणादि का अन्योऽन्याध्यास होने 
पर ही प्रमारूपफल चिदात्मरूप कत्त के आश्रित सिद्ध हो सकेगा, उसकी सिद्धि हौ 
जाने पर कर्ता में प्रमातृत्व बन सकेगा ओर उसी प्रमा को उदूदेश्य करक प्रमाणो की प्रवृत्ति 
होती है । भाष्यकारनेजो कहा है-“न च प्रमातृत्वमन्तरेण प्रमाण प्रवृत्तिः" । वहाँ पर 
प्रमातृत्व' पद कौ लक्षणा श्रमाः भं कौ जाती दहै, क्योकि प्रमाह्प फल केन होने पर प्रमाण 
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पश्वादिभिश्चाविशेषात्‌ । यथा दि पश्वादयः शब्दादिभिः श्रोत्रादीनां संबन्धे सति 
शब्दाद्वि्ञाने प्रतिकूले जाते ततो निवतेन्ते, अनुजे च परवर्तन्ते; यथा दण्डोद्यतकरं 


पुरुषमभिस्‌ मुखपलभ्य मां दन्तुमयमिच्छतीति ` पलायितुमारभन्ते, हरितठ्णपूर्णपाणि- 


भामती 

स्यादित्यर्थः । उपसंह॒रति--® तस्मादविद्यावद्िषयाण्येव प्रव्यक्षादोनि प्रमाणानि %& । 

स्यादेतद्‌-- भवतु पुथग्‌जनानामेवम्‌ , आगमोपपत्तिप्रतिषननप्रत्यगात्मतत्वानां श्युत्पन्नानामपि 
पुसां प्रमाणप्रमेयत्यबहारा दृश्यन्त इति कथमविद्यावद्विषयाण्येव प्रमाणानोरेयत आह । ® पश्वादिभिश्वा- 
विज्ञेषादिति ® । विदन्तु नामागमोपपत्तिभ्यां देह छ्दियादिभ्यो भिन्नं प्रत्यगारमानं, प्रमाणप्रमेयन्यवहारे 
तु प्राणभुन्मात्रधर्माननातिवत्तन्ते । यादृशो हि पशषुशाकुन्तादीनामविप्रतिपन्नमुग्धभावानां भ्यवहारस्तावृश्लो 
व्यु्पन्नानामपि पसा दृश्यते । तेन तत्सामान्यात्तेषामपि व्यवहारसमयेऽविद्यावर्वमनुमेयम्‌ । चशब्दः 
समुच्चये, उक्तशङ्कानिवत्तंनसहितपुर्वोक्तोपपत्तिरविद्यावस्पुरुषविषयत्वं प्रमाणानां साधयतीत्यथं; । एतदेव 
विभजते ® यथा हि पश्वादयः इति ® । अत्र च ® शब्दादिभिः शोत्रादीनां सम्बन्धे सति ® इति 
्रस्यक्षं प्रमाणं दशितम्‌ । ® शब्दादिबिज्ञाने ® इति तत्फलम्‌क्तम्‌ । ® प्रतिकूले ® इति चानुमान- 
फलम्‌ । तथाहि - शब्दादिस्वरूपमुपलभ्य तउजातोयस्य प्रतिकूलतामनुस्मृत्य॒तज्जातीयतयोपलभ्यमानस्य 
प्रतिकूलतासनुमिमीत इति । उदाहूरति--% यथा दण्डेति ® । शेषमतिरोहिता्थंम्‌ । स्यादेतद्‌ - भवन्तु 
स 
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की प्रवृत्ति क्योकर होगी ? तब प्रमाण अप्रमाण होकर रह्‌ जायगा । अविद्यावेद्धिषयकत्व का 
उपसंहार किया जाता है - “तस्मादविद्यावद्विषयाण्येव प्रत्यक्षादीनि प्रमाणानि |” 

साधारण पठित या अपठित व्यक्तियों के प्रत्यक्षादि प्रमाण तो अवश्य ही अविद्यावान्‌ 
पुरुषो में सीमित माने जा सकते है, किन्तु जिन मनीषियों ने आगम प्रमाण ओर आगमानुकूल 
युक्तियो के वल पर आत्मतत्व का प्रत्यक्ष ज्ञान प्राप्त कर लिया है, एेसे व्युत्पन्न विद्वानों कै 
प्रमाण-प्रमेयादि व्यवहारो मे अविद्यावद्विषयकत्व क्योकर सम्भव होगा ? इस शङ्का का 
अपनयन करते हुए भाष्पकार कहते है-““पश्चादि्भिश्चाविशेषात्‌"' । भले हौ तत्त्ववेत्ता पुरुष 
उपनिषदादि प्रमाणो ओर उनकी अनुगुण उपपत्तियों की सहायता से देहेन्द्रियादि-भिन्न 
प्रत्यगात्मा का ज्ञान प्राप्तकर के, किन्तु प्रमाण-प्रमेयादि ग्परवहारोंमे साधारण प्राणियों की 
मर्यादा का उल्लङ्घन नहीं किया करते, क्योकि पशु-पक्षी आदि अब्युलन्न प्राणियों के व्यवहार 
जसे देखे जाते दै, वसे ही व्युत्पन्न विद्वानों के भी व्यवहार देखे जाते हैँ । इस प्रकार व्यवहारो 
की समानता के +~ ठयत्पन्न विद्वानों के प्रत्यक्षादि प्रमाणो मे भी अविद्यावत्पुरुषविषयकत्व 
का अनुमान किया जा सकता है--'विदुषामपि प्रत्यक्षादिन्यवहारः, अध्यासनिबन्धनः, 
व्भवहारत्वात्‌, पश्वादिग्यवहा रवत्‌" । भाष्य में प्रयुक्त "च शब्द समुच्चधाथंक है, उसके प्रयोग 
से मध्यासनिबन्धनत्व की सिद्धि में उक्त आशङ्का की निवृत्ति ओर कथित युक्तियों का समुच्चय 
किया जाताः है । भाष्यकार अपने दृष्टान्त का स्पष्टीकरण स्वयं कर रहे हैँ - “यथा पश्वादयः" 
इत्यादि । "शब्दादिभिः श्रोत्रादीनां सम्बन्धे सति"- इस वाक्य के द्वारा प्रत्यक्ष प्रमाण दिखाया 
है । शब्दादि विज्ञाने'--इस वाक्य से प्रत्यक्ष का फल सूचित किया हे । श्रतिकूले-एेसा 
कहु कर अनुमान का फल प्र्दाशत किया गया है, क्योकि शब्दादि को श्रोत्र से सुन एवं उसी 
प्रकार के शब्द की प्रतिकूर्ता का स्मरण कर 'तज्जातीयत्व' हेतु के द्वारा उपलभ्यमान 
शब्द मे प्रतिकूलता ( अनिष्ट-साधनता ) का अरमान किया जाता है अयं शब्द, मदनिष्ट- 
साधनम्‌, शब्दविशेषत्वात्‌, पूर्वोपलन्धशब्दवत्‌' । उदाहरण दिया गया-“यथा दण्ड 
इत्यादि से । [ हरा-हरा खेत चरती गौ जब देखती है कि खेत का मालिक हाथ में लु लिए 
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मुपलभ्य तं प्रत्यभिमुखीभवन्ति; पवं पुरुषा अपि ब्युत्पन्नचित्ताः कर शटृ्टीनाक्रोशतः 
खङ्ढोद्यतकराग्बलवत उपलभ्य ततो निवसन्ते, तद्वि व्यीतान्ध्रति प्रवतेन्ते, अतः 
समानः पश्वादिभिः पुरषाणां प्रमाणग्रमेयव्यवहाएरः । पश्वादीनां च प्रसिद्धोऽविवेक- 
पुरःखरः प्रत्यक्षादिव्यवदारः । तत्खामान्यदशैनाद्‌ दयुत्पत्तिमतामपि षुरुषाणां प्रत्यक्षा- 
दिग्यवदारस्तत्कालः समान इति निश्चीयते । , ` 

शा्गीये तु भ्यवहारे यद्यपि बुद्धिपूवेकारी नाचिदित्वात्मनः परलोकसंब- 

भामती 

्रत्यचादीम्थविष्यावद्विषयाणि । शास्त्रं तु ज्योतिष्टोमेन स्थरमकामो थजेतेत्यादि न देहास्माघ्यासेन प्रवत्ितु- 
महेति । अत्र लल्वामुष्मिकफलोपभोगयोग्योऽधिकारी प्रतीयते । क्था च पारमषं सूत्रम्‌ -“जञस्त्रफलं 
प्रयोक्तरि तल्लक्षणस्वात्तस्मात्‌ स्वथं प्रयोगे स्यादिति । न च देहादि भस्मीभूतं पारलौकिकाय फलाय 
कपत इति देहाद्यतिरिक्तं कञ्चिदचिकारिणमाक्षिपति शास्त्रं, तदवगमश्च वियेति कथभविद्यावद्विषयं 
ज्ास्त्रमित्याशङ्कुघाह ® शास्त्रीये तु इति ® } तुन्दः र्यद्ादित्यवहारा्डिनत्ति ज्ञासत्रीयम्‌ । अधि- 
कारदास्त्रं हि स्वगंकामस्य पुसः वरलोकसम्बन्धं विना न निवंहतोति तावन्माज्रमान्िषेत्‌ , न स्वस्या- 
संसारित्वभपि तस्याधिकारेऽनुपयोगात्‌ १ प्रतयुतोपनिषदस्य पुरषस्याकततुरभोकतुरधिकारविरोधात्‌ । प्रयोक्ता 
हि कर्मणः क्म॑जनितफलभोगभागी कमण्यधिकारो स्वामी भवति । तन्न कथमकर्ता प्रयोक्ता कयं वाऽभोक्ता 
क्मजनितफलभोगभागी ? तस्मादनाद्च विद्यालम्धकत्‌ स्व भोकतुष्व् ह्यणत्वाद्यभिमानिनं ¦ नरमधिक्कत्य विधि- 
निदेधक्ासं प्रवत्तते । एवं वेदान्ता अप्य विद्यावल्पुरुषविषया एव, नहि भ्रमान्रादिविभागादृते तदर्थाधि- 
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को हरा-हरा घास ल्यि अपनी ओर पुचकार करते आत। देखती है, तब गौ अपने मालिक के 
पास आ जाती है । इसी प्रकार हिताहित कौ बात सोच-समञ्ल कर प्राणिमात्र का व्यवहार 
प्रवृत्त होता है | । ं 

यह यह शङ्का अवश्य उट जाती दै किं प्रत्यक्षादि प्रमाणो की प्रवृत्ति अध्यासमूलक 
मानी जा सकती है, किन्तु “ज्योतिष्टोमेन स्वगंकामो यजेत" -- इत्यादि शास्त्र देहात्माध्यास्‌- 
मूलक नहीं हो सकते, वयोकि उयो तिथमादि कर्मो का अधिकारी वही हो सकता है, जो 
पारलौकिक स्वर्गादि फलों का उपभोग करने योग्य हो, जैसे कि महर्षि जैमिनि कहते ह- 
“शास्त्रफलं प्रयोक्तरि तल्लक्षणत्वात्‌ स्वयं प्रयोगे स्पात्‌” । जै. सू. ३।७१८ ) अर्थात्‌ वेद- 
प्रतिपादित स्वर्गादिरूप फल कमं के प्रयोक्ता ( अनुष्ठान करनेवाले कर्ता) कोहीप्राप्र होता 
है, क्योकि विधिवाक्य-चटक "स्वर्गकाम, इत्यादि शब्द उसी कर्ता का फलभोक्तृत्वरूप रक्षण 
प्रस्तुत करते है । यजमान को अपने स्वय किए हृए कर्मो का ही फल मिलता है । जन्मान्तर 
मे प्राप्त होनेवालि स्वर्गादि फलों का भोग यजमान का यरं शरीर नहीं कर सकता, क्योकि 
प्राण निकल जाने पर इस शरीर को यहाँ ही भस्म कर दिया जाता है, अतः उक्त शास्त्र 
देहादि से भिन्न किसी अधिकारी, का आक्षेप करता है, देहादि ते अतिरिक्त आत्मरूप अधि-. 
करारी काज्ञान हौ विद्या कहलाता है, मतः शास्त्र को अविद्यावत्पुरुषविषयक वयोकर कट्‌! 
जा सकेगा ? इस आशङ्का का उचित समाधान करते हुए भाष्यकार ने कहा है- “शास्त्रीये 
तु व्यवहारे यद्यपि बुद्धिपूर्वंकारी नाविदित्वा परलोकसम्बन्धमधिक्रियते ॥" (तु" पद के द्वारा 
शास्त्रीय व्यवहार में प्रत्यक्षादि व्यवहारो से विशेषता ध्वनित की दहै) अधिकार ( फल 
भोक्तत्व.प्रतिपादक ) शास्त्र का निर्वाह तब तक नहीं होता, जब तक स्वगंकामनावान्‌ पुरुष 
का परलोक के साथ सम्बन्धं उपप तीं हो जाता, अतः अधिकार-शास्त्र केवर इतना 
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न्धमधिक्रियते, तथापि न वेदान्तवे्यम्‌ , अशनायाद्यतीतम्‌ , अपेतव्रह्मक्चत्रादि. 


भेदम्‌ , असंसा्यौत्मतत्वमधिकारे ऽपेक्ष्यते, अदुपयोगादधिकारविसोधाच्च । पाक्‌ 


च_तथाभूतात्मविज्ञानात्प्रवतमानं शाख्जमविद्यावद्धिषयत्वं नातिवर्तते । तथा 
भामती 
गमः । ते त्वविद्यावन्तमनुशासन्तो निमृ टनिखिलाविद्यमनुिष्टं स्वरूपे व्यवस्थापयन्तीत्येतावानेषां 
विशेषः । तस्मादविद्यावत्पुरुषविषयाण्येव शास्त्राणीति सिद्धम्‌ ॥ | 
स्यादेतद्‌-- यद्यपि विरोधानुपयोगाभ्यामोपनिषदः पुरुषोऽधिकारे नापेचयते, तथाप्युपनिषडथोऽव- 
गम्यमानः शक्नोत्यधिकारं निरोद्धुम्‌ । तथा च परस्परापहताथंत्वेन कृतघ्न एव वेदः प्रामाण्यमपज- 
द्यादित्यत आह % प्राक्‌ च तथाभूतास्म इति & । सत्यमोपनिषदपुरुषाधिगमोऽधिकारविरोधी, तस्मात्त 
पुरस्तात्‌ कर्मविधयः स्वोचितं व्यवहारं निव ्तंयन्तो नानुषजातेन ब्रह्मज्ञानेन शक्या निरोदुम। नच 
परस्परापहतिः, विद्याविधावसपुरुषभेदेन व्यवस्थोपपततेः । यथा “न हिस्यात्‌ सर्वा भूतानीति" साध्यांश्ञ- 
निषेधेऽपि “श्येनेनाभिचरन्‌ यजेतेति" शास्त्रं प्रवत्तं मानं न हिस्थादित्यनेन न विरुध्यते, तत्‌ कस्य हेतोः ? 
८. 
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ही आक्षेप कर सकता है कि हमारे फल का भोक्ता परलोकसम्बन्ध के योग्य है । उससे अधिक 
भोक्ता में असंसारित्वादि का आक्षेप नहीं कर सकता, क्योकि असंसारित्वादि का प्रतिपादन 
अधिकारः मे उपयोगी नही, प्रस्युत उपनिषद्‌-गम्य असंसारित्व ( अकतंत्व-अभोक्तत्व ) फल- 
भोक्तृत्वरूप अधिकार के विशद है, क्योकि प्रयोक्ता ( कमं का प्रयोगं करनेवाला कर्ता ) 
ही कमं-जनितं फल का भोक्ता बन कर कमं का अधिकारी ( स्वामी ) माना जाता है । वहां 
अकर्ता पुरुष कमं का अनुष्ठाता एवं अभोक्ता पृरुष कमं-जनित फल के भोग का भागी कंसे 
वनेगा ? फलतः अनादि अविद्या से प्रयुक्त कतृत्व-भोक्तुत्व के अधिकारी पुरुष को उद्देश्य 
करके ही विधि-निषेध शास्त्र प्रवृत्त होते हैँ । इसी प्रकार वेदान्त शास्त्र भी अविद्यावत्पुरुष 
को ही विषय करके प्रवृत्त होता है, क्योकि प्रमाता, प्रमाण, प्रमेयादि-विभाग के बिना वेदान्त 
शास्त्र के अथं का ज्ञान ही नहीं हो सकता । वेदान्त वाक्य तो अविद्यावान्‌ पुरुष को अपने 
पावन उपदेशों के द्वारा सकल आध्यासिक परिच्छेदो से निकाल कर अपने शुद्ध, बद्ध, 
मुक्त स्वरूप में व्यवस्थापित कर देते है इतना वेदान्त-शास्त्र का विधि.-निषेधात्मक धम 
शास्त्र से अन्तर अवण्य है । इस प्रकार यह्‌ एकान्ततः सिद्ध हो जातादहै कि सभी शास्त्र 
अविद्यादान्‌ पुरुष को विषय करते है । | | 

यद्यपि कथित अनुपयोग ओर विरोध होने के कारण भौपनिषद ( अकर्ता-अभोक्ता ) 
पुरुष कर्माधिकार में अपेक्षित नहीं, तथापि उपनिषत्‌ प्रमाण से अवगम्यमान पुरुष कर्माधि- 
कारकानिरोधया बाध तो कर सकताहै। इस प्रकार परस्पर-बाधित अथंका प्रतिपादक 
वेद अपनी प्रमाणता खो वढेगा । इस आक्षेप का परिहार किया गया-“प्राक्‌ तथाभ्रूतात्म- 
विज्ञानात्‌ प्रवतंमानं शस्त्रमविद्यावद्विषयत्वं नातिवतते” । यह सत्य है कि ओपनिषद परुष 
का ज्ञान कर्माधिकार का विरोधी है, किन्तु उस ज्ञानकीप्राप्तिसे पूवं कमं-विधायक वाक्य 
अपने अनुकूल व्यवहार का सम्पादन करते हए अनुत्पन्न ब्रह्मज्ञान कै द्वारा बाधिता्थंक नीं 
हो सकते ? कमं-काण्ड ओर ज्ञान-काण्ड का परस्पर कोई विरोध भी नहीं, क्योकि कमं-काण्ड 
का अधिकारी अज्ञानान्‌ ओर ज्ञान-काण्ड का अधिकारी ज्ञानवान्‌ पुरुष होता है- इस प्रकार 
अधिकारी के भेद से उक्त काण्डों कीं व्यवस्था होजातीहै। जैसे कि “न हिस्यात्‌ सर्वा 
भूतानि” (. कूमंपु° अ. १९ ) । यह शास्त्र साध्यरूप हिसा का निषेध करता है ओर “्येनेना- 
भिचरन्‌ यजेत” { षडवि. ब्रा. १।८ ) यह शास्त्र हिसा ( शतु-वध ) का विधान करता है, 
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हि-- ब्राह्मणो यजेत इत्यादीनि शाखराण्यात्मनि वणीश्रमवयो $वस्थादिविशेषाध्यास- 


भामती 
पुरुषभेदादिति । अवजितक्रोधारातयः पुरषा निषेषेऽधिक्रियन्ते, क्रोधारातिवश्ीकृतास्तु इ्येनादिक्ास्त्र 
इति । अविद्यावतुपुरुषविषयत्वं नातिवत्तंत इति यदुक्तं तदेव स्फोरयति ® तथाहि इति ® । वर्णा- 
व्यासः-- “राजा राजघयेन यजेतेत्यादिः" । आश्नमाध्यासः--“" सदृशो भार्य्यां विन्देवित्यादिः" । 
वयोऽध्यासः--“करष्णकेशोऽगनीनादघीतित्यादिः”' । अवस्याध्यासः--अप्रतिसमाषेयव्याधीनां जलादिभ्रवेशषेन 
प्राणत्याग इति 1 आदिग्रहणं महापातकोपपातकसङ्कुरीकरणापात्रीकरणमलिनीकरणाद्यध्यासोपसं ग्र 


भामती-ग्याख्या 


फिर भी इन दोनों शास्त्रों का कोई विरोध नहीं, व्यो अधिकारी पुरुष के भेद से उनकी 
व्यवस्था बन जाती है । अर्थात्‌ क्रोधरूप शत्रु पर विजय प्राप्त कर लेनेवाले पुरुष “न 
हिस्यातु"--ईइस निषेध शास्त्र के अधिकारी एवं क्रोधल्प शत्रु के वशवर्ती पुरुष “श्येनेनाभि 
चरनू"--इत्यादि विधि शास्त्रों के अधिकारी माने जाते हैँ । यह जो कहा गया किं “शास्त्रम- 
विद्यावत्पुरुषविषयत्वं नातिवतंते"” । उसी का विशदीकरण किया जाता है-“तथा हि" 
इत्यादि से । वर्णाध्यास का उदाहरण है- “राजा राजसूयेन स्वाराज्यकामो यजेत ( अप. 
श्रौ. सु. १८।८।१।४ ) । यहाँ राजा का अथं क्षत्रिय है, अतः क्षत्रिय वणं का अभिमानी पुरुष 
राजसय कमं का अधिकारी है । आश्रमाध्यास भी कहीं अपेक्षित है, जंसे--"गृहस्थः सहशीं 
भार्या विन्देत्‌" ( गौतम स्मृ. ४ ) । यहाँ गृहस्थ आश्रम का अध्यास होना चाहिए । “जातपुत्र 
कृष्णकेशोऽग्नीनादधीत'"--इत्यादि शास्त्रों के हारा विदित अग्नयाधान कम में लगभग तीस 
वषे की अवस्था का अभिमान अनिवायं है। “अप्रतिसमाधेयव्याधीनां जलादिभ्रवेशेन 
प्राणत्यागः"--इत्यादि वाक्यों मे असाध्य रोग से पीडित अवस्था की अपेक्षा है । आदि पदके 
हारा ( १) महापातक, ( २) उपपातक, ( ३ ) संकरीकरण, ( ४ ) अपात्रीकरण, (५) मलि- 
नीकरणादि का अध्यास गृहीत होता है [ ( १) ब्रह्महत्यादि को महापातक कहा गया है-- 

“ब्रहमहत्या सुरापानं स्तेयं गुवंङ्खनागमः। 

महानि पातकान्याहुः संसगंश्चपि तः सह्‌ ।॥” ( मनु. ११।४) 
उपपातक इस प्रकार गिनाए गए है- 

गोवधोऽयाज्यसंयाज्यपारदार्यात्मविक्रयाः । 

गुरुमातुपितृत्यागः स्वाध्यायाम््योः सुतस्य च ॥ 

परि वित्तिताऽनुजेऽनूढे परिवेदनमेव च। 

तयोर्दानं च कन्यायास्तयोरेव च याजनम्‌ ॥ 

कन्याया दूषणं चैव वार्घ्यं व्रतलोपनम्‌ । 

तडागारामदाराणामपत्यस्य च विक्रयः॥ 

व्रात्यता बान्धवत्यागो भृत्याध्यापनमेव च। 

भृत्या चाध्ययनादानमपण्यानां च विक्रयः ॥ 

स्वकिरेष्वधीकारो महायत्त्रप्रवतनम्‌ । 

हिसौषधीनां स्व्याजीवोऽभिच।रो मूलकमं च ॥ 

बन्धनाथंमशुष्काणां द्रुमाणामवपातनम्‌ । 

आत्मार्थे च क्रियारम्भो निन्दितान्नादनं तथा ॥ 

अनाहिताग्निता स्तेयमृणानामपक्रिया । 

असच्छास्त्राधिगमनं कौशीलन्यस्य च क्रिया ॥ 








५० ब्रह्मसू्शाङ्करभाष्यम्‌ [अ.श्पा. शस्‌. १ 
माधित्य भरवर्वन्ते । अध्यासो नाम अतस्मिस्तद्बुद्धिरित्यवोचाम । तद्यथा --पु्रभायौ- 


दिषु विकलेषु सकलेषु वा अहमेव विकलः सकलो वेति बाद्यधममानात्मन्यध्यस्यति; 


भामती 

हार्थम्‌ । 

तदेवमात्मानात्मनो; परस्पराध्यासमाक्षेपसमःधानाभ्यामुपपाद्य प्रमाणप्रमेयभ्यवहारभ्रवत्तनेन च 
इृढीकृष्य तस्यानथंेतुतामुदाहे रणप्रपञ्चेन प्रतिपादयितुं तत्स्वरूपमुक्तं स्मारयति ® अध्यासो नामातस्मि- 
स्तदृबुद्धिरित्थवोचाम & । ‹स्मृतिरूपः परत्र पुवंदृष्टावभाषः' इत्यस्य संक्षेपानिधानमेतत्‌ । तत्राहमिति 
धमितादार्म्याध्यासमात्रं ममेत्यनुत्पादितधर्माध्यासं नानथंहेतुरिति धर्माध्यासमेव ममकारं साक्षादशेषा- 
नर्थसंसारकारणमदाहरणप्रपञ्चेनाह ® तद्यया,.पत्त्रभारय्यादिषु इति ® । देहतादात्म्यमातमन्यव्यस्य देहवमं 
पुत्रकलत्रादिस्वाम्यं च कशत्वादिवदारोप्याहाहुमेव विकलः सकल इति । स्वस्य खलु साकल्येन स्वाम्य- 
साकल्यात्‌ स्वामीक्वरः सकलः सम्र्णो भवति । तथा स्वस्य वेकल्येन स्वाम्यवेकल्यात्‌ स्वामीऽवरो 


विकलोऽपम्पर्णो भवतीति । बाह्यधर्मा ये वेकल्यादयः स्वाम्यप्रणालिकया सन्चारिताः हरीर तानारमन्यध्य- 


भामती-व्याख्या 
धान्यकुप्यपशुस्तेयं मद्यपस्त्रीनिषेवणम्‌ । 
सत्रीशूद्रविटृक्षत्रवधो नास्तिक्यं चोपपातकम्‌ ।॥ ( मनु. ११।५९-६६) 
गदंभ-वधादि को सङ्कुरीकरण कहा गया टै- 
खराश्वोष्टमृगेभनामजाविकवधस्तथा । 
संकरीकरणं ज्ञेयं मीनाहिमहिषस्य च।। ( मनु. ११।६८ ) 
अपात्र से दानादि-ग्रहण अपात्रीकरण कहा गया है- 
निन्दितेभ्यो धनादानं वाणिज्यं शूद्रसेवनम्‌ । 
आपात्रीकरणं ज्ञेयमसत्यस्य च भाषणम्‌ ।। ( मनु° ११।६९ ) 
मनुस्मृति मे मकल्िनीकरण पातक भी गिनाए है 
कृमिकीटवयोहत्या मद्यानुगतभोजनम्‌ । 
फलेधःकुसुमस्तेयमधैर्य च॒ मलाव्रहुम्‌ ॥ ( मनु° ११।७०) | । 
इस प्रकार आत्मानात्मपदार्थो के अन्योऽन्याध्यास का अक्षेपसमाधानपूवंक उपपादन 
किया गया, प्रमाण-प्रमेय-व्यवहार की उसमे प्रवतंकता दिखाकर अध्यास का हढीकरण 
दिखाया गया, अब्र विविध उदाहूरणों के माध्यम से अध्यास की कथित अनथं-हेतुता का चित्रण 
करने के लिए अध्यास के पूर्वोक्त स्वरूप का स्मरण दिलाया जाता है-“अध्यासो नाम 
अतस्मिस्तद्बुद्धिरिव्यवोचाम'' । यह “स्मृतिरूपः परत्र पुवंदृष्टावभासः"--इस विशद लक्षण 
का संल्िप्राभिधान मात्रहै। अध्यास केदो अंश दिखाए गए--( १) अहद्धुराध्यास ओर 
( २ ) ममकाराध्यास । इन्हीं को क्रमशः धम्येध्यास ओर धर्माध्यास भी कटाजाता है। 
इनमें धर्माध्यास साक्षात्‌ अनथं का हेतु है-- प्रह अनेकं उदाह्रणों के द्वारा सिद्ध किया जाता 
है-““पुत्रभार्यादिषु” । आत्मा में देह का तादात्म्याध्यास करके देह के धमंभरूत पत्रभार्यादि 
के स्वामित्व एवं कृशत्वादि का आरोप करके मनुष्य कहता है- “महमेव विकलः सकलः" - 
इत्यादि । अर्थात्‌ पुत्रादिरूप स्वकीय जनों की सकर्ता ( सम्पन्नता ) से उसका स्वामित्व 
सकल हो जाने के कारण स्वामी अपने को सकल ( सम्पन्न ) मानता दहै । उसी प्रकार पुत्रादि 
स्वकीय परिजनों की विकलता ( विपन्नता ) से अपने को विकल मानता ह-इस प्रकार 
पुत्रादि बाह्य पदार्थो के धमं स्वामित्व-परस्परा से आत्मा मे सञ्चारित ओर अध्यस्त होते 
दिखाए गए । ये वैकल्य ओर साकल्यादि धमं देह के अपने नहीं, अपितु पत्रादि उपाधयो के 


भि यि पिपी 


च्ण्न्क्वग्यफवणरषिो 
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तथा देहधरमान-स्थूलो.ऽं, ङखो-ऽहं, गोरो तिष्ठाभि, गच्छामि, लङ्कयामि चेति । 
तथेन्द्रियधमौन्‌ मूकः, काणः, क्लवः, वधिरः, अन्धो ऽहमिति । तथाऽन्तःकरण- 
धर्मान्‌-कामसंकटपविचिकित्साध्यवसायादीन्‌ । पवमहप्रत्ययिनमशेषस्वग्रचारसा- 
क्षिणि भ्रत्यगात्मन्यभ्यस्य, तं च प्रत्यगात्मानं सर्वसाक्षिणं तद्धिपयैयेणान्तपकरणादि- 


भामती 

स्यतील्यर्थः । यदा च परोपाध्यपेक्षे देहधम स्वाम्ये इयं गतिस्तदा केव कथाऽनोपाधिकेषु वेहधमेषु 
कुशास्वादिष्वित्याशाथवानाह ® तथा देहधर्मान्‌ इति ® । देहादेरप्यन्तरङ्काणामिद्द्ियाणामध्यस्तात्म- 
भावानां धर्मान्मकलत्वादींस्ततोऽप्यन्तर ज्गस्थान्तःकरणस्याध्यस्तात्मभावस्य धर्मान्‌ कामसद्खूल्पादीन्‌ आत्म- 
न्यध्यस्यतीति योजना । 

तदनेन प्रपञ्चेन धर्माध्यासमुकस्वा तस्य॒ मूलं धम्यंध्यासमाह @ एवमहम्परत्ययिनम्‌ @ ॥ 
अहृ्प्रत्ययो वृत्तियंस्मन्नःतःकरणादो सोऽयमह्म्प्रस्ययौ तं ® स्वग्रचारसक्षिणि ® अन्तःकरणप्रचार- 
साक्षिणि, चेतन्योदा्ीनताभ्या, % प्रत्यगात्मन्यध्यस्य ® तदनेन कतृंत्वभोकत्‌त्वे उ पादिते । चेतन्यमुप- 
पादयति % तं च प्रत्यगारमानं सर्वसाक्षिणं तद्िषथ्यंयेण ® अन्तःकरणादि विपर्ययेण, अन्तःकरणा्चेतनं 
तस्य विपर्ययः चेतन्थं तेन, इत्थं भूतलक्षणे तृतीया । अन्तःक रणादिष्वध्यस्यति ® । तदनेनान्तः" 
करणाद्यवचछन्नः प्रत्यगात्मा इदमनि दं रूपश्चेतनः कत्ता भोक्ता काय्यंकारणाविद्याद्रयाधा रोऽह ङ्का रास्पदं 

भामती~ज्याख्या । 

द्वारा सच्वारित ओपाधिक धमं दै, उनकी जव एसी गति है, तब देहगत अनौपाधिक करुशत्वादि 
का जारोष आत्मामं व्योंन होगा? इसी भाव की अभिव्पक्ति करने केलिए कहा है- 
“तथा देहधर्मान्‌” । देहं कौ अपिक्षा इन्द्रियां अन्तरङ् टै, जिन वागादि इन्द्रियों मे ञात्म- 
ल्पता अध्यस्त है, उनके मूकत्वादि धर्मो एवं उनसे भी अन्तरङ्गं अन्तकरण के सङ्कुल्पादि 
धर्मो का आत्मा मे अध्यास हो जाता है--इस प्रकार आष्याथं कौ योजना कर लेनी चाहिए । 

विस्तारपूवंक धर्माध्या्च कौ चर्चा करने के पश्चात्‌ घर्मध्यास के मूक क।रण धम्यध्यासः 
का भाष्यकार वर्णन कर रहे दै“ एवमहुप्रत्ययिनमशेषस्वप्रचारसाक्षिणि प्रत्यगात्मानः 
मध्यस्य" । अहम्‌", “अहम्‌--इस प्रकार का प्रत्यय ५ वृत्ति ) जिसमे होता है, उत्त अन्तकरण 
को “अहूप्रत्ययी" कहते है । उस ( अन्तःकरण ) का तादातम्थाध्यास उस प्रत्यगात्मा में किया 
जाता है, जो अन्तःकरण की वृत्तियो का स्वगत चैतन्य ‹ ज्ञान ) ओर तटस्थता के कारण 
साक्षीदहै[ लोक में भी साक्षी वही पुरुष कहा जाता है, जो किसी वाद काज्ञान तो रखता 
है, किन्तु उस वाद मेँ सक्रिप भाग नहीं लेता, तटस्थ रहता है 1 । इस प्रकार "अन्तःकरण से 
तादातम्यापन्न होकर प्रत्यगात्मा अपने को कत्ता-भोक्ता मानने लगता है--यह्‌ दिखाया गया । 
अन्तःकरण म चैतन्यारोष दिखाया जाटा है-^तं च प्रव्यगात्मानं सवंसाक्षिणम्‌” । ““तद्विपयं- 
येण” का अथं है--अन्तःकरणगत अचैतन्य ( जाड ) के विपरीत जो च॑तन्य है, उस चैतन्य 
से उपलक्षित आत्मा का अन्तःकरण मे अध्यास होता है । 'तद्विपयंयेण'--यहा तृतीया विभक्ति 
“इत्थंभूतलक्षणे” ( पा, सू. २।३।२१ ) इस सूत्र कै द्वारा विहित हई है [ जो कि ज्ञापकार्थक 
होती है, जसे किसी श्यक्ति के शिर पर जटा्ँ देख कर समञ्च लिया जाता है किं यह्‌ तपस्वी 
है । वहाँ "जटाभिः तापसः, एेसा प्रयोग होता है, वैसे ही "तद्विपर्ययेण प्रत्यगात्मा अध्यस्तो 
भवति'-यहाँ पर "जाडचविपरीतेन चैतन्यरूपेण'--एेसा अथं फलित होता है] । “अन्त.करणादिषु 
अध्यस्यति"' एेसा कह कर भाष्यकार ने स्पष्ट कर दियाहै कि अन्तःकरणादि से अवच्छिन्न 
प्रत्यगात्मा "इदम्‌" ओर “अनिदम्‌*--इस प्रकार विरुद्धरूपापन्न ( चिदचिद्रूष ) होकर चेतन, 
कर्ता-भोक्ता, "कार्याविद्या ओर कारणाविद्या --इन दो प्रकार की 'अविद्याओं का आधारभूत, 
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ष्वभ्यस्यति । पवमयमनादिरनन्तो नेखरगिको.ऽध्यासो मिथ्या्रत्ययरूपः कतुस्वभो- 


क्त॒त्वभ्रवतकः सवेलोकथत्यक्षः । अस्यानर्थहेतोः प्रहाणाय, आरकत्वविद्याप्रतिपन्तये 


भामती 
संसारी सर्वानथंसम्भारभाजनं जीवात्मा इतरेतराध्यासोपादानस्तदुपादानश्चाध्यास इत्यनादित्वाद्रौजाङ्कूर- 
बन्नेतरेतराशयत्वमिः्युक्तं भवति । श्रमाणप्रमेयश्यवहार दृढीकृतमपि शिष्यहिताय स्वरूपाभिधानपुवंकं 
स्वंलोकप्रत्यक्षतयाऽध्यासं सुदृढोकरोति । ® एवमयमनादिरनन्तः ® तच्वज्ञानमन्तरेणाशक्यसमुच्छेदः । 
अनाद्यनन्तस्वे हेतुरुक्तः ® नेसगिकः ® इति । ® मिभ्याप्रत्ययरूपः ® मिथ्याप्रव्ययान रूपमनिवं चनीयत्वं 
तद्यस्य स तथोक्तः, अनिवंचनोय इत्यथः । प्रकृतमुपसंहरति ® अस्थानथंहेतोः प्रहाणाय ® । विरोधि. 
त्ययं विना कुतोऽस्य प्रहाणमित्यत उक्तम्‌ ® आत्मेकत्वविदयाप्रतिपत्तये & । प्रतिपत्तिः प्रासिः तस्थे 
न तु जपमाघ्राय, नापि कर्म॑सु प्रवृत्तये, आत्मेकत्वं विगलितिनिखिलप्रपञ्चत्वमानन्दरूपस्य सतस्तत््रतिषत्ति 
निर्विचिकित्सा भावयन्तो वेदान्ताः समूलघातमध्यासमुपध्नन्ति । एतदुक्तं भवति--अस्मतपरत्ययस्यात्म- 
विषयस्य समीचोनत्वे सति ब्रह्मणो ज्ञातत्वा्निषप्रयोजनत्वार्च न जिज्ञासा स्यात्‌ । तदभावे च न 
ब्रह्मज्ञानाय वेदान्ताः पठचेरन्‌ । अपि रंवविवक्षितार्था जपमात्रे उपयुज्येरन्‌ । नहि तदौपनिषदार्मप्रह्ययः 
भ्रमाणतामरनुते । न चासावप्रमाणमभ्यस्तोऽपि वास्तवं कतृ्वभोकतृत्वाद्यात्मनोऽपनेतुमहंति ! आरोपितं 


भामती-ग्याख्या 

अहङ्कारास्पद, संसारी समस्त अनथं-प्रप्च का पात्र, जीवात्मा ` अन्योन्याध्यास पर आधृत 
भौर उत्तरोत्तर अध्यास का प्रयोजक होताहै [ अर्थात्‌ अ धास-प्रयुक्त अह्‌ विषयता भौर 
अहं विषयतापन्न चिदात्मा में प्रपञ्चाध्यरास होता है ] । फलतः पूर्वोबित अध्यासो की अन्योऽ- 
न्याश्रयता प्रत्याख्यात हो जाती है । यद्यपि प्रमाण-प्रमेयादि व्यवहारो के द्वारा अध्यास की 
दढता का चित्रण किया जा चुका है, तथापि अबोध शिष्यो को भली प्रकार समन्ञाने के छिए 
अध्यास का स्वरूप दिखा कर उसे हृता प्रदान की जा रहौ है- ““एवमनादिरनन्तो नंस्गि- 
कोऽध्व।सः'' । यहां अनन्त का अथं है कि तत्व-ज्ञान के बिना उस ( अध्यास) का अन्त 
( उच्छेद ) नहीं किया जा सकता । अध्यास की अनादिता भौर अनन्तता का कारण बताया 
जाता है-- नर्सिकः'' । “'मिथ्याप्रत्ययरूपः'--का तात्पयं है कि मिथ्या ज्ञानों के हप 
( अनिवंचनोयत्व ) से युक्त अध्यास अनिवंचनीय है । प्रकृत प्रसङ्ग का उपसंहार किया जाता 
है--“अस्यानथंहेतोः प्राणाय" । 

विरोधी ज्ञान के बिना इस ( मिथ्या प्रत्यय ) का प्रदाण नहीं हो सकता, अतः विरोधी 
ज्ञान भौर उसके साधनों का प्रदर्शन किया जाता है--“आत्मेकत्वविद्याप्रतिपत्तये सवे वेदान्ता 
आरभ्यन्ते” । प्रतिपत्ति का अथं प्राप्ति है, उसके लिए ही वेदान्त शास्त्र प्रवृत्त हुआ है, 
केवल जपया कमं-प्रपच्च में प्रवृत्ति के लिए नहीं, “आत्मंकत्व" से आत्मगत निखिल-प्रप- 
चवाभावरूपता विवक्षित दै, आत्मा स्वतः आनन्दरूप है, किन्तु पूर्वोक्त अध्यास के कारण उसकी 
आनन्दरूपता जो अप्राप्र-जसी हो गई है, उसकी प्राप्ति ( असन्दि्ध निश्चय ) कराते हए 
वेदान्त-वाक्य अध्यासं का समूल घात कर डालते हैँ । सारांश यह है कि यदि आत्मविषयक 
अहूप्रत्यय समोचीन (प्रमारूप) होता, तब अहङ्कारास्पदत्वेन ब्रह ज्ञात ही है, अतः निष्प्रयोजन 
होने के कारण ब्रह्य कौ जिज्ञासा नहीं हो सकती थी, जिज्ञासा के अभावमें ब्रह्मका ज्ञान 
कराने के लिए वेदान्त वाक्यो की प्रवृत्ति ही नहीं होती या वे अविवक्षिताथंक होकर जपमात्र 
के उपयोगी रह जाते, क्योकि पहले ही ब्रह्य का निश्चय रहने पर ओपनिषद ब्रहम का ज्ञान 
्ञाताथं-ज्ञापक होने के कारण अप्रमाण हीहो जाता। अप्रमाणभ्रूत ज्ञान का कितना भी 
अभ्प्रास किया जाय, वह॒ आत्मा के वास्तविक कतूंत्व-भोक्तृत्वादि धर्मों का अपनयन नहीं कर 
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सवं वेदान्ता आरभ्यन्ते । यथा चायमथेः सवषां वेदान्तानां तथा वयमस्यां शारीर- 
कमीमांसायां भ्रदशेयिष्यामः । 


भामती 

हि रूपं तत्वज्ञानेनापोद्यते, न तु वास्तवमतत्वज्ञानेन । नहि रज्ञ्वा रज्जुस्वं सहलरपपि सपंधाराप्रत्यया 
अपवदितुं समुत्सहन्ते । भिथ्याज्ञानप्रसन्ञितं च स्वरूपं शक्यं तत्वज्ञानेनापवदितुम्‌ । भिथ्याक्ञानसंस्कारश्च 
सुदृढोऽपि तत्वज्ञानसं स्कारेणादरनेरन्तय्यंदीघं कालतस्वज्ञानाभ्या सजन्मनेति । 

स्यादेतत्‌ -प्राणाद्युपातना अपि वेदान्तेषु बहुलमुपलभ्यन्ते, तर्कथं सर्वेषां ठेवान्तानामात्मेकत्व- 
प्रतिपादनमथं इत्यत आह ® यथा चायमर्थः सर्वेषां वेदान्तानां तथा वयमस्यां श्ारीरकमीमांसायां 
प्रदर्ञंयिष्यामः ® । शरीरमेब शरीरकं तत्र निवासी शारीरको जीवात्मा तस्य त्वंपदाभिषेधस्य तत्पदा- 
भिधेयपरमात्मरूपतामीमांतता या सा तथोक्ता । 





भामती~व्पाख्या 
सकता । यह नेसगिक नियम है कि अध्यस्त पदाथ का ही तत्वज्ञान से बाध होता है, वास्त- 
विक पदाथं की मिथ्पराज्ञानके द्वारा कभीभी निवृत्ति नहीं होती, जसे कि रजञ्जुगत वास्त- 
विक रज्जुन्व धमं को “अयं सपं", "इयं जलधारा--इत्यादि सहस्रो प्रकार के मिथ्या ज्ञान कभी 
भो निवृत्त नहीं कर सकते । मथ्रा ज्ञानक हारा आरोपित रूप काही बाध तत्त्वज्ञान कर 
सकता है । मिथ्याज्ञान से जनित सुदृढ संस्कार भो .उस तत्वज्ञान के द्वारा जनित संस्कारों 
से विनष्ट हो जाते है, जिस तक्छ का दीघेकाल तक निरन्तर श्रद्धापूरवक अश्प्रासर किया गया 
है । [ विजातीय वृत्तियों या संस्कारो के क््ञावात को शान्त करने का एकमात्र उपाय 
दै- सुदृढ निरोधम्यास, अभ्प्रास सुदृढ कंसे होता है ? इसका मागं योग्-सूत्र ने दिखाया है- 
“स तु दीघंकालनंरन्तयंसत्कारसेवितो दृदभूमि” ( यो. सू. २।१४ ) । श्रद्धापूतवंक निरन्तर दीघं 
समय तक आसेवित अभ्यास सुषटढ्‌ होकर पूणंतया अथेक्रिपाकारो माना जाता है ] । भाष्य- 
कारने जो कहा है--“आत्मेकत्वविद्या प्रतिपत्तये स्वे वेदान्ता आरभ्यन्ते" । वहां यह्‌ शङ्का 
होती है कि वेदान्त या उपनिषद्‌ ग्रन्थों में ^्योहवंज्येष्रं चष्रेष्ठंचवेद ज्येष्रश्चह्‌वं 
श्रष्ठश्च भवति प्राणो वाव ज्येष्ठश्च श्रेष्ठश्च" ( छां° उ० ५।१।१ ) इत्यादि प्रसङ्खों में प्राणादि 
उपासनाओं का भो प्रतिपादन किया गया दहै, तब सभी वेदान्त-वाक्यों मे केवल आत्मकत्व- 
प्रतिपादकत्व क्योकर घटेगा ? इस शङ्का के समाधना्थं कहा है-- “यथा चायमथं; सर्वेषां 
वेदान्तानां तथा वयमस्थां शारीरकमीमांसायां प्रदशंपिष्यामः" । शारीरकः शब्द की 
शरीरमेव शरीरकम्‌, तत्र भवः शारोरकम्‌-एेसी व्युत्पत्ति के आधार शारीरकः शब्द का 
अथं है--शरीराभिमानी चेतन जीव । यह जीव “तत्वमसि” ( छां. ६।८।७ ) इस महावाक्य 
के घटकीभूत त्वम्‌, पद का वाच्याथं है। उसमे तत्पदाभिधेय परमात्मरूपता की मीमांसा 
( विचारशास्त्र ) [ यहाँ यहु विचारणीय हो जाता है कि इस वेदान्त-दर्शन को जीव-मीमांसा 
कहा जाय ! या ब्रह्ममीमांसा ? जीव-मीमांसारूप मानने पर “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” ( व्र. स. 
१।१।१) इस सत्र में श्रहय' शब्द का जीव मावापन्न ब्रह्म अथं करना होगा ओर जिज्ञासा का 
भकार रखना होगा--कोभ्यं जीवः ? उसके अनुसार द्वितीय सूत्र म जिज्ञास्यभ्रूत जीव का 
लक्षण करना चाहिए था, ब्रह्म का नहीं । कर्ता-भोक्ता जीव मे संशयादि न होने के कारण 
जिज्ञास्यता भी नहीं बनती, अतः इस शास्त्र को ब्रह्ममीमांसा ही कहना चाहिए, हा, वस्तु- 
स्थिति को ध्यान मे रखकर “जीव-मीमांसा' शब्द के दारा इस शास्त्र का अभिधान किया 
जा सकता है, अतः ®शारीरक' शब्द का अथं कुछ विद्वानों ने शरीरे भवः शारीरो जीवः, तं 
शारीरं कायति ब्रह्मरूपं गायति'-इस व्युत्पत्ति के माध्यम से “अहं ब्रह्मास्मि--इत्यारि 
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भामती 

एतावानत्राथंसंक्षेपः--यद्यपि च स्वाध्यायाध्ययनविधिना स्वाध्यायपदवाच्यस्य वेदराक्षेः फ्वव- 
्यावबोधपरतामापादयता कमविधिनिषेधानामिव वेदान्तानामपि स्वाष्यायशब्दवाच्यानां फलवदर्थावनोघ- 
परस्वमापादितम्‌ । यद्यपि चाविशिषटस्तु वाक्याथं इति न्यायान्मन्त्राणामिव वेदान्तानामथंपरत्वमोत्खागक्, 
यद्यपि च वेदान्तेभ्यदचेतन्यानन्दघनः कतु स्वभोक्तुश्वरहितो निष्प्रपञ्च एकः भ्रत्यगात्माऽवगम्यते, तथापि 
कतत्वभोक्तुस्वदुःखज्ञोकमोहमयमात्मानमवगाहमानेनाहम्प्त्ययेन सन्देहबाधविरहिणा विद्यमाना वेदान्ताः 
स्वार्थातपरच्युता उपचरितार्था वा जपमात्रोपयोगिनो वेत्यविवक्षितस्वार्थाः \ तथा च तदथंविचारात्मिका 
चतुलंक्षणी शारीरकमीमांसा नारग्बव्या । न च सर्वेजनीनाहमनुभवसिद्ध आत्मा सम्दिरधो वा सभ्रयोजनो 
वा येन जिज्ञास्यः सन्‌ विचारं प्रयुञ्जतेति पूवं: पक्ष; । 

सिद्धान्तस्तु भवेदेतदेवं यद्यहमपरत्ययः प्रमाणं, तस्य तुक्तेन क्रमेण श्रुत्यादिबाधकत्वानुपपततेः । 
रुत्थादिभिश्च समस्ततीथंकरेश्च प्रमाण्यानभ्युषगमादध्यासत्वम्‌ । एवं वेदान्ता नाविवक्षितार्थाः, नाष्युप- 

भामती~व्याख्या 

वेदान्त वाक्यों को शारीरक ओर इस वेदान्त-दशंन को श।(रीरक-मीमांसा या वेदान्त-विचार 
कहा है । इन्हीं सव समस्याओं को ध्यान मे रखकर श्री वाचस्पति मिश्र इस अधिकरण-ग्रन्थ 
मे प्रथम अधिकरण की रचना करते हर्‌ सभी प्रकार के सन्देहं का परिमार्जन कर्ते हं । 
प्रत्येक अधिकरण के पांच अवयव होते ह 

विषयो विशयश्च॑व पूवंपक्षस्तथोत्तरः। 

प्रयोजनं संगतिश्च शास्त्रेऽधिकरणं विदुः ॥ |। 

इसके अनुसार यहां अङ्ख ह 

( १) विषय- अज्ञात ब्रह 

( २) संशय-वेदान्तमीमांसा शास्त्र आरम्भणीय है ? अथवा नहीं ? 

(३) पू्॑पक्च- यद्यपि * स्वाध्यायोऽध्येतव्यः'' (शत. ब्रा. १५।५।७।२) इस स्वाध्यायः 
अध्ययय-विधि कै द्वारा स्वाध्याय { स्वकीय शाखारूप वेद ) का सप्रयोजन अथं के प्रतिपादन 
मे तात्पयं स्थिर किया गया है, अतः शाखागत कमेविषयक विधि-निषेध वाक्यों के समान 
वेदान्त वाक्यों मेँ भी फलवद्थ-बोधकता निश्चित है । एवं “अविशिष्टस्तु वाक्यार्थः" ( ज. सू. 
१।२।३२ ) इस सृत्र के भाष्य में कहा है-- “अविशिष्टस्तु लोके प्रयुज्यमानानां वेदे च पदाना- 
मथ; । स यथैव लोके विवक्षितः तथैव वेदे भवितुमहंति †" अतः संहिता भाग के समान ही 
वेदान्त-वाक्यों मे प्रिवक्षिता्थंत्व स्वाभाविक है । वेदान्त-वाक्यों के द्वारा सच्चिदानन्दरूप- 
कतुंत्व-भोक्तृत्व से रहित, निष्प्रपञ्च, एक प्रत्यगात्मतत्व अवगत होता है । 

तथापि कतंत्व, भोक्तृत्व, द्‌ःख, शोकादि से युक्त आत्मा को विषय करने वाले संदेह ओर 
बाध से रहित अहमनुभव के द्वारा विरुद्ध पड़ जाने के कारण वेदान्त-वाक्य अपने वाच्याथं से 
हट कर गौणार्थक या जपमात्र मे उपयोगी माने जाति हैँ । फल्तः वेदान्ताथं-विचारात्मक 
चार अध्यायो वाला यहु शारीरक-मीमांसा शास्त्र आरम्भणीय नहीं है । सवंजन.प्रसिद्ध 
अनुभव के द्वारा प्रमाणित कर्ता भोक्ता आत्मा न सन्दिग्ध है ओर न. उसकज्ञान का का 
विशेष प्रयोजन, अतः वह्‌ न तो जिज्ञास्य है ओौरन किसी प्रकारके विचार का प्रवर्तक । 

(४ ) उत्तर पश्च-यह सब कुछ कहना तभी सत्य हो सकता था, जबकि अहमनुभव 
प्रमाणभूत होता । जब कि पूर्वोक्त रीति से उक्त अनुभवमें श्रुत्यादि कौ बाघकता सम्भव 
नहीं । अहमनुभव की प्रामाणिकता न तो श्रुत्यादि वाक्यों से संवादितदहै भौर न किसी 
तेथिक ( दार्शनिक ) के दारा अनुमोदित, पारिशेष्यात्‌ उसे अंध्यासात्मक ही मानना पडता 
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( १ जिज्ञासाधिकरणम्‌ । घू० ६) 
वेद्‌ान्तमोमां साशाखस्य व्याचिख्यासितस्येदमादिमं सृत्रम्‌- 
अथातो ब्रह्मजिज्ञासा ॥ १ ॥ 


भामती 

चरितार्थाः, किन्तुक्तलद्षणाः । प्रत्यगात्मेव तेषां मुख्योऽथंः । तस्य च वक्ष्यमाणेन क्रमेण सन्दिगघत्वासप्रयो- 
जनवत््वाच्च युक्ता जिज्ञासा, इत्याशयवान्‌ सूत्रकारः तज्जिज्ञासामसुत्रयत्‌ - - 

® अथातो ब्रह्मजिज्ञासा इति ® । जिज्ञासया सन्देहप्रयोजने सुचयति । तत्र साक्षादिच्छा- 
व्याप्यत्वाद्‌ ब्रह्यज्ञानं कण्ठोवतं प्रयोजनम्‌ । न च कमंज्ञानात्‌ पराचीनमनुष्टानमिव ब्रह्मज्ञानात्‌ पराचीनं 
किञ्चिदस्ति येनेतदवान्तरभ्र योजनं भवेत्‌ । किन्तु ब्रह्ममोमांसाख्यतके तिकतंब्यतानुन्ञातविषयेववेदान्तेराहितं ` 
निविचिकित्सं ब्रह्यज्ञानमेव समस्तदुःलोपज्ञमरूपमानन्देकरसं परमं प्रयोजनम्‌ । तमभथंमधिषृत्य हि 
्क्ताबन्तः प्रवतंन्तेतराम्‌ । तच्च प्राक्षमप्यनाद्यचिद्यावश्ादप्राक्ठमिवेति प्रेण्सितं भवति । यथा स्वग्रीवागत- 
मपि ग्रैवेयकं कुतश्चिद्‌ श्मान्नास्तोति मन्यमानः परेण प्रतिपादितमप्राक्तमिव प्राप्नोति । जिन्ञासा तु 
संशयस्य काययंमिति स्वकारणं संशयं सचति । संशयश्च मोभांसारम्भं प्रयोजयति । तथा च शास्त्र 
परक्षाबल्प्रवृत्तिहेतुसंश्षयप्रयोजनस्‌ चनाद्‌ युक्तमस्य सूत्रस्य शास्त्रादित्वमित्थाहु भगवान्‌ भाष्यकारः ® वेदान्त- 
मीमांसान्ञास्त्रस्य व्याचिख्यासितस्य अस्माभिः इदमादिमं सूत्रम्‌ ® । पूजितविचारवचनोौ मीमां साशब्दः । 


भामती- व्याख्या 
दे । वेदान्त-वाक्यो का जब कोई विरोधी नहीं, तव वेनतो अविवक्षिताथंक हौ सकते है 
भोर न गौणाद्यथंक, किन्तु शुद्ध, बुद्ध मुक्तरूप आत्मतत्व के प्रतिपादक रहँ । प्रत्यगात्मा 
ही उनका मूख्य अथं है, वह्‌ वक्ष्यमाण क्रमसे सन्दिन्धभीदहै ओौर सप्रयोजनं भी, अतः 
उसकी जिज्ञासा समुचित है - इस आशय से सूत्रकार ने उक्त जिज्ञासा को सूत्रित किया है- 


अथातो ब्रह्मजिज्ञासा" । जिज्ञासा के माध्यम से अधिकरण के सन्देहं ओर प्रयोजनरूप दो 
अवयव सृचित किए गए ह । 


( ५ ) भ्रयोजन- ब्रह्मजिज्ञासा . का अर्थ ब्रह्मज्ञान की इच्छा है, इच्छा का साक्षात्‌ 
विषय होने के कारण ब्रह्मज्ञान मुख्य प्रयोजन है । क्मेपरक वाक्यों से कर्मका ज्ञान ओर 
ज्ञान. से कमं का अनुष्ठान किया जाता है, तव स्वर्गादिरूप मुख्य प्रयोजन सिद्धहोता है, 
भतः वहाँ कमे-ज्ञान जैसे अवान्तर प्रयोजन माना जाता है, वैसे यहाँ ब्रह्म-ज्ञान को मुख्य 
प्रयोजन न मानकर अवान्तर प्रयोजन नहीं भमाना जा सकता, वर्योकि कर्म-ज्ञान के पश्चात्‌ 
जसे कमे का अनुष्ठान अपेक्षित होता है, वसे यहाँ ब्रह्मज्ञान के पश्चात्‌ कुष कत्तैव्य शेष 
नहीं रहता, क्योकि ब्रह्य-विचारात्मक तकंरूप इतिकत्तंव्यता ( सहायक व्यापार ) कै द्वारा 
जिनके अर्थो का परिपोषण किया गया, एसे वेदान्त-वाक्यों से समूत्पादित असन्दिग्ध ब्रह्मज्ञान 
ही समस्त दुःखो का उपशामक ओर परमानन्दंकरसात्मक परम प्रयोजन माना जाता है। 
उसकी लाल्सासे ही विवेकिंगण वेदान्त-विचार में प्रवृत्त होते है । यद्यपि वह तत्तव.ज्ञान 
ब्रह्मरूप होने के कारण सदैवं प्राप्न है, तथापि अनादि अविः के कारण वह्‌ अप्राप्त-जैसा 
होकर वसे ही प्रेप्सितं ( प्राप्त करने की इच्छा का विषय) हो जाता है, जैसे किं अपने गले 
मे विद्यमान हार किसी श्रमके कारण विस्मृत एवंखो गया-सा हो जातादहै भौर किसी 
व्यक्ति के द्वारा स्मरण दिलाने पर प्राप्र-सा हो जाता है । जिज्ञासा संशय से जनित होती है, 
अतः वह्‌ अपने कारणीभ्रूत संशय को स॒चित करती है ओौर संशय मीमांसा, के आरम्भ का 
प्रयोजक हो जाता है । इस प्रकार विचारशील व्यक्ति की शास्त्र मे प्रवृत्ति के हेतुभरूत संशय 
ओर प्रयोजन को सचित करके के कारण “अथातो ब्रह्मजिज्ञासाः-इस वाक्य को भगवान्‌ 
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त्न अथशब्द आनन्तर्यार्थः परिगृह्यत, नाधिकाराथेः, बह्मजिक्ञासाया अनधि- 
भामती 

परमपुरषायहेतुभूतसूष्ष्मतमार्थनिणं घफलता विचारस्य पूजितता । तस्या मोमांसाया: शास्त्रम्‌, सा इनेन 

शिष्यते शिष्येभ्यः ययावत्प्रतिपाद्यत इति । सुत्रं च बहर्थसुचानाद्‌ भवति । यथाहुः-- 

“लघूनि सुचितार्थानि स्वल्पाक्षरपदानि च । 
सर्वतः सारभूतानि सूत्राण्याहुमंनीषिणः 11" इति । 

तदेवं सूत्रतात्पय्यं व्याब्या५ तस्य॒ प्रथमपदमयेति व्याचष्टे ® तत्नाथशब्द आनन्त््याथंः 
| परिगृह्यते ® । तेषु सूत्रपदेषु मध्ये योऽयमथकाब्दः स आनन्तर्य्याथं इति योजना । नन्वधिकारार्योऽप्यय- 
| शषम्दो दुदयते, यथा -“अथेष ज्योतिः" इति वेदे, यथा वा लोके "अथ शब्दानुज्ञासनम्‌, अथ योगानुजा- 
| सनम्‌" इति, तत्किमत्राधिकारार्थो न गृह्यत हत्यत आह॒ ® नाधिकाराथंः ® । कुतः ? ® ब्रह्मजिज्ञासाया 
| अनधिका्यत्वात्‌ ® । जिज्ञासा तावदिह सूत्रे ब्रह्मणश्च .तसप्ज्ञानाच्च शब्दतः प्रधानं प्रतीयते । न च 
| | यथा दण्डो प्रेषानन्वाहेत्यत्राप्रधानमपि दण्डञान्दार्थो विवक्ष्यते, एवमिहापि ब्रह्मतञ्ज्ाने इति युक्तम्‌ ,. 


| | भामती~व्याख्या 
| भाष्यकार शास्त्र का आदिमः ( प्रथम ) सत्र कहते है--' वदान्तमीमांसाशास्त्रस्य व्याचि- 
| ख्यासितस्य इदमादिमं सत्रम्‌” । 
| यहाँ मीमांसा" शब्द पूजित विचार का वाचक है । प्रकृत विचार में जो मोक्षरूप परम 
पुरुषाथं के हेतुभूत सूक्ष्मतम अथं कीं निर्णायकता दै, वही विचारगत पूजितता है । उस 
| मोमांसात्मक तकं की इस ( वेदान्त दशंन ) शास्त्र के हारा अधिकारी शिष्योको शिक्षादी 
| जातो है । सूत्रवावय अपने विषय की पुष्कलह्प मे संक्षिप्र सूचनामात्र देते है, इसी में उनका 
| गौरव माना जाता है, क्योकि सूत्र का लक्षण किया गयादहै- 
| लघूनि सूचितार्थानि स्वत्पाक्षरपदानि च । 
| संतः सारभूतानि सूत्राण्याहूमंनीषिणः ।! ( पराशरोप. अ. १८) 
| [ स्वल्पकाय उस पदावलि को मनीषिगणों ने. सूत्र कहा है, जिसमें सारभूत प्रतिपाद्य वस्तु 
के सम्प्रक्‌ प्रतिपादन की पूणं क्षमता हो ] । 
| इस प्रकार प्रथम सूत्र का तात्पर्यं बताकर सूत्र-घटक प्रथम “अथ' पद को व्याख्या 
| | करते है-“तत्राथशब्द आनन्तर्थाथंः परिगृह्यते” । तत्र ( इस सूत्र के सभी पदों के मध्यमे } 
| जो यह्‌ “अथः शब्द प्रयुक्त हुआ हं, वह॒ आनन्तर्याथंक है । शङ्का होती है किं अथः शब्द 
| अधिकार ( आरम्भ ) अथं मे भी प्रयुक्त होता है, जैसे वेद मे “अथंव ज्योतिः (तात्रा. 
| | १६।८।१ ) अथवा लोक मे जेसे-अथ शब्दानुशासनम्‌” ( म. भ्य पृ, ५) “अथ योगानु- 
| शासनम्‌” ( यो. सू. १।१ ) । अतः यहाँ भी उस ( आरम्भ ) अथं में अथः शब्द का प्रयोग 
क्यों न मान लिया जाय ? इस शङ्का का निराकरणं करते है--'नाधिकाराथंः"", क्योकि 
| (ब्रहा-जिज्ञासा'-- यहाँ शब्दतः इच्छा श्रहम ओर उसके ज्ञान' इन दोनों से प्रधान है, उसका 
| विषय ज्ञान है ओर ज्ञान का विषय है-ब्रह्म। [ “इच्छा का आरम्भ करना चाहिए-रएेसी 
| आज्ञा कर देने मात्र से इच्छा की उत्पत्ति नहीं होती, अपितु विषयगत इष्टसाधनता या सौन्दयं 
| का ज्ञान ही इच्छा का जनक माना जाता है, उसके बिना] इच्छा अधिकायं या समृत्पा्य 
| | नहीं होती । यदि कहा जाय कि इच्छा यदि आरम्भणीय नहीं, तब उसके विषयीभरूत ज्ञान 
| | जौर ब्रहम को श्रह्मजिज्ञासा" पद का अथं वसे ही माना जा सकता है, जसे “दण्डी प्रेषान्‌ अन्वाह" 
|| [ दण्ड के सहारे खड़ा होकर आज्ञा वचनों का उच्चारण करे } यहाँ पर अप्रधानभूत (दण्ड 
| शब्दाथं की विवक्षा होती है, अतः प्रकृत में ब्रह्य या ब्रह्य-ज्ञानरूप अमृख्याथं मे अधिकाराथं 





अथशब्दाथचिचारः |] हिन्दी सदहितभामतीसंबलितम्‌ ५७ 


भामती 
बरह्ममोमांसाशास्त्रपवृच्य ङ्गसंश्यप्रयोजनसुचनार्थस्वेन जिज्ञासाया एव विवदङधितत्वात्‌ । तदविवक्षायां तु 
तदसुचनेन काकदन्तपरोक्तायाभिव ब्रह्यमीमांसायां न प्रेक्षावन्तः प्रवतंरन्‌ । न हि तदानीं ब्रह्म बा तज्ज्ञानं 
वाऽभिधेयप्रयोजने भवितुमहंतः । अनष्यस्ताहम्प्रत्ययविरोषेन वेदान्तानामेवं विधेऽथं प्रामाग्यानुपपत्तेः । 
कमंप्रवृत्युपयोगितयोपचरितार्थानां वा जपोपयोगिनां वा हुमित्येवमादीनामविवक्ितार्थानामपि स्वाध्यापा- 
ध्ययनविध्यधीनग्रहणत्वस्य सम्भवात्‌ । तस्मात्सन्देहृप्रयोजनसुचनी जिज्ञासा इह षपदतो वाक्यतश्च प्रधानं 
विवक्ितन्या । न च तस्या अधिका्यंल्वम्‌, अ्रस्तुयमानत्वात्‌, येन तत्समभिन्याहूतोऽयज्ञब्दोऽधिकाराथंः 
स्थात्‌ । जिन्ञासाविज्ेषणं तु ब्रह्यज्ञानमधिकाय्यं भवेत्‌ । न॒ च तदप्यथहाब्देन सम्बध्यते, प्राधान्या- 
भावात्‌ । न च जिज्ञाषा मी भांसा येन योगानुश्ासनवदधिक्रियेत । नान्तत्वं निपात्य माङ्‌ मान इत्यस्माहा 
मान पुजायामिस्यस्माद्वा धातोर्मानबधेत्यादिनाऽनिच्छा्ये सनि व्युत्पादितस्य मीमांसाशब्दस्य पुजितविचार- 


भामती~व्याख्या 
का अन्वम क्यों न कर दिया-जाय ? तो एसी शङ्का नहीं करनी चाहिए, क्योकि ब्रहमविचारात्मक 
शास्त्र में प्रवृत्ति के अद्धभूत संशय ओर प्रयोजन के सूचनाथं श्ज्ञासा ही विवक्षित है, उसकी 
विवक्षा न करने पर संशय ओर प्रयोजन क्रालभन होगा भौर उसके न होने के कारण जसे 
निरथंक ओर निष्प्रयोजन काक-दन्त-परीक्षा शास्त्र मे कोई विचारशील प्रवृत्त नहीं होता, वैसे 
ही इस ब्रह्म-मीमांसा मे भी कोई प्रवृत्त न होगा, क्योकि जिज्ञासा के बिना ब्रह्य मे सन्दिग्वत्व 
ओर ब्रह्मज्ञान मे सप्रयोजनरूपता का लाभ नहीं होता । ब्रह्म भौर ज्ञान स्वरूप सत्‌ प्रवतंक 
नहीं होते, अपितु सन्दिग्ध ओर सप्रयोजन के रूपमे ही प्रवतंक होते ह । संशय का विषयीभरूत 
सद्वितीय ब्रह्य ही है, उसमे वेदान्त-वाव्यों का तात्पयं माना नहीं जा सकता, क्योकि अहम- 
द्वितीयः", “अहं ब्रह्मास्मि" इत्यादि अनध्यस्त अहमाकार ( अखण्डाकार ) वृत्ति उसकी 
विरोधिनी है । वेदान्त-वाक्य यदि अविवक्षिताथंक या जपमात्र के उपयोगी मान लिए जाते 
है, तब “स्वाध्यायोऽध्येतव्यः""- इस स्वाध्याय विधिके द्वारा उनके सविधि अध्ययन का 
विधान क्योकर होगा ? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि कमं की प्रवृत्ति में अनुपयोगी अविवक्षि- 
ताथंक, या जपमात्र में उपयोगी 'हृम्‌--इत्यादि शब्दों का भी स्वाध्यायाध्ययन-विधि के दारा 
ग्रहण माना जाता है । फलतः प्रकृत मे संशय भौर प्रयोजन की सूचिका जिज्ञासा ही पद भौर 
वाक्य की मर्यादा के अनुसार विवक्षित है। [ शमदमादिसाधनसम्पतत्यनन्तरं ब्रह्मजिज्ञासा 
भवति" इस प्रकार के विवक्षित वाक्य मे जसे "जिज्ञासा प्रधान है, वसे ही "ब्रह्म-जिज्ञासा- 
हस पद मे भी ब्रह्म की अपेक्षा जिज्ञासा प्रधान है ]। यह्‌ जिज्ञासा अधिकायं ( आरम्भणीय } 
नहीं, वयोकि इस वेदान्त-दशंन के द्वितीयादि सूत्रों मे कहीं भी इसका प्रतिपादन नहीं किया 
गया है । यदि किसी भी सूत्र मे जिज्ञासा का आरम्भ या प्रतिपादन कियागया होता, तब 
जिज्ञासा" पद के समीप में पटिति अथः शब्द को आरम्भा्थंक माना जा सकता था । जिज्ञासा 
का विशेषणीभ्रूत ब्रह्मज्ञान अवश्य आरम्भणीय है, किन्तु अथ' शब्द के साथ उसका अन्वय 
नहीं हो सकता, क्योकि पद के प्रधानभूत अर्थो का ही परस्पर अन्वय होता है, श्रह्म-ज्ञान' 
प्रधान नहीं, अपितु जिज्ञासा का विशेषण है । जिज्ञासा का यहाँ मीमांसा अथं भी नहीं कर 
सकते किं “अथ योगानुशासनं” के समान उसका आरम्भ सम्भव हो जाता, क्योकि जिज्ञासा 
पद मे “सन्‌ ' प्रत्यय इच्छाथंक है, किन्तु "मीमांसा पद मे 'सनु' प्रत्यय इच्छाथंक नहीं, अपितु 
स्वाथंमात्र का समपंक है- "माङ्‌ माने" अथवा “मान पूजायां"--इस धातु से “मान्वधदानु- 
शानुभ्यो दीर्घश्चाभ्यासस्य'” (पा. सू. ३।१।६) इस सूत्रके दवारा माड्‌' धातु मेङ्‌" के 
स्थान पर न्‌, का निपातनतः आदेश ओर अभ्यास के विकारभरूत इकार को दीघं करके 
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कार्यत्वात्‌ । मङ्गलस्य च वाक्यार्थे समन्वयाभावात्‌ । अथौन्तर प्रयुक्त णव हथराच्दः 


भामती 

वचनत्वात्‌ । ज्ञानेच्छावाचकत्वाज्जिज्ञासापदस्य, प्रबत्तिका हि मीमांसायां जिज्ञासा स्यात्‌ । न च प्रवस्यं- 
प्रवत्तकयोरेक्यम्‌ , एकत्वे तदधावानुपपत्तेः । न च स्वाथ परत्वस्थोपपत्तौो सत्थामन्था्ंपरत्वकरपना युक्ता" 
तिप्रसङ्गात्‌ । तस्मात्‌ सुष्टक्तं जिज्ञासाया अनधिकाय्यंरेवादिति । | 

जथ मङ्गलार्थोऽयशब्दः कस्मान्न भवति ? तथा च मङ्गलहेतु्वात्‌ प्रत्यहं ब्रह्मनिन्ञासा कत्तभ्येति 
सुशरा्थः सम्पद्यत हस्याह ® मङ्गलस्य च बावथार्थे समन्वयाभावात्‌ ® । पदाथं एव हि वाक्यार्थे समन्वी- 
यते, स च वाच्यो वा लचयो वा । न चेह मङ्गलमथदाब्दस्य वाच्यं वा लक्ष्यं बा, किन्तु मृद ङ्गशङ्खघ्वनि- 
वदयशाब्बश्रवणमात्रका्यम्‌ । न च कार्थज्ञप्ययोर्वाकयार्ये समन्वयः शब्दव्यवहारे दष्ट इत्यथः ॥ 
तत्किमिदानीं मङ्गलार्थोऽथशाग्दस्तेषु तेषु न प्रयोक्तव्यः । तथा च-- 

| "'ओंकारश्चायदाब्दश्च द्वावेतौ ब्रह्मणः पुरा। 

कण्ठं भित्वा विनिर्यातौ तस्मान्मा ङ्गलिकावुभो ॥'" | 

इति स्मृतिष्याकोप इत्यत आह ˆ &{अर्थान्तरप्युक्तं एव ह्यदाभ्दः शरुष्या भङ्गल्रयोजनो भवति ® । 


अर्थान्तरेषु आनन्तर्यादिषु प्रुक्तोऽथशञब्दः श्रुत्या श्रवणमात्रेण वेणुवीणाध्वनिवद्‌ मङ्गलं कुवन्‌ मङ्खलप्रयो- 


| भामती-न्याख्या 
“मीमांसा' शब्द बनाया गया है, जिसका हृद्‌ अथं "पूजित विचार" है । 'मान्बध'- इस सूत्र 
के द्वारां "सन्‌" प्रत्यय इच्छा में नहीं किया गया, क्योकि इस शूत्र के उत्तरवर्ती “धातोः करमेण 


 समानकतुंकादिच्छायां वा" ( पा. सू. ३।१।७ ) इस सूत्र के द्वारा इच्छा में सन्‌" का विधान 


करना यह्‌ सिद्ध करता है कि इस सूत्र के पूवेवर्ती 'मान्बघः--इस सूत्र से विहित सन्‌ इच्छाथंक 
नहीं गौर "जिज्ञासा" में सन्‌ इच्छाथंक है -श्ञातुमिच्छा जिज्ञासा । इस प्रकार जिज्ञासा प्रवतंक 
ओर मीमांसा ( विचार ) प्रवर्त्यं है । प्रवतंक ओर प्रवर्त्य--दोनों अभिन्न नहींहौ सकते, 
अन्यथा उनमें प्रवत्य-प्रवतंकभाव ही नहीं बन सकेगा । “मीमांसा' शब्द मे जब स्वाथेपरक 
"सन्‌" प्रत्यय की उपपत्ति हो सकती है, तब अन्य अथं मे “सन्‌ का तात्पयं मानना युक्तियुक्त 
नहीं, अन्यथा स्वाथंपरक प्रत्यय का विधान ही व्यथं हो जायगा । अतः भाष्यकार ने जो कहा 
है-“जन्ञासाया अनधिकायंत्वात्‌ वह्‌ बहुत सोच-समञ्च कर कहा है । 

सत्रोपात्त “अथ शब्द का मंगल अथं क्यों न मान लिया जाय ? "मंगल की साधिक्रा 
होने के कारण ब्रह्म-जिज्ञासा प्रतिदिन करनी चादिए-एेसा, सूत्र का अथं किया जा सकता 
है । इस शङ्का का समाधान करते हुए कहा गया है-“ मङ्गलस्य च वेवक्यार्थे समन्वयाभा- 
वात्‌ ।'” वाक्थ-घटक पद के अथंका ही वाक्याथ मे अन्वय हुआ करता है, वह अथं “पद 
का वाच्य होता है या रक्ष्य । मंगलहूप अथं न तो अथ' पद का वाच्यहै ओर न लक्ष्य, 
किन्तु जसे मृदङ्ख ओर शङ्कादि की ध्वनि श्रवणमात्र से मंगलाथंकं मानी जाती है, वसे 
ही अथः शब्द के श्रवणमात्र का कायं मंगल होता है । पद के वाच्य या लश्ष्यभूत अथं का 
ही वाक्याथे मे अन्वय होतादहै, पद केकायंया ज्ञाप्य अथं का नहीं यह शाब्दिकं मर्यादा 
है । यदि कहा जाय कि इस प्रकार तो कहीं भी मङ्गल के लिए अथः शब्द काप्रयोगहीन 
हो सकेगा, किन्तु स्मृतिकारों ने अथ' शब्द का मङ्खकलार्थेक प्रयोग माना दहै- 

“ओकारश्चाथशब्दश्च द्रवेतौ ब्रह्मणः पुरा। 
कण्ठं भित्त्वा विनिर्यातौ तस्मान्मा ङ्गलिकावुभौ ॥ 

इस स्मृति वाक्य के विरोध का परिहार किया जाता है-“अर्थान्तरग्रयुक्त एव ह्यथशब्दः 
श्रुत्या मङ्कलप्रयोजनो भवति" अर्थात्‌ आनन्तर्यादि अर्थो का बोधे करने के लिए भी प्रयुक्त ` 
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श्रुत्या मङ्गलप्रयोजञनो भवति । पूरवपरृतापेश्चायाश्च फलत आनन्तयाभ्यतिरेकात्‌। 


` भामती 
जनो भवति, अन्यायंमानीयमानोदकुम्भदर्शनवत्‌ । तेन न स््तिभ्वाकीषः । न चेहानन्तर्या्थस्य सतो न 
धवणमात्रेण मङ्गलायंतेश्यथंः । स्यादेतत्‌-पुंप्रकृतापेक्षोऽयशब्दो भविष्यति विनेवानन्तर्याथंत्वम्‌ । 
तद्चयेममेवायज्ञाब्दं प्रकृत्य विमृश्यते, किमयमथश्चन्द आनन्तर्थेऽथाधिकारे इति ? अत्र विमं वादयेऽयज्ञब्दः 
पुवेंग्रकृतमथशब्दमपे चय प्रथमपक्षोपन्यासपुवंकं पक्षान्तरोपन्यासे । न चास्यानन्तय मथः, पुव॑प्रकृतस्य 
प्रथमपक्षोपन्यासेन उधवायात्‌ । न च धूर्ंप्रकृतानपेक्षा, तदनपेक्षस्य तद्विषथत्वाभवेनासमानविषयतया 
विकल्पानुपपत्तेः, न हि जातु भवति कि नित्य आत्मा, अथानित्या बुद्धिरिति ? तस्मादानन्तयं विना 
प वंप्रकृतापेक्ष इहाथशम्दः कस्मान्न भवतीत्यत आह ®पुवं प्रकृतापेक्षायाश्च फलत आनन्तर्याब्यतिरेकात्‌ ® । 
अस्यायम्थंः- न वयथमानन्तर्थाथं तां व्यभनितया रोचयामहे, किन्तु ब्रह्मजिन्ञासाहेतुभूतपुवं्रकृतसिद्धये । सा 
च पुवंप्रकृताथपिक्षत्वेऽप्यथश्ञब्दस्य सिध्यतीति व्यथं आनन्तर्याथं्वाबधारणाग्रहोऽस्माकमिति । तदिदमुक्तं, 


भामती~व्याख्या 

अथः शब्द श्रवणमात्र से वीणादि कीःष्वनि के समान ही मङ्गलरूप प्रयोजन कावसे ही 
साधक हो जाता है, जसे कि कई कन्या भपने. माता-पिता की प्यास बुद्छने के लिए जल से 
भराषटलारही है, यद्यपि वह्‌ घट मङ्खलरूप प्रयोजन की सिद्धिके लिए नहीं काया गया, 
तथापि उसके दशंन मात्रसेद्रशटा पुरुष कामंगल सिद्ध हो जाता है, अतः "अथ शब्दका 
आनन्तयं अथं मानने पर भी किसी प्रकार का उक्त ` स्मृति-वाक्य से विरोध. नहीं होता, 
क्योकि आनन्तयं अथं में प्रयुक्त अथ शब्द के श्रवणमात्र से मङ्गल नहीं होता-एेसा नही, 
अपितु मङ्ख होतादहीह। 

शङ्का होती है कि आनन्तयं ओर मङ्खल-इन. दो भर्थोको छोड़ कर पूवं प्रकृत 
पदाथं के परामशं ( उपस्थापकत्व ) में भी अथः शब्द का प्रयोग देखा जाता दहै, जंसे कि 
इसी “अथः शब्द को लेकर यह्‌ सन्देहं होता है कि 'किमयमथशब्द आनन्तर्ये, अथ अधिकारे ?" 
इस संन्देह्‌-वाक्य मे अथः शब्द के लिए एक कोटि का उपन्यास करने के पश्चात्‌ कोटचन्तर 
की उपस्थिति कराने के लिए पुवं प्रकेत “अथः शंब्द का उपस्थापन “अथ' पद के 
प्रयोग से किया गया है। यहु “अथ' पद आनन्तर्याथंक नहीं, क्योकि पूवं प्रकृत “अथः 
क्द ओर इस “अथ' पद का आनन्तयं ( अब्प्वहितोच्चारण ) नहीं, अपितु (आनन्तर्ये- 
इस प्रकार प्रथम कोटि का उपन्यास कर देने से पूवं प्रकृत “अथ शब्द अनन्तर ( अव्यवहित } 
न रह्‌ कर व्यवहित हो जाता है । फलतः पूरवप्रकृतापेक्षी “अथ' शब्द को आनन्तर्याथंक नहीं 
माना जा सकता । यह्‌ 'अथ' पद पूंप्रकृतापक्षी भी नहीं -एेसा कहना सम्भव नहीं, अन्यथा 
उक्त वावयसे संशय का लाभनहो सकेा, क्योकि एेक ही धर्मीमें विर्द्धदो कोटियो के 
आरोपण का नाम संशय होता है । यदि उक्त अथः पद पूव॑भ्रकृत का उपस्थापक न होकर 
अर्थान्तर का बोधक है, तव उक्त वाक्य का (किमथशब्द आनन्तर्ये, अथवा अन्यशब्दः 
अधिकारे" ? यह वाक्य संशय का वसे ही बोधक नहीं माना जाता, जसे कि कि नित्य आत्मा, 
अथ अनित्या बुद्धिः, । फल्तः सूत्र मे भी "अथ शब्द का प्रयोग आनन्त्याय मे न मान कर 
पूवं प्रकृत-परामर्शी क्यों न मान लिया जाय ? इस शद्ा का समाधान है “पुवप्कृतपिक्षा- 
याश्च फलतः आनन्तर्याव्यतिरेकात्‌ ।" इस भाष्य का तात्पयं यह्‌ है कि हम यहां 'अथ' शब्द 
का प्रयोग जिस-किसी भो पदाथं के आनन्तयं अथं मे नहीं करते, अपितु पूवंप्रकृत को अपेक्षा 
से ही ब्रह्मजिज्ञासा के लिए नियमतः पूवं अपेधित कारण षदाथं कौ सिद्धि करने के किए 
“अथ शब्द का प्रयोग मानते है । यह प्रयोजन तो “अथ पद के पूरवेप्रकृतपिक्षी मानने पर 








६० ब्ह्मसू्रशाङ्करभाष्यम्‌ [अ.१पा.१स्‌. १ 
सति चानन्तर्या्त्वे यथा ध्मजिन्नासा पूर्वचत्तं वेदाध्ययनं नियमेनापेश्चते, पव ब्रह्म 


जिक्चासापि यत्पूरवचृत्तं नियमेनापेश्चते, तद्धक्तभ्यम्‌ । स्वाध्यायानन्तय तु समानम्‌ । 


भामती 

फलत इति । परमाथंतस्तु. कल्पान्तरोपन्यासे पूवंप्रकृतपेक्षा, न चेह कल्पान्तरोपन्यास इति पारिजेष्या- 
बानन्तर्याथं एवेति युक्तम्‌ । भवत्वानन्तरयर्थः किमेवं सतीत्थत आह॒ % सति चानन्तर्या्थैस्वे इति ® । 
न तावद्यस्य कस्यचिदनत्रानन्तयंमिति वक्तव्यं, तस्थाभिधानमन्तरेणापि प्राप्तत्वाद्‌ , अवश्यं हि पुरषः 
किञ्चित्‌ कृत्वा किञ्चित्‌ करोति । न चानन्तयं मात्रस्य दृष्टमदृष्टं वा प्रयोजनं पदयामः । तस्मात्तस्यात्रा- 
नन्तं" वक्तव्यं यद्धिना ब्रह्म जिज्ञासता न भवति, यस्मिन्‌ सति तु भवन्तो भवत्येव । तदिदमुक्तम्‌ 
® यत्पुवं वृत्तं नियमेनापक्षते इति ® । 

स्यादेतद्‌ -धमंजिज्ञासाया इव ब्रहाजिज्ञासाया अपि योग्यत्वात्‌ स्वाध्यायानन्तयं , धर्मवद्‌ 
बरह्मणोऽप्याम्नायेकप्रमाणगम्यस्वात्‌ । तस्य चागु रीतस्य स्वविंष्पे जिन्ञासाजननात्‌ , ग्रहणस्य च स्वाध्या- 
योऽध्येतव्य इत्यध्ययनेनेव नियतत्वात्‌ । तस्माद्‌ वेदाध्ययनानम्तयंमेव ब्रह्मजिज्ञासाया अप्यथजञब्वाथं 


इत्यत आह्‌ ® स्वाध्यायानन्तयं ' तु समानं घमंन्रह्य जिज्ञासयोः ® । अत्र च स्वाध्यायेन दिषयेण तद्विषय. 


भामतो-व्याख्या 

भी सिद्ध हौ जाता है, अतः आनन्तर्याथेकत्व का आग्रह हमारा नदीं, क्योकि फलतः इन दोनों 
पक्षो में कोई अन्तर नहीं, विशेषता यहाँ इतनी अवश्य है कि पूर्वं प्रकृतापक्षी अथः शब्द का 
प्रयोग पक्षान्तर ( कोटचन्तर ) के उपन्या मे होता है, यह पर तो कोई कोटचन्तर का 
उपस्थापन नहीं किया जा रहां, अतः प!रिशेष्यात्‌ आनन्तर्या्थं में अथ' शब्द का प्रयोग 
मानना चाहिए । अथः शब्द का आनन्तयं मे प्रयोग मानने पर क्या लाभ? इस प्रष्न का 
उत्तर है--“सति चानन्तर्याथंत्वे" । आशय यह्‌ है कि जसे “अथातो धमंजिज्ञासा"- यहां 
अथ' शब्द पूवं प्रकृत पेक्षा-सहगत आनन्तर्याथंक माना, गया है, जैसा कि भाष्यकार शबरस्वामी 
कहते है - “तत्र छोकेऽपमथशब्दा वृत्तादनन्तरस्य प्र्रिपारथं हृष्टः, तत्तु वेदाध्ययनम्‌, तस्मिन्‌ 
हि सति साऽवकल्पते'' ( जे. सू. १।६।१ ) । अर्थात्‌ 'धमं-जिज्ञासा' सूत्र का धटकी भत "अथ 
शब्द आनन्त्याथंक हाने पर भी जिस-किसी क्रिया के आनन्तयं को स्वीकार नहीं करता 
अपितु पूवं-प्रकृत वेदाध्ययन के आनन्तयं का अभिधान करतादहै, वसे ही “अथातो ब्रह्य 
जिज्ञासा”-- यहाँ पर भी 'अथ' शब्दके द्वारा उसी पदाथं के आनन्तयं की विवक्षा होती दहै, 
जिस पदायं के बिना ब्रह्मजिज्ञासा सम्भव न होकर उस पदाथं के अनुष्ठानान्तर ही उक्त 
जिज्ञासा पनप सकै-इस आशय का स्पष्टीकरण किया जाता है--“यत्‌ पूर्ववृत्तं 
नियमेन पेक्षते" 

शङ्का होती है कि स्वाध्याय ( वेद-शाखा ) का अध्ययन कर लेने पर अध्येता पुरुष 
मे जसे यह्‌ योग्यता आ जाती है कि वह्‌ धमं-जिज्ञासा ( धमं.विचार ) कर सके, वैसे ही 
ब्रह्य-जिन्ञासा ( ब्रह्म-विचार ) की क्षमता भी उसमें आ जाती है, क्योकि धमं ओर ब्रहम के 
प्रतिपादक वेही वदिक वाक्य होते है, जिनका वहु अध्ययन ( ग्रहण ) “स्वाध्यायोऽ- 
ध्येतव्यः'-- इस विधि के बल पर ही कर चुका है, अतः “अथातो धममजिज्ञासा” (जै.सू 
१।१।१ ) इस सूत्र मे अथ' शब्द का स्वाध्याव्ानन्तयं अथं होतादहै, वसे ही “अथातो 
ब्रह्मजिज्ञासा" (त्र. सु. १।१।१) इस सूत्र मे भी जथ' शब्द का स्वाध्यायानन्तयं ही अथं 
क्योन मान च्यिजाय ? इस शङ्का का समाधान किया गया है--“स्वाध्यायानन्तरयं 
समानम्‌” । इस भाष्य में स्वाध्याय' पद स्वाध्यायविषयक अध्ययन का लक्षक है, क्योकि 
स्वाध्याय ( वेद ) विषय भौर अध्ययन विषयी रहै, विषय-वाचक पदकी विषयी मे लक्षणा 





अथशब्द्एथैविचारः ] हिन्दीसद्ितभामतोसंवकितिम्‌ ६१ 


नन्विह कमाीववोधानन्तयं विशेषः । न, घमेजिज्ञासायाः भ्रागप्यधीतवेद्‌न्तस्य बह्य- 


भामतो 

मध्ययनं लक्षयति । तथा चाथातो धमंजिज्ञासेत्यनेनेव गतमिति नेदं॑सूतरमारग्धन्यम्‌ । धमंशब्दस्य 
वेदाथंमा्ोपलक्षणतया धमंवद्‌ ब्रह्मणोऽपि वेदाथस्वाविञेषेण वेदाध्ययनान्तर्योपदेशसाम्यादित्यथः \ 

चोदयति % नन्विह कर्माविबोधानन्तयं ` विशेषो धमंजिन्ञासातो ब्रह्मजिन्ञासायाः ® ! अस्याथः-- 
“विविदिषन्ति यज्ञेन' इति तृतीयाश्रुत्या यज्ञादीनाम ्गतवेन ब्रह्यलाने विनियोगात्‌ , ज्ञानस्येव कर्मतयेच्छां 
प्रति प्राधान्यात्‌, प्रधानसम्बन्धाच्चाप्रधानानां पदार्थान्तराणाम्‌ । तत्रापि चन वाक्या्ंज्ञानोर्पताव ङ्ख भावो 
यज्ञादीनां, वाव्यार्थज्ञानस्य वाकषयादेवोत्पत्तेः । न च वाक्यं सहकारितया कर्माण्यपेक्षत इति युक्तम्‌ , 
अकृतकरमणामपि विदितपदतदथंस ङ्ग तीनां समधिगतजशाब्दन्थायतस्वानां गुणप्रधानभूतपूर्वापरपदार्थाकाङ्का- 
सन्निधियोग्यतानुसन्धानवतामग्रसयूहं वाक्यार्थप्रत्ययोत्पत्तेः । अनुत्पत्तौ वा विधिनिषेधवाक्याथप्रत्ययाभावेन 
तदर्थानुष्ठानपरिवजंनाभावप्रसङ्गः । तद्बोधतस्तु तदर्थानुष्टानपरिवर्जने परस्पराश्रय -- तस्मिन्‌ सति 





भामतो~व्याख्या 

प्रायः हुआ ही करती है, जसे शवूमेन वह्धिरनुमीयते' का अथं होता दै- "घूमविषयकज्ञानेन 
वद्भिरनुमीयते' । फलतः ब्रह्म -जिज्ञासा में स्वाध्यायाध्ययन का आनन्तये तो “अथातो धमं 
जिज्ञासा" ( जं. सू. १।१।१) इस सूत्रसे ही अवगत हो जातादहै, उसके लिए “अथातो 
ब्रह्म जिज्ञासा” (ब्र. सू. १।१।१) इस सूत्र कौ कोई आवश्यकता नहीं रह्‌ जाती । “अथातो 
ध्म-जिज्ञासा”--इस सूत्र मे "धम" शब्दे समस्त वेदाथं का बोधक है, ज॑सा कि शालिकनाथ- 
मिश्च कहते है--“धमंशन्दश्च वेदाथंमात्रपरः" ( बृहतीपच्चिका पृ. २०) । "धमं" ओर 
श्रहम--दोनो समानरूप से वेदाथं है, रतः इन दोनों में वेदाध्ययने नन्तयं अथातो धमे 
जिज्ञासा--इसी से प्राप्ठहे। 

पू्ंपक्च-यद्यपि वेदाध्ययन का आनन्तयं धमं ओर ब्रह्म --इन दोनों मे समान द, 
तथापि घम॑जिज्ञासा कौ अपेक्षा ब्रह्मजिज्ञासा मे अपेक्षित ` कर्म॑-ज्ञान का आनन्तयं अर्धिक 
है । आशय यह्‌ है किं “विविदिषन्ति यज्ञेन दानेन तपसानाशकेन” ( वृह. उ. ४।४।२२ ) इस 
वेद-वाक्य के यज्ञेन" इत्यादि पदों मे प्रयुक्त तृतीया विभक्तिरूप श्रुति ब्रह्मज्ञान मे ही 
यज्ञादि कर्मो का अङ्खत्वेन विनियोग करती है, इच्छा में नही, क्योकि यद्यपि विविदिषा 
पद वेदन (ज्ञान) ओर ज्ञानकर्म॑क इच्छा ~ इन दोनों का बोधक है, तथापि साध्याथं 
( कर्मार्थं ) अभीग्सित होने के कारण इच्छाकी अपेक्षाभी ब्रधान ही माना जाता है, प्रधान 
पदाथं के साथही करणादि रूप अङ्पदार्थो का अन्वय होता है। ज्ञान भी परोक्ष भर 
अपरोक्ष-दो प्रकारका होता है, यज्ञादि अङ्खो का विनियोग . वाक्याथंदिषयक परोक्ष ज्ञान 
मे नहीं होता, क्योकि वह्‌ ज्ञान तो यज्ञादि कर्मो कौ अपक्षा नहीं करता, केवल वाक्य के 
श्रवणमात्र से उत्पन्न हो जाता है । "वाक्य अपनी सहायता के लिए कमं कौ अपेक्षा करता 
है-एेसा कहना भी युक्ति-युक्त नहीं, वयोकि जिन व्यक्तियों ने किसी प्रकार के यज्ञादि कमं 
का अनुष्ठान नहीं किया, जिन्हे केवल पदो ओर पदार्थो कौ संगति का ज्ञान रहै, शाब्दबोधो- 
पयोगी युक्तियों का तात्तिक ज्ञान है, गुणप्रधानभूत पूर्वापर-प्रयुक्त पदो मे आकांक्षा, योग्यता 
ओर सच्चिधिरूप शाब्द सामग्री का भली-भांति स्मरण दै, प्रेसे व्यक्तियोंको वाक्याथंका 
बोध उत्पन्न हो जाता है। कर्मानुष्ठान के बिना यदि वाक्य-श्रवणसे वाक्याथं-बोध नहीं 
होता, तब विरहित कर्मो के प्रवतंक ओर निषिद्ध कर्मोके नि वतंक वाक्यों से बोधन होने 
के कारण विहित कर्मो का अनुष्ठान भौर निषिद्ध कर्मो का परित्याग कंसे होगा ? यदि 
कर्मानुष्ठान से वाक्याथं-बोध ओर वाक्याथे-बोध से कर्मानुष्ठान माना जाता है, तब विस्पष्ट 
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भामती 
तदर्थानुष्ठानपरिवजंनं ततश्च तद्बोध इति । न च वेदान्तवाब्धानामेव स्वा्थ्रर्यायने कमपिक्षा, न 
वाक्यान्तराणामिति साम्प्रतम्‌, विज्ञेषहेतोरभावात्‌ । ननू तस्वमसीतिवाक्यात्‌ त्वं पदार्थस्य कत्तु भोक्तुरूपस्य 
जीवात्मनो नित्यशुद्धबुद्धोदासीनस्वभावेन ततुपदार्थेन परमाप्मनेक्यमशक्यं द्रागित्येव प्रतिपत्तम्‌, आपा- 
ततोऽश्च दसत्व्योग्यताविरहनिश्चयात्‌ । यज्ञतपोदानतनङृतान्तमंलास्तु विशुदधसस्वाः अद्धाना योग्यताव- 
गमपुरःसर तादात्म्यमबगमिष्यन्तोति चेत्‌ , तत्किमिदानीं प्रमाणकारणं योग्यतावधारणमप्रमाणात्कमंणो 
वक्तुमध्यवसितोऽसि ? प्रतयक्षा्यतिरिक्तं॑वा कर्मापि प्रमाणम्‌ ? वेदान्ताविरडतन्मूलन्यायबलेन तु योग्य. 
तावधारणे छृतं कमंभिः ? तस्मात्‌ तत्त्वमसोत्यादेः श्रु तमयेन ज्ञानेन जीवात्मनः परमात्मभावं गृहीर्वा 
तन्मृलया चोपपत्या व्यवस्थाप्य तद्ुषासनायां भावनापराभिधानायां दीरघंकालनेरन्तय्यं वत्यां ब्रह्मसाका. 
त्कारफलायां यज्ञादोनामुषयोगः । यथाहुः--“"स तु दीघंकालादरने रन्तय्यंसत्काराऽऽतेवितो दृढभूमिः" 





भामती-ग्याख्या 

रूप मे अन्थोऽन्याश्रयता दोष प्रसक्त होता है । केवल वेदान्त-वक्योँ को ही कर्मानुष्ठान की 
अपेक्षा है, अन्य ( कर्मादिपरक ) वावयों को नही--एेसा कहना भी उचित नहीं, क्योकि जब 
सभी वंदिकं वाक्यों मे स्वाथं-समपंण की प्रणाली मे कोई अन्तर नहीं, तब कतिपय वाक्यों 
को हौ कर्मानुष्ठान की अपेक्षा क्यों ? 

इसका उत्तर यह्‌ है कि “तत्वमसि” (छां. ६।८।७) इत्यादि वाक्यो के द्वारा त्वं-पदाथं- 
रूप कतृत्वभोक्तृत्वादि धर्मा से युक्त जीवात्मा का नित्य, शुद्ध, बुद्ध, उदासीनस्वरूप तत्पदाथं- 
भूत परमात्मा के साथ अभेद-बोध सहसा किसी भी श्रोता पुरुष को नहीं होता, क्योकि “जीव में 
परमात्मरूपता की योग्यता ही नही-- इस प्रकार के योग्यताभाव का निश्चय सहजतः सभी 
पुरुषो को होता है । किन्तु यज्ञ, तप भौर दानादि शुभ कर्मो के अनुष्ठान से जिनके अन्तःकरण 
का मल-विक्षेपादि दोष क्षीण हो जाता है, एेसे विशुद्ध अन्तःकरणवाले श्चद्धालु पुरुषों को 
जीव में ब्रह्मभाव की योग्यता का निश्चय एवं उसके अनन्तर अभेद-बोध हो जाता है, इस 
प्रकार वेदान्त-वाक्यों को अपने अथं का बोध करानेमें यज्ञादि कर्मो की अपेक्षा स्पष्ट हो 
जाती है। [श्री मण्डन मिश्र भी कहते है-“एवं च रागादिनिवन्धननंसगिकप्रवृत्तिमेद- 
निख्यद्वारेण दृष्टेनैव कमंविधथ आत्मज्ञानाधिकारोपयोगिनः । तथा हि शान्तस्य दान्तस्य 
समाहितस्य चात्मनि दशंनमुदिदश्यते शक्यं च, ( ब्र. सि, पु. २७) ]। 

सिद्धान्त--जीव ओर ब्रह्म के अभेद में योग्यतावधारण की कारणता जो यज्ञादि में 
बतादं गई, वहां जिज्ञासा होती है कि कर्मो को अप्रमाणभूत मानकर कारण माना गया है ? 
अथवा प्रमाणरूप मानकर ? प्रथम कल्प संगत नहीं, क्योकि उक्त योग्यता का अवधारण 
( निश्चय या प्रमा ज्ञान ) किसी प्रमा के करणीभरूत प्रमाणका कामहै, अप्रमाणभूत कर्मों 
का नहीं । “श्रमाणकारणं योग्यतावधारणम्‌" का अथं है- प्रमाणकारणकं (प्रमाणं कारणं यस्य, 
तत्‌ ) योग्यतावधारणम्‌ । द्वितीय कल्प भी उचित नहीं, क्योकि प्रत्यक्षादि परिगणित प्रमाणो 
मे यज्ञादि कमं की गणना किसी ने नहीं की, अतः कमं को एक पृथक्‌ प्रमाण मानना होगा । 
यदि वेदान्त के अविरुद्ध ( उपक्रमादि ) युक्तियोंके वल पर उक्तं योग्यता का अवधारणं 
किया जाता है, तब कर्म कौ क्या आवश्यकता ? अतः तत्वमसि, इत्यादि शब्दों को सुनकर 
प्राप्त श्रुतमय ( शाब्दबोधात्मक परोक्त ) ज्ञान केद्वारा जीव में ब्रह्मभाव की परोक्ष प्रतीति 
होती है । वेदान्तानुकूक उपक्रमादि युक्तियों के दारा उक्त अभेद व्यवस्थापित होता है । इस 
प्रकार श्रवण ओर मनन के पश्चात्‌ अभेदविषपिणी निदिध्यासनकूप भावना की लोकोत्तर छता 
मे ब्रह्य साक्षात्कारात्मक फल की निष्पत्ति करने के लिए यज्ञादि कर्मानुष्ठान के माध्यम से 


। 
| 
| 
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भामती 

इति । ब्रह्म चय तपःधद्धायज्ञादयश्च सत्कारः । अत एव श्रुतिः “तमेव धीरो विज्ञाय प्रज्ञां कुर्वति 
बराह्मणः" इति । विज्ञाय तर्कोपकरणेन शब्देन प्रज्ञां भावनां कूर्वतित्यथंः । अत्र च यज्ञादीनां शेयः. 
परिपन्थिकलमषनिबहंणद्वारेणोपयोग इतिः केचित्‌ ! पुरषसंस्कारद्वारेणेत्यन्ये । यन्ञादिसंस्छृतो हि पुरुष 
आदरनेरन्तय्यंदीर्धंकालैरासेवमानो ब्रह्मभावनामनाद्य विद्यावासनां समूलकाषं कषति । ततोऽस्य प्रत्यगात्मा 
सुप्रसन्नः केवलो विश्षदीभवति । अत एव स्मृतिः--"महायज्ञेश्च यज्ञेश्च ब्राह्मीयं क्रियते तनुः । 
“यस्येतेऽषटाचत्वारिशत्संस्काराः' इति च ॥ 

अपरे तु ऋणत्रयापाकरणेन ब्रहयज्ञानोपयोगं कर्मंणापराहुः । अस्ति हि स्मृतिः "ऋणानि त्रीण्यपा- 
कृत्य भनो मोक्षे निवेशयेत्‌" इति । 

अन्ये तु तमेतं वेदानुवचनेन ब्राह्यणा विविदिषन्ति यज्ञेन' इत्यादिभुतिभ्यस्तत्तत्फलाय चोदि- 
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दीधक्रालीन अभ्यास अपेक्षित है, जसा कि महर्षि पतञ्जलि कहते ह -- "स तु दीघंकालनैरन्त- 
यंषत्कारासेवितो हटभूमिः' ( यो° सूं० १।१४ ) । ब्रह्मचयं, तप, श्रद्धा ओर यज्ञादि कर्मो 
का अनुछ्छन करना ही अभेद-भावना का सत्कार द । इस बोधक्रम की व्यवस्था स्वयं श्रुति 
कर रही है--““तमेव धीरो विज्ञाय भ्रजञां कुर्वीत ब्राह्मणः” ( बृह० उ० ४।४।२१ ) । अर्थात्‌ 
युक्ति-सहकृत श्रुतिरूप शब्द के द्वारा विज्ञाय [ उक्त अभेद का ( परोक्ष ) ज्ञान प्रा्ठ कर | 
भावनारूप प्रज्ञा में संलग्न हो जाय । इस भावना में यज्ञादि का उपयोग व्ठ लोग कल्याण 
के विरोधी कल्मष ( अन्तःकरणगत कालुष्य ) के निबहंण ( नाश ) में मानते है [ श्रौ मण्डन- 
मिश्र ने भी कहा है-- “अन्ये तु मन्यन्ते अनवाष्कामः कामोपहतमना न परमाद्रंतदशंनयोग्यः । 
कमंभिस्तु कृतक्मनिबर्हुणः सहखरसंवत्सरपन्तंः प्राजापत्यात्‌ पदात्‌ परमाद्रेतमात्मानं 
प्रतिपद्यते" ( ब्र° सि पृ° २७) | । २ 

कुछठ लोग यज्ञादि कर्मो का उपयोग अधिकारी पुरुष को संस्छृेत करने में मानते है, 
क्योकि यज्ञादि कर्मो के अनुष्ठान से संस्कृत होकर अधिकारी व्यक्ति ब्रह्मभावना का श्रद्धापूर्वक 
निरन्तर दीर्घं समय तक अभ्यास करके अनादि अविद्या के भेदविषयक सुद संस्कारों को 
समू नष्ट कर डालता है, उसके अनन्तर हौ उसका प्रत्यगात्मा सृप्रसन्न केवलीभूत ज्योति 
के रूपमे जगमगा उठता है [ श्री मण्डनमिश्च ने (ब्र° सिण पृ° र्मे) कटा है-“जन्येतु 
पुरषसंस्कारतयात्मज्ञानाधिकारसंस्पशं कर्मणां वणेवन्ति-"महायज्ेश्च यज्ञश्च ब्राह्मीयं क्रियते 
तनुः". (मनु° २।२८), "यस्यैते चत्वारिशुत्‌ संस्कारा अशवात्मगुणाः' ( गौ° घ° सु० ८।२२) | । 

अन्य आचार्ये ( देव-ऋण, पितृक्रण ओर कषि-ऋण-इन ) तीन ऋणो के उद्धार 
“मे कर्मानुष्ठान का उपयोग मानते ह, जसा कि स्मृतिकारो ने कहा है- 

ऋणानि त्रीण्यपाकृत्य मनो मोक्षे निवेशयेत्‌ । 

अनपाकृत्य मोक्षं तु सेवमानो ब्रजत्यधः । ( मनु° ६।३५ ) 
[.“जायमानो वै ब्राह्मणस्तिभिक्र णवा जायते ब्रह्मचर्येण्षिभ्यो यज्ञेन देवेभ्यः प्रजया पितृभ्यः" 
(ते° सं° ६।३।१०।५) यह श्रुति कहती है कि ब्राह्मण जन्म ही से तीन ऋणो का भाजन होता 
है, उनमें यज्ञादि ब्रह्मचयं से ऋषि-कण, यज्ञादि कर्मो के अनुष्ठान से देव-ऋण तथा सन्तानो- 
त्पत्ति से पितृऋणका उद्धार होता दहै। अतः उक्ततीनऋणों को चुकाकर ही ब्राह्मण 
को मोक्ष-मागं पर आरूढ होना चाहिए । [ श्री मण्डनमिश्च कहते हैँ कि “अन्येषां दशंनम्‌- 
पृथवकार्या एव सन्तः क्मविधय आत्मज्ञानाधिकारमवतारयन्ति "पुरुषम्‌, अनपाकृतणंत्रयस्य 
तत्रानधिकाराद्‌-- “ऋणानि त्रीण्यपाकृत्य मनो मोक्षे निवेशयेदिति" ] । 





६७ वद्मसृ्रशाङ्करभाष्यम्‌ [अ.१पा.१स्‌.१ 


भामती 
तानामपि कर्मणां संयोगपृथकःवेन ब्रह्म भावनां प्रत्यङ्गभावमाचक्षते, क्रत्वथंस्येव खादिरत्वस्य वीयां 
ताम्‌, एकस्य तुभयाथंत्वे संयोगपुयक्टवमिति न्यायात्‌ । अत एव पारमाषं सूत्रम्‌--'सवपिक्षा च यज्ञादि- 
श्रतेरइववत्‌ इति । यज्ञतपोदानादि सर्वं तदपेक्षा ब्रह्मभावनेत्यथं; । तस्माद्यदि श्रत्यादयः प्रमाणं यदि 
वा पारमाषं सूत्रं सवंथा यज्ञादिक्म॑समुच्चिता ब्रह्मोपासना विश्ञेषणत्रयवत्यनाद्विद्यातद्रासनासमुच्छेद - 
क्रमेण ब्रह्मसाक्षात्काराय मोक्षापरनाम्ने कल्पत इति तदथं कर्मण्यनुष्ठेथानि । न चेतानि दृष्टादृ्ट्ाम- 


वायिकारादुपकारहेतुभूतोपदे शिकातिदेक्षिकक्रमपय्यं न्ता ग भरामसहितपरस्परविभिन्नकमंस्वरूपतदधिकारिभे- 


भामती~ग्याख्या 

दूसरे आचार्येगण तमेतं वेदानुवचनेन ब्राह्यणा विविदिषन्ति यज्ञेन” ( ब्ृहु° उ° 
४।४।२२ ) इस श्रुति के बल पर संयोगपृथक्त्वन्याय के अनुसार यज्ञादि कर्मो का विधान 
ब्रह्मजिज्ञासा मे वैसे ही मानते है, जसे कमं के अङ्खभूत खादिरत्व का “खादिरं वीयंकामस्य 
यूपं कुर्वीति” --इस श्रुति के द्वारा वीर्थ-कामना मे विनियोग माना जाता है । [ श्रोमण्डन 
मिश्र भी कहते है--““अन्ये तु संयोगपृथवत्वेन सवंकमंणामेवात्मज्ञानाधिकारानुप्रवेशमाहुः 
“विविदिषन्ति यज्ञेन" इति श्रुतेः" ( ब्र सि० पृ० २७) ] । संयोगःपृथक्त्व का स्वरूप बताते 
हुए महषि ज॑मिनि कहते हैँ - एकस्य तूभयत्वे संयोग-पृथवत्वम्‌'* ( जं० सू° ४।२।५ ) 
[ भाष्यकार ने उसका स्पष्टीकरण उदाहरणं के हारा किया है कि “अग्निहोत्र श्नूयते-- “दध्ना 
जुहोति" ( आप० श्रौ° सू° ६।२५) इति । पुनश्च ““दघ्नेन्द्रियकामस्य जुहुयात्‌" ( तं° जरा 
२।३।५।६ ) इति । तथाऽग्नीषोमीये पशावाम्नायते- “खादिरे बध्नाति" इत । पुनश्च खादिरं 
वीयंकामस्य यपं वुर्यात्‌”' इति । तत्र॒ एकस्योभयत्वे नित्यत्वे नैमित्तिकत्वे च संयोगपृथक्तवं 
कारणम्‌--एकः संयोगो दध्ना जुहोतीति, एको दध्नेन्दियकामस्येति'' (शाबर ० पृ° १२५०) । 
यहाँ संयोग का अथं "वाक्य है। एकही क्रियाका दो प्रधान फलों के साथ भी अन्वय 
( साध्य-साधनभाव ) माना जा सकता है, यदि उनके बोधक वाक्य पृथक्‌-पृथक्‌ हँ | । प्रकृत 
मे भी “यजेत स्वगंकामः"-एेसे वाक्यों के द्वारा यागादिमे स्वर्गादि कौ साधनता ओर 
"विविदिषन्ति यज्ञेन" इस वाक्य के द्वारा यागादि कर्मो मे आत्मज्ञान की साघनता अवबोधित 
होती है । अत एव हमारे ब्रह्मसूत्रकार ने भी कहा है--“सवपिक्षा च यज्ञादिश्रुतेरष्ववत्‌' 
( नण सू० ३।४।२९ ) । यहाँ यज्ञ, तप ओर दानादि क्रियाभों का “सवं पद से ग्रहृण 
किया गया है, उनकी अपेक्षाहै जिस ब्रह्मभावना मे, वह्‌ ब्रह्मभावना सवपिक्षा है। 
इस प्रकार चाहे "यज्ञेन--यहां तृतीया विभक्त्यादि श्रुतियों को विनियोजक प्रमाण माना 
जाय, चाहे परम ऋषि के “सवपिक्षा च यज्ञादिभरुतेः'-इस सूत्र को अङ्गाङ्गिभाव के प्रति- 
पादन मे प्रमाण माना जाय, सवंशा यहु सिद्ध होकर रह जाताहै कि यज्ञादि कर्मोसे 
समुच्चित, ( आदर नैरन्तयं ओर दीर्घकाल--इन ) तीन विशेषणो से युक्त ब्रह्मभावना 
अनादि अविद्या तथा तज्जन्य संस्कारों का सगुच्छेद करती हुई मोक्षसंज्ञक ब्रह्मसाक्षात्कार को 
प्राप्न कराने में पूणंतया सक्षम होती है, अतः उस ( ब्रह्मज्ञान ) के लिए कर्मो का अनुष्ठान 
करना चाहिए । कर्मो का अनुष्टान तब तक नहीं किया जा सकता, जब तक.कि दृष्ट ( धान 
की भूसी उतारना आदि ), अदृष्ट ( प्रोक्षण ओौर प्रयाजादि कर्मो से जनित पुण्वादि ), 
सामवाधिक ( अवघातादि सन्निपत्योपकारक अङ्खभूत कमं), आरादुपकार कै हितुभूत 
( द्रव्यादि से दूरस्थ परमापूवं के उपकारक प्रयाजादि अङ्घ कमं }, ओपदेशिक ( विकृतिशरूत 
कर्मो मेँ प्रत्यक्षतः पठित शरमय रबहिरादि ). आतिदेशिक ( ध्रकृतिवद्विकृतिः . कत्तं व्या--इस 
अतिदेशं वाक्य के हारा अवगमित अद्ध), क्रमपयन्त ( क्रम-प्राप्त) भङ्खों से युक्तं परस्पर 





आनन्तर्याथविचारः ] दिन्ौसदहितभामतीसंवलितम्‌ दे 





भामती 

बपरिज्लानं विना का्यान्यनुष्टातुम्‌ । न च ध्मंमीमांसापरिश्ीलनं विना तत्परिज्ञानम्‌ । तस्मात्‌ साधकं 
"कमवयोधानन्त्यं विक्षेषः' इति । कर्मावबोधेन हि कर्मानुष्टानसाहि्यं भवति ब्रह्मोपाक्तनाया ` इस्य्थ; । 

तदेतन्निराकरोति ® न ® । कुतः ? ®कर्मावबोधात्‌ प्रागप्यधीतवेदान्तस्य बरह्मजिनज्ञासोपपत्तेः® । 
इदमाकूतम्‌ - ब्रह्मोपासनया आवनापराभिधानया कर्माण्यपेक्ष्यन्त इत्युक्तं, तत्र ब्रमः-- क्व पुन 
रस्या; कमपिक्षा ? {क कार्ये, यथाऽऽग्नेयादोनां परमापूवं चरमभाविफलानुकूले जनयितश्ये समिदादयपेक्षा ? 
स्वख्पे वा, यथा तेषामेव दविरवत्तपुरोडाज्ञादिद्रश्याग्निदेवतादयपेक्षा ? न तावत्‌ कार्यये, तस्य विकल्पा. ` 
सहत्वात्‌ । तथा हि--ब्रह्मोपासनाया ब्रह्मस्वरूपसाक्षात्कारः काय्यं मभ्युपेयः, स चोत्पाद्यो वा स्यात्‌, यथा 
संयवनस्य पिण्डः । विकार्यो वा, यथाऽवघातस्य व्रीहयः । संस्कार्य्यो बा, यथा प्रोक्षभस्योलललादयः । 
्राष्यो बा, यथा शोहनस्य पथः 1 न तावदुत्पाद्यः, न खलु घटादिसाक्षात्कार इव जडस्वभवेभ्यो धटा- 
दिभ्यो भिन्न इन्दरियाद्याषेयो ब्रह्मसाक्षात्कारो भावनाघेयः सम्भवति ब्रह्मणोऽपराधीनप्रकाहतया 


भामती-व्पा्या 
भिन्नस्वशृपवाले क्म एवं उनके अधिकारी ( फल-भोक्ता ) पुरुषों के भेद का यथावत्‌ ज्ञान 
नहीं होता, भौर धमे-मीमांसा शास्त्र का परिशीलन किए बिना कथित कम॑ं-मेद का ज्ञान नहीं 
हो सकता । फलतः जो यह कहा गया कि “कर्मावबोधानन्तयं विशेषः”, वह्‌ अत्यन्त उचित 
है अर्थात्‌ क्म-ज्ञान का आनन्तयं ब्रह्म-जिज्ञासा मे अत्यावश्यक है । पहले जो कहा गया कि 
~~ ‰~र ब्रह्मभावना में विवक्षित है, वहं कमे-ज्ञान कै द्वारा ही सम्पत्नहो 
] 


। , 
उन्तर-पश्च- कथित पूर्वपक्ष का निराकरण करते हृए भाष्यकार कहते रै-“न, 
कर्मावबोधात्‌ प्रागप्यधीतवेदान्तस्य ब्रह्मजज्ञासोपपत्तेः । „ सिद्धान्ती का अभिप्राय यह दैकि 
जो यह्‌ कहा गया है कि ब्रह्म की उपासना ( भावना ) कर्मानुष्ठान की अपक्षा करती है, वहाँ 
जिज्ञासा होती है कि त्रह्मोपासना को कर्मानुष्ठान की अपेक्षा किंस अंश मरै? (१) क्या 
 ब्रह्मोपासना को अपने कांभूत ब्रहजञान की सिद्धि करने के किए कर्मानुष्ठान की वसे ही 
अपेक्षा है, जसे कि दशंपूणंमास-घटक आग्नेयादि छः प्रधान कर्मो को अपने कार्यभूत पर्मापूवं 
से अन्तिम ( स्वर्गादिखूप ) फल की निष्पत्ति करने के किए “समिध्‌, तनूनपात, इडा, बहि 
ओर स्वाहाकारः-इन नामों से प्र्यात पाँच प्रयाज कर्मो की अपेक्षा होती है ? ५२) अथवा 
जसे आग्नेयादि कर्मा को ही अपने स्वरूप का लाम करने के लिए द्विरवत्त ५ दो बार कटे 
गये ) पुरोडाश के दो टुकडों ओर बस्न्यादिरूप देवता की अपेक्षा होती है, वेसे ही ब्रह्मभावना 
को अपने स्वरूप की सम्पत्ति करने के लिए कर्मानुष्टान की अप्ञा होती दहै? 
प्रथम कल्प के अनुसार ब्रह्मोपासना को अपने कायं का लाभ करने के लिए 
कर्मानुष्ठान की अपेक्षा नहीं मानी जा सकती, क्योकि तब तो ब्रह्म-साक्षात्कार को ब्रह्य 
भावना का कायं मानना होगा । स्री कायं चार प्रकार कै होते र-( १) उत्पाद्य, 
( २) विकायं, ( ३) संस्कायं ओर (४) प्रप्य । भाट सानने से जो पिण्ड ( बाटी ) बनता 
है, वह उत्पाद्य कायं है । धानों के छिलके उतार देने से जो चावल बनाए जाति है, वे विकायं- 
भूत कायं ह । “प्रोहीन्‌ प्रोक्षति” -इत्यादि विधि के द्वारा विहित प्रोक्षण कमं से संस्कृत व्रीह्यादि 
करो संस्कार्यं तथा गौ को दहने से प्राप दूध को प्राप्य कायं कहा जाता है । इनमे ब्रह्य- 
साक्षात्कार को उत्पाद्यरूप कायं नीं माना जा सकता, वर्योकि जसे जडस्वरूप घटादि पदार्थो 
का साक्षात्कार घटादि से भिन्न इन्द्रिय.साध्य माना जाता है, वैसे ब्रह्म-साक्षात्कार को 
भावना-साध्य नहीं माना जा सकता, अपितु स्वयंप्रकाशात्मक ब्रह्म का साक्षात्कार ब्रह्मरूप 
९. 
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तत्ाक्षात्कारस्य तत्स्वाभव्येन नित्यतयोत्पा्ःवानुपपत्तेः । ततो भिन्नस्य वा भावनाधेयस्य साक्षात्कारस्य 
परतिभासप्रत्ययवत्संक्ययाक्रान्ततया प्रामाण्यायोगात्‌ । तद्विषयस्य तत्ामग्नोकस्यं व बहुलं भ्यभिचारोपलभ्धेः । 
न खल्वनुमानविबदधं र्बाह्नि भावयतः शौतातुरस्य श्षिशिरभरमन्थरतरकायकाण्डस्य स्फुरज्ज्वालाजटिला- 
नलसाक्षात्कारः प्रमाणान्तरेण सं वाद्यते, विसं वादस्य बहुलमुपलम्भात्‌ । तस्मात्‌ भ्रामाणिकसाक्ञात्कार- 
लणकार्याभावान्नोपासनाया उत्पद्ये कमपिक्षा । न च कूटस्थनित्यस्य सवंज्यापिनो ब्रह्मण उपासनातो 
विकारसंस्कारग्राक्षयः सम्भवन्ति । स्यादेतत्‌- मा भृद्‌ ब्रह्मसाक्षात्कार उत्पाच्यादिरूप उपासनायाः, 
संस्कयस्स्वनिर्व चनीयानाद्यवि्याद्रयापिधानापनयनेन भविष्यति, प्रतिसीरापिहिता नत्तंकीव प्रतिसीरा- 
पनयद्वारा रङ्खब्यापुतेन । तत्र॒ च क्मंणामुषयोगः । । एतावांस्तु विश्लेषः -- प्रतिसीरापनये पारिषदानां 
न्तंकीविषयसाक्षात्कारो भवति । इह तु अविद्यापिधानापनयमात्रमेव नापरमुत्पा्मस्ति । ब्रह्मसाक्षा- 
एकारस्य ब्रह्मस्वनावस्य नित्यत्वेनानुत्पाद्य्वात्‌ । 

अत्रोच्यते--का पुनरियं ब्रह्मोपासना ? कि शाब्दन्ञानमात्रसन्ततिराहो निविचिकित्सशाब्दज्ञान- 
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होने से नित्य है । नित्य पदाथं की कभी भी उत्पत्ति नहीं होती, अतः उसे उत्पाद्य क्योकर 
कहा जा सकेगा ? ब्रह्यात्मक साक्षात्कार से भिन्न भावना-साध्य साक्षत्कारतो वैसा ही 
संशयाक्रान्त होता है, जसा कि प्रतिभास ( अनवधारणात्मक ) ज्ञान, अतः उसे प्रमाण ही 
नहीं माना जा सकता, क्योकि भावनाविषयदिषयक ओर भावनारूप सामग्री से जनित ज्ञान 
प्राय! अपने विषय से व्यभिचरित ही पाए जाते है, जैसे कि हिमाच्छादित पवंत.कन्दरा में 
भयङ्कुर शीत से कापता हुभा कोई व्यक्ति कभी अपनी अनुमित अग्नि की भावना ( निरन्तर 
चिन्तना ) करता-करता मूछित-सी अवस्थामें जो अग्निकी विकराल ज्वाला का साक्षात्कार 
कर लेता है, वह्‌ प्रमाणभ्रूत कदापि नहीं हो सकता, क्योकि वहु अन्य किसीभ्ी प्रमाण से 
संवादित नहीं, प्रत्युत उसका प्रायः विसं वादन ({ बाध ) ही उपलब्ध होता है । फल्तः भावना 
के द्वारा कोई प्रमाणरूप साक्षात्कारात्मक कायं उत्पन्न नहीं किया जा सकता कि भावना 
को अपने कायं मे कर्मानुष्ठान की अपेक्षा मानी जा सके । 

इसी प्रकार कूटस्थ, नित्य, सवत्र सवंदा प्राप्त ब्रह्मतत्त्व का भावना ( उपासना ) के 
दवारा कोई विकार, संस्कार या अप्राप्तप्रापण भी नहींकिया जा सकता किं ब्रह्मरूप 
साक्षाक्कतार को विकायै, संस्काये या प्राप्य कहा जा सकता । | 

शङ्का - ब्रह्यात्मक साक्षात्कार भले ही उत्पाद्यया विकायंन दहो, किन्तु संस्कायंहो 
सकता है । जसे रङ्ख-मच्च पर किसी परदे के पीछे वेटी नतकी रङ्ख-व्यापृत नटके द्वारा 
परदा हटाए जाने पर दशंकों को दिखने कण जातीहै, वसे ही अनादि अनिवंचनीय द्विविध 
अविद्या का आवरण हटते ही चिति शक्ति जाज्वल्यमान हौ जाती है, फलतः आवरण-निवतंन- 
रूप संस्कार से संस्कृत ब्रह्मतत्त्व को संस्कायं मानना सवंथा न्याय-संगत है। आवरण 


की निवृत्ति मे कर्मानुष्ठान कौ अपेक्षा होती है । दृष्टान्त से दार्टान्त मे इतना अन्तर दै -कि 


र ङ्गस्थल पर पहले प्रतिसीर (परदे) के उठने पर रङ्खस्थ पुरुषों के द्वारा नतकी का 
साक्षात्कार होता है, किन्तु प्रकृत मे ब्रह्य के अविद्यारूप आवरण की निवृत्ति मात्र होती 


, दि, अतः आवरण का नाश ही उत्पाद्य होता है, ब्रह्म-साक्षात्कार नित्य ब्रह्मरूप होने से 


उत्पाद्य नहीं होता । 
खमाधान--यह्‌ ब्रह्मोपासना क्या वस्तु है ? क्या सामान्य शाब्द क्ान की अविरल 
धारा है ? अथवा असंशयात्मक शाब्द-बोध की धारा ? यदि सामान्य शाब्द ज्ञान की सन्तति 


पाकर ाकााातकपक चा 
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सन्ततिः ? यदि शाब्दज्लानमात्रसन्ततिः, कि मियमभ्यस्यमानाप्यविद्यां समुच्छेत्तमहंति ? तच्वविनिश्चय- 
स्तदभ्यासो वा सवासनं विपर््यासमुन्मूलयेत्‌, न संशयाभ्यासः, सामान्यमात्रदश्ंनाञ्यासो वा। नहि 
स्थाणुर्वा पुरषो वेति बाऽऽरोहपरिणाहवदूदरव्यमिति वा ातक्चोऽपि ज्ञानमभ्यस्यमानं पुरुष एवेति निश्च- 
याय] पर््या्मृते विज्ञेषदर्शनात्‌ । ननूक्तं भूतमयेन ज्ञानेन जीवाटमनः परमात्मभावं गृहीत्वा युक्िमयेन 
च व्यवस्थाप्यत इति ।. तस्माक्चिविचिकित्सशाब्दज्ञानसन्ततिरूपोपासना कमं सहक(रिष्यविद्ाष्रयोच्छेद- 
हेतुः । न चासावनुत्पादितब्रह्मानुभवा तदुच्छेदाय पर्याप्ता । साक्षात्काररूपो हि गिपर्यासः साक्ात्‌- 
काररूपेणेव तस्वज्ञानेनोचिठद्यते, न तु परोक्ावभसिन । दिङ्मोहालातचक्रचलदवृकचमरमरीचिसलिलादि- 
विश्चमेष्वपरोक्षावभासिषु अपरोक्षावभासिभिरेव दिगादितत्वभ्रत्य्येनिवृत्तिद्शं नात्‌ । नो लल्वा्तवचन- 
लिङ्गादिनिश्चितदिगादितत्वानां दिड्‌मोहादयो निवत्ते । तस्मात्‌ त्वस्पदारथंस्य तस्पदार्थस्वेन साक्षात्कार 
एषितव्यः । एतावता हि स्वं पदाथंस्य दुःखिज्ञोकिस्वादिसा्ात्कारनिवृत्तिरनान्यथा 

न चैष साक्षात्कारो मोमांसासहितस्यापि शब्दस्य प्रमाणस्थ फलम्‌ अपि तु भत्यश्स्य, तघ्येव 
तत्फलस्वनियमात्‌ । अन्यथा कुटजबोजादपि वटाड्‌कररोत्यत्तिप्रसङ्गात्‌ । तस्माक्षिविविकित्सराक्या्थंमाव- 
नापरिषाकसहितमन्तःकरणं स्वं पदा्थस्यापरोक्षस्य तत्तदुषाध्याकार निषेधेन तत्यदा्थेतामनुभावयतीति 
युक्तम्‌ । न चायमनुभवो ब्रह्मस्वभावो येन न जन्येत, अपि त्वन्तःकरणस्येव वृत्तिमेदो ब्रह्मविषयः ॥ न 


भामती -ग्याड्या 

है, तब यह बार-बार अभ्यस्यमानं होकर भी अविद्या की समुच्छेदिका क्योकर हौगी ? 
तत्त्वज्ञान का निश्चय अथवा उसका अभ्यास ही संस्कार-सहित दविपयंय ८ अविद्या) का 
उच्छेद कर सकता है । संशयात्मक ज्ञान का अभ्ास या वस्तुगत सामान्याशमात्र के दशंन 
का अभ्यास अध्यास का विनाश नहीं कर सकता, ब्योकि स्थाणुर्वा पुरुषो वा ¢ इस प्रकार 
का संशय अथवा "कोई लम्बी-चौडी यह वस्तु है'- इस प्रकार का सामान्य-ज्ञान शतश 
अभ्यस्यमान होकर भी "पुरुष एव'--इस प्रकार के निश्चय का जनक नहीं होता, हां पुरुषत्व- 
ध्याप्य कर-चरणादिरूप विशेष का दशेन ही पुरुषोभ्यम्‌”-- एेसा निश्चय करा सकता है । 

शङ्का--यह कहा जा चुका दहै कि तत्त्वमसि""--इत्यादि वायो से जनित शाब्द 
के द्वारा जीव में ब्रह्मरूपता का ग्रहण होता है ओर मननरूप यौक्तिक ज्ञान के द्वारा कथित 
ब्रह्मभाव का इठीकरण, उसके पश्चात्‌ निदिध्यासनात्मक संशय-रहित शाब्द ज्ञान की सन्तति 
ही कर्मानुष्ठान से सहृङृत होकर द्विविध अविद्या के उच्छेद काकारण मानी जातौ है । कथित 
सन्ततिरूप ब्रहय-भावना तब तक अविद्या का उच्छेद नहीं कर सकती, जब तक जह्य 
साक्षात्कार को उत्पन्न न करे, वयोकि साक्षात्काररूप विपर्यय साक्षात्कारल्प तत्तव-निश्चय 
के द्वारा ही उच्छेदनीय होता है, परोक्ष ज्ञान के द्वारा नहीं । दिभ्क्लम, आरात-चक्र, वृक्षो की 
गतिशीलता, मरुमरीचिगत जलरूपतादि अपरोक्ष श्रमो की अपरोक्षात्मक दिगादि तच्तव- 
निश्चय के द्वारा ही निवृत्ति देखी जाती है, आप्त"वचन ओर लिङ्खादि से उत्पादित दिगादि 
के तत्तव.ज्ञान के द्वारा नहीं । 

यहाँ त्वस्पदाथं ( जीव ) का ब्रह्मरूपेण साक्षात्कार विवक्षित है । उस साक्षात्कार कं 
दवारा ही त्वम्पदाथंरूप जोवगत दुःखशोकादिमतत्व का साक्षात्कार निवृत्त होगा, अन्यथा 
नहीं । यह जीव की ब्रह्मरूप्रता का साक्षात्कार मीमांसा-सहित शब्द प्रमाण कां फल 
नहीं, अपितु प्रत्यक्ष प्रमाण का ही साक्षात्कार फल होता दै, अन्यथा कुटज के बीज 
तेभी वटाङ्कूर की उत्पत्ति ने ल्ग जायगी । फलतः संशय-रहित शाब्द-भावना से 
यक्त अन्तःकरणरूप प्रत्यक्ष प्रमाण अपर क्षात्मक जीव में अब्रह्यरूपता का निषेध करके 
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चेतावेता ब्रह्मणो नापराधौनप्रकाशता । नहि शाब्दज्ञानप्रकाषयं ब्रह्य स्वयंप्रकाशं न भवति । सर्वोपाधि- 
रहितं हि स्वयंज्योतिरिति गीयते, न तुपहितमपि । यथाह स्म भगवान्‌ भाष्यकारः ® नायमेकान्तेना- 
विषयः इति ® । न चान्तःकरणवृत्तावप्यस्य साक्षात्कारे सर्वोपा धिविनिर्मोकः । तस्येव तदुपाषेविनदय- 
दवस्थस्थ स्वपरोपाधिविरोधिनो विश्मानत्वात्‌ । अन्यथा चेतन्यच्छायार्पात्ति विनाऽन्तःकरणवृत्तेः स्वय- 
भचेतनायाः स्वध्रकाहात्वानुपपत्तौ साक्षात्कारत्वायोगात्‌ । न चानुमितभावितवह्िसाक्षात्कारवस्रतिभास 
त्वेनास्याप्रामाष्यं, तत्र वह्धिस्वलकणस्य परोक्षत्वात्‌ , इह तु ब्रह्मरूपस्यो पाधिकलुषितस्थ जीवस्य प्रागप्य 
परोशवत्वात्‌ । नहि शुदबुद्धत्वादयो वस्तुतस्ततोऽतिरिच्यन्ते । जोव एव तु तत्तदुपाधिरहितः शुडवुदा 
दिस्व्रभावो ब्रह्मेति गीयते । न च तत्तदुपाधिविरहोऽपि ततोऽतिरिच्यते । तस्माद्यथा गान्धरवंक्षास्त्राथ 
शानाभ्यासाहितसंस्कारसचिवश्ोत्रेन्द्रियेण षडजादिस्वरग्राममूच्छंनाभेदमध्यक्षमनुभवति, एवं वेदान्ताथं- 

जानाभ्यासाहितसंस्कारो जोवस्य ब्रह्मभावमन्तःकरणेनेति । 
अन्तःकरणवृत्तौ ब्रह्मपाक्ञात्कारे जनयितन्येऽस्ति तदुपासनायाः कमपिक्षेति चेत्‌, न, तस्या 
कर्मानुष्ठानेन सहभावाभावेन तत्सहकारिस्वानुपपत्तेः । न खलु तश्वमसीत्यादेर्वाक्या्ति्िचिकित्सं श्षुद- 


भामती-~व्याख्या 
ब्रह्मरूपता का आविर्भाव करा सकता है। यह्‌ जीव मे ब्रहमरूपता का अनुभव बहा 
स्वभाव नहीं कि उत्पन्न न किया जा सके । उक्त अनुभव अन्तःकरण की एक विशेष हया 
विषयिणी वृत्ति है । इतने मात्र से ब्रह्म मे अस्वप्रकाशता प्रसक्त नहीं होती, क्योकि शाब्द ज्ञान 
से प्रकाशित ब्रह्म स्वयंप्रकाश नहीं रहता-एेसी बात नहीं । समस्त उपाधियों से रहित 
ब्रह्म ही स्वयंप्रकाश माना जाता है, उपाधि-युक्त नहीं, जेरा भगवान्‌ भाष्यकार ने कहा है- 
“नायमेकान्तेनाविषयः'" । अर्थात्‌ यह्‌ ब्रह्याभिन्न जीव सवंथा अविषय ही होता है-एेसा नही, 
भवितु महमाकार वृत्ति का विषय माना जाता है । अन्तःकरण को भखण्डाकार वृत्तिम 
ब्रह्य का साक्षाक्तार होने पर ब्रह्म समस्त उपाधियों से निमुक्त नहीं होता, क्योकि अन्ततो 
गत्वा वह्‌ अखण्डाकार वृत्ति हौ एक उपाधि हाती है, भले ही वह वृत्ति नाशोन्भुख एवं 
स्वात्मक ओर परात्मकं उपाधियों की विरोधिनी होती है । यदि उक्त वृत्ति को चिदात्माकी 
उपाधि न माना जाय, तब चेंतन्य-तादातम्यापत्ति के बिना अन्तःकरण कौ जड्रूप वृत्ति में 
प्रकाशकत्व ही न बनेगा । यह्‌ जो कहा गया कि अनुमित ओर भावित अग्निके साक्षात्कार 
के समान ही उक्त ब्रह्म-साक्नात्कार भो एक अप्रमाणात्मक प्रतिभास ज्ञानमात्र है, वह्‌ उचित 
नहीं, क्योकि भनुमित-स्थल पर अग्नि का प्रत्यक्ष ज्ञान नहीं, अपितु परोक्ष ही होत्ता है, किन्तु 
जीव कतृंत्वादि उपाधियों से कलुषित होने पर भी वस्तुतः ब्रह्मरूपेण अपरोक्ष होता है । 
शुद्धत्व, बुद्धत्वादि धमं चतन्य तत्त्व से वस्तुतः भिन्न नहीं होते, जीव ही सभी उपाधियों से 
रहित हाकर शुद्ध-बुद्धादिरूप ब्रह्म होता है । उपाधयो का भभाव भी चैतन्य से भिन्न नहीं 
होता, अतः जेस गन्धवे-शास्त्र से जनित ज्ञान के अभ्यास द्वारा आहित संस्कारों से युक्त श्रोत्र 
इन्द्रिय (१) निषाद, (२) ऋषभ, (३) गान्धार, (४) षड्ज, (५) मध्यम, (६) धैवत ओर 
(५) पश्चम-इन सात स्वरो के भेद-प्रभेद-समूह्‌ ओर उसकी मूच्छंना ( उतार-चढाव ) का 
प्रत्यक्ष अनुभव कर लेता है । वसे हौ वेदान्त-वाक्याथं ज्ञान के अभ्यास से जनित संस्कार वाला 
अन्तःकरण जीव में ब्रह्मभाव का साक्षात्कार कर लेता है। उक्त अन्तःकरण की वुत्तिरूप 





साक्षात्कार के उत्पादन मे कर्मानुष्ठान कौ अपेक्ला होती है । 


समाधान--उक्त ब्रह्य भावना मे कर्मानुष्ठान का सहभाव सम्भव न होने के 


कारण कमं-सहकारित्व उपपन्न नहीं हो सकता, क्योकि “ततत्वमसि'""--इत्यादि वाक्यो को 
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| भामती 
बुद्धोदासीनस्वभावमकततु स्वा्येतमपेतब्राह्मणत्वादिजाति देहादयतिरिक्तमेकमात्मानं प्रतिपद्यमानः कमंस्व- 
धिकारमवबोदुमहंति । अनहंश्च कथं कर्ता वाऽधिकृतो वा ? यदुच्येत निश्चितेऽपि तस्व विपर्य्यासि- 
निबन्धनो व्यवहारोऽनुवत्तं मानो दृष्यते, यथा गुडस्य माधुष्यं विनिश्चयेऽपि पित्तोपहतेन्द्ियाणां तिक्तावभा- 
सानुवृत्तिः, आस्वाद्य थूत्कृत्य त्यागात्‌ । तस्मादविद्यासंस्कारानुवृर्या कर्मानुष्ठानं, तेन च विद्यासह्‌- 
कारिणा तःघमुच्छेद उपपत्स्यते । न च कर्माविद्यात्मकं कथमविद्यामुच्छिनत्ति, कर्मणो वा तदुच्छेदकस्य 
कुत उच्छेद इति वाच्यम्‌, सजातीयस्वपरविरोधिनां भावानां बहुलमुपलब्धेः । यथा पयः पयोऽन्तरं 
जरयति, स्वयं च जीर्यंति । यथा विषं विषान्तरं शमयति, स्वयं च शाम्यति । यथा वा कतकरजो 
रजोऽन्तराविक्ते पाथसि प्रक्षिप्तं रजोऽन्तराणि भिन्दत्‌ स्वयमाप .भिद्यमानमनाविलं पाथः करोति । एवं 
कर्माविद्यात्मकमपि अविद्यान्तराणि अपगमयत्‌ स्वयमप्यपगच्छतीति ॥ 

अनरोच्यते--कस्यं सदेव सोभ्येदमित्थुपक्र मात्तत्वमसीत्यन्तात्‌ शम्दाद्‌ बरह्ममीमांसोपकरणावसकृव- 
भ्यस्ताव्‌ नि्विचिकित्सेऽनाद्यविद्योपादानदेहाध्चतिरिक्तप्रत्यगारमतत्वावबोषे जातेऽपि अविद्यासंस्कारानु- 
वुत्तावनुवत्तंन्ते सांसारिकाः प्रत्ययास्तद्यवहाराश्च, तथापि तानप्ययं व्यवहारग्रत्ययान्‌ भिष्येति मन्य ` 


भामती-व्याख्या 

सुन कर जो पुरुष अपने को असन्दिग्यरूप से शुद्ध, बुद्ध ओर उदासीन, कतत्व, भोक्तृत्वादि 
धर्मो से रहित, देहादि से भिन्न जान लेता दै, वह पुरुष कर्मानुष्ठान का अधिकारी अपने को 
कभी नहीं मान सकता । जिसका कमं मे अधिकार नहीं, वह्‌ कभी कर्मो का कर्ता-भोक्ता 
नहीं हो सकता । | 

शङ्का--यदि कहा जाय किं जीव में ब्रह्मरूपता का निश्चय हो जाने पर भी अध्यास- 
रुक्त व्यवहार की अनुवृत्ति वंसे ही देलो जातो है, जंसे गृड़ मे माधुयं का निश्चय हो जने 
पर भी पित्तरोग से दूषित इन्दरियवाले व्यक्ति को गुड़गत ।तक्तता को अनुवृत्ति हाती है 
क्योकि वह गड का स्वाद लेता हुआ उक्षका थूक देता हे । अतः आवद्या-संस्कारों की अनुवृत्ति 
से कर्मानुष्ठान सम्भव हो जाता हे, इस प्रकार कम-सहङृत विद्या के दारा अविद्या का उच्छेद 
हो जाता है । कमं स्वयं अविद्यात्मक है, वह अविद्या का उच्छेद क्योकर कर सकेगा ? अविद्या 
का जो कमं उच्छेदक है, उस कमंका उच्छेद किससे होगा? तो वंसा नहीं कह सकते, 
क्योकि एसे बहूत-से पदाथं देखे जाते है, जो स्व ओर पर--दोनो के निवतंक होते है, जसे 
दृग्धपान प्रथमतः पीत दूध को पचाता हुआ स्वयं पच जाता है । या एक विष को उतारने 
के लिए द्विया गया अन्य विष पहले के विष को शान्त करता हुजा स्वयं भो शान्त हो जाता 
है । अथवा कतक नामक फल का चृणं पानी मे डालने पर अन्य धूलि-कणों को नीचे बिठाता 
हुआ स्वयं भी बैठ जाता है । इसी प्रकार कमं स्वयं अविद्यारूप हाने पर भो अविद्याका नाश 
करता हुआ स्वयं अपना भी नाश कर डालता है [आचायं मण्डन मिश्र भी कहते है-- “यथा 
रजःसम्पकंकलुषितमुदकं दरव्यविशेषचूणंरनः प्रकषघतं रजोऽन्तरांणि संहरत्‌ स्वयमपि संह्किव- 
माणं स्वच्छां स्वरूपावस्थामुपनयति, एवमेव श्रवणादिभिरभेददशेने प्रविरीयमाने विशेषाभावात्‌ 
तद्गते च भेद, स्वच्छे परिणुद्धे स्वरूपे जीवोऽवतिष्ते । यथा पयः पयो जरयति स्वयं च 
जीयंति । यथा च विषं विषान्तरं शमयति स्वयं च शाम्यति” ( ब्र. सि. पृ. १२-१३) }। 

समाधान- यह्‌ सत्य है कि “सदेव सोम्येदम्‌" ( छां. उ. ६।२।१ ) यहाँ से लेकर 
"तत्वमसि ‹ छं. उ. ६।२।१) यहाँ तक का वेदान्त-प्रकरण जब ब्रह्ममीमांसारूप तकं स 
उषोद्रलित होकर असंशयात्मक, अनादि अविद्यारूप उपादान के उपादेयभूत देहादि से भिच्च 
प्रत्यगात्मा का ततत्वावबोध उत्पन्न कर देता है । तब भी अविद्या-जनित संस्कारों की अनुवृत्ति 
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भामती 

मानौ विद्वान्न श्रद्धत्ते पित्तोषहतेन्द्रिष इव गुडं थूत्कृस्य त्यजन्नपि तस्य तिक्तताम्‌ । तथा चायं क्रिया- 
कत्त करणेतिकत्तव्यताफलग्रपञ्चमतास्विकं विनिश्िन्धन्‌ कथमधिकृतो नाम ? विदुषो ह्यधिक्ारोऽन्यथा पशु- 
शूद्रादनामप्यधिकारो दुर्वारः स्यात्‌ क्रियाकर्जादिस्वरूपविभागं च विद्रस्यमान इह विद्वानभिमतः कमं. 
काण्डे ! अत एव भगवानविददविषयत्वं शास्त्रस्य वणं याम्बभूव भाष्यकारः । तस्माद्यथा राज्जनातीयाभि- 
मानक के राजसूये न विग्रवेशयजातीयाभिमानिनोरधिकारः, एव द्विजातिकतत्‌ क्रियाकरणादिविभा 
गाभिमानिकत्त्‌के कर्मणि न तवनभिमानिनोऽधिकारः । न चानधिहृतेन समर्थेनापि कृतं वेदिकं कमं 
कलाय कलपते वेश््यस्तोम इव ब्राह्मणराजन्याभ्याम्‌ । तेन दृष्टार्थेषु कमसु शक्तः भ्रवत्तंमानः प्राप्नोतु 
फलं दृष्टत्वात्‌ । अवृषटा्थेषु तु शास्त्रकसमधिगम्यं फलमनधिकारिणि न युज्यत इति नोपासनायाः काये 
कमपिक्षा । 

स्यादेतत्‌ -- मनुष्याभिमानवदधिकारिके कमणि विहिते यथा तदभिमानरहितस्यानधिकारः । एवं 
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निवेधविधयोऽपि मनुष्याधिकारा इति तदभिमानरहितस्तेष्वपि नाधिक्रियेत पइवादिवत्‌ । तथा चायं 
सो 


भामती-ग्याख्या 
से संस्कारिक प्रसीतियों ओर व्यवहारो की अनुवृत्ति देखी जाती है । तथापि उन प्रतीतियों 
र व्यवहारो को अपने आचरण में लाता हुआ भी विद्वान्‌ पुरुष उन्हे मिथ्या मानता है, 
उन पर वैसे ही श्रद्धा नहीं रखता, जंसे कि पित्तरोग से आक्रान्त व्यक्ति गुड का स्वाद लेकर 
थृकता हुमा भी उसकी तिक्तता पर विश्वास नहीं करता । अतः क्रिया, कर्ता, करण, इति- 
कतेव्यता ओर फलादि प्रपन्च अतात््विक है-एेसा निश्चय कर लेनेवाला व्यक्ति कमं-काण्ड 
का अधिकारी क्योकर माना जा सकेगा ? क्योकि क्रिया, कर्ता आदि प्रपच्च सत्य है-इस 
प्रकार का निश्चय रखनेवाले ( विद्वान्‌ ) पुरुष का ही कमं मे अधिकार माना जाता है। 
अन्यथा ( वैसे ज्ञान की अपेक्षा न होने पर ) पशु ओर शूद्रादि अज्ञानी प्राणियों काभी कमं 
मे अधिकार प्राप्न हो जायगा । यह्‌ एक वास्तविकता है ।क क्रिया ओर कर्तां आदि विभाग 


धि "= ‰ "श पत "` अका च प्ककरक ` 


करा जानकार व्यक्ति ही कमेकाण्ड का अधिकारी होता है। अत एव भगवानु भाष्यकार ने 


क्रिया, कर्ता आदि को वास्तविक समज्ञनेवाले अविद्वान्‌ ( वस्तुतत्वानभिज्ञ ) व्यक््तिको ही 
शास्त्र का अधिकारी कहा है। अतः जसे क्षत्रियत्व-जाति का अभिमान रखनेवाले व्यक्ति 
के द्वारा सम्पादनीय "राजसूयः कमं में ब्राह्मणत्व या वेश्यत्व जात के अभिमानवाले पुरुष का 
अधिकार नहीं माना जात, वैसे ही द्विजाति क्रिया, कर्ता आदि विभाग के अभिमानी द्विजाति 
( केवल ब्रह्य, क्षत्रिय ओर वश्य ) के द्वारा सम्पादनोय वंदिक कर्मो मे पशु ओर शद्रादिका 
अधिकार नहीं माना जा सकता । अनधिकारी व्यक्ति के द्वारा किए जानेवाले वंदिक कमं 
वसे ही निष्फल माने जाते है, जसे केवल वैश्य-द्वार' कत्तव्य वेश्यस्तोम कमं यदि ब्राह्मण 
ओर क्षत्रिय के हारा किया जाता है, तब वह्‌ निष्फल ही होता है । दृष्टफलक कृषि आदि 
कर्मो मे कोई भी समथं व्यक्ति प्रवृत्त होकर फल प्राप्न कर सकता है, किन्तु शास्तरैकसमधि- 
ग्य स्वर्गादि अदृष्ट फल के जनकीभूत कर्मो का फल किसी अनधिकारी व्यक्ति को कभी नहीं 
प्राप हो सकता । फलतः उपासना-साध्य साक्षात्ताररूप फर के सम्पादन में कर्मानुष्ठान कौ 


अपेक्षा नहीं । 


शृङ्का-जंसे मनुष्याधिकारिक विहित कर्मो मे मनुष्यत्वाभिमान-रहित प्राणियों का 
अधिकार नहीं, वैसे ही “न हिस्यात्‌”--इत्यादि निषेध वाक्यों मे भी मनुष्यही अधिकारी 
भाना जाता है, अतः मनुष्यत्वाभिमान-रहित व्यक्ति का वेसे ही अधिकार नहीं होना चाहिए, 
जसे पशु-पक्षी आदि का । तब तो मनुष्यत्वाभिमान-रहित तत्त्ववेत्ता पुरुष को हिसादि नि षिद्ध 





आनन्तर्याथविचारः ] हिन्दोसदहितभामतोसंबलितम्‌ ७१ 


भामती 

निषिद्धमनुतिष्ठन्‌ न प्रत्यवेयात्‌ तिथ्यंगादिवदिति भिन्चक्मंतापातः । मेवम्‌, न खर्वं सवंथा सनुष्या- 
भिमानरहितः, क त्वविध्ासंस्कारानुवृस्याऽस्य मात्रया तदभिमानोऽनुवत्तते । अनुवत्तमानं च मिथ्येति 
मन्यमानो न धत्त इत्यक्तम्‌ । किमतो यद्येवम्‌ ? एतदतो भवति--विधिषु धाद्ोऽधिकारौ नाशनाः । 
ततश्च मनुष्याद्यभिमाने नश्षहषानो न विधिज्ञास्त्रेणाधिक्रियते । तथा च स्मृतिरश्रद्धया हृतं दत्तमित्या- 
दिका । निषेधकषास्तरं तु न शद्धामयेक्षते, अपि तु निषिष्यमानक्रियोन्मुखो नर इत्येव प्रवत्तते । तथा च 
सासांरिक इव धद्धावगतनब्रह्मत्वोऽपि निषेधमतिक्रम्य प्रवत्तं मानः प्रत्यवेतीति न भिन्नकमंदशंनाभ्युप- 
गमः । तस्मान्नोपासनायाः काये कमपिक्षा । अत - एव नोपाषनोत्पत्तावपि निविचिकित्सन्ञाब्दज्ञानोत्पत्यु- 
तरकालमनधिकारः -कर्मणीत्युक्तम्‌ । तथा च शरुतिः“ न कर्म॑णा न प्रजया धनेन त्यागेनेके अमृतत्व 
मानश्ः" । 

तत्किभिदानीमनुषथोग एव स्वंयेह क्मंणाम्‌ ? तथा च “विविदिषन्ति यज्ञेन" इत्याद्याः शुतयो 
विरध्येरन्‌ । न, आरादृषकारकत्वात्‌ कर्मणां यज्ञादीनाम्‌ । तथाहि --"तमेतमात्मानं वेदानुवचनेन" नित्य. 
स्वाध्यायेन ' ब्राह्मणा विविदिषग्ति' बेदितुमिच्छन्ति, न तु विदन्ति, वस्तुतः प्रधानस्यापि वेदनस्य ्रहृत्य- 


भामती-न्याख्या 

कर्मो का अनुष्ठान करने पर वसे ही प्रत्यवाय ( पापादि ) नहीं होना चाहिए, जसे पशु-पक्षी 
आदि तियेक्‌ ( भेरुदण्ड को धरातल के समानान्तर रखनेवाले ) प्राणियों को । इस प्रकार 
एक ही कमं किसी के लिए फलप्रद होता है ओर किसी के लिए नहीं । एवं किसी के किए 
न्यून ओर किसी के लिए अधिक फल का वैसे ही समपंक माना जयेगाजसे ही एक ही स्वगं 
के लिए विहित अगिनिहोत्र एवं ज्योतिष्टोम हैँ तथापि इन दोनों कर्मो की गुरुता ओर लघुता 
को देखकर फल मे भी वैसे ही मान-दण्ड की कल्पना की जाती है। इस प्रकार भिन्नकमंता 
का प्रसङ्ग उपस्थित होता है । 

समाधान- तत्त्ववेत्ता पुरुष सर्वथा मनुष्यत्वाभिमानः से निलिप्त नहीं माना जाता, 
अपितु लेशाविद्या या अविद्या के अनुव्तमान संस्कारों के आधार पर वसा ही व्यावहारिक 
अभिमान भी रखता है भले ही उसे यह मिथ्या समन्ता हो ( उस पर इसकी श्रद्धा न हो ) । 
श्रद्धारहित होने के कारण विहितकर्मो मे इसका अधिकार नहीं माना जाता । बिना श्रद्धा के 
किया हुआ कमं फरग्रद नहीं होता जेसा कि कहा गया है-- 

“अश्रद्धया हतं दत्तं तपस्तप्तं कृतं च यत्‌ । 
असदिव्युच्यते पाथे न च तत्प्रेत्य नो इह ।\ ( गी° १७२८ ) 

किन्तु निषेध-शास्त्रों की गति उसके विपरीत है । श्चद्धा या अश्चद्धा की वहां अपेक्षा नहीं होती, 
अपितु निषिद्धाचरणोन्मुख व्यक्ति ही उनका अधिकारी होता है । अतः तत्त्ववेत्ता पुरुष यदि 
निषिद्धाचरण करता है, तब उसे अवश्य प्रत्यवाय वेसेःही होगा जसे कि एक सांसारिक 
व्यक्ति को । अतः विधिनिषेधशास्त्रों मे किसी प्रकार का पक्षपात या भिन्नकमंता प्रसक्तं नहीं 
होती । फलतः उपासना (के कायं में कमं की अपेक्षा किसी प्रकार नहीं । उपासना की 
उत्पत्तिमे भी कमं का उपयोग नहीं क्योकि असंशयात्मक तत्तवविषयक शाब्दज्ञानमात्र हो 
जाने के अनन्तर कर्मानुष्ठान का अधिकार समाप्त हो जाता है । श्रुति कहती है--“न कमंणान 
प्रजया धनेन त्यागेनकेऽमृतत्वमानशुः” (महाना० उ० ५।१४) । तब क्या वेद-विहित कमं सरवंथा 
अनुपयुक्त है ? यदि हौ, "तब विविदिषन्ति यज्ञेन" इत्यादि श्रुतियों का विरोध उपस्थित होता 
है । इस प्रष्न का समाधान आचार्यो ने एेसा किया है कि कर्मानुष्ठान का साक्षात्‌ तत्त्वज्ञान में 
उपयोग नहीं किन्तु परम्परया उपयोग का प्रतिपादनं किया गया है। “विविदिषन्ति 





७२ कस बरशाङ्करमाष्यम्‌ [अ.१पा. शस्‌. १ 





भामती 

थतया शब्दतो गणत्वादिच्छायाश्च प्रत्ययार्थतया प्राधान्यात्‌ ।  प्रवानेन च काय्यंसम्प्रष्ययात्‌ । नहि 
राजपुरषमानयेत्युक्ते वस्तुतः प्रधानमपि राजा पुरुषविशेषणतया शब्दत उपसजनमानीयतेऽपि तु पुरुष 
एव + शब्दतस्तस्य प्राधाभ्यात्‌ । एवं वेदानुवचनस्येव यज्ञस्यापीच्छासाघनतया विधानम्‌ । एवं तपसोऽ 
नाशकस्य, कामानक्षानमेव तपः, हितमितमेध्याशिनो हि ब्रह्मणि विविदिषा भवति, न तु सर्वंथाऽनदनतो, 
भरणात्‌ । नापि चाद््रा्णादितपःशीलस्य, धातुवेषम्यापत्तेः । एतानि च नित्यान्युपात्तदुरितनिबहंणेन 
पुरषं संस्कुवं न्ति । तथा च धृतिः-- “स ह वा आत्मयाजौ यो वेद इदं मेऽनेनाङ्गं संस्क्रियत इवं मेऽने. 
नाङ्गमुपचीयते, इति । अनेनेति प्रकृतं यज्ञादि परामृशति । स्मृतिश्च ““पस्येतेऽष्टाचहवारिशत्संस्काराः'" 
इति । नित्यनेमित्तिकानषटानप्रक्षीणकटमषस्य च विशु द्ध सतत्वस्याविदुष एव उत्पन्नवि विदिषस्य ज्ञानोत्पत्ति 
दशंयत्याथर्वणी श्रतिः -“विशुद्धसत्वस्ततस्तु तं परयति निष्कलं ध्यायमानः" इति । स्मृतिश्च--' जान 
मुस्पद्यते पुंसां क्षयात्‌ पापस्य क्मंणः'` इत्यादिका । 

वलप्तेनेव च नित्यानां कमणां नित्ये हि तेनोपात्तदुरितनिबहंणेन पुरुषसंस्कारेण त्ानोत्पत्तावङ्ख- 
भावोषपत्तौ न संयोगपथक्तवेन साक्षादङ्गभावो युक्तः, कल्पनागोरवापत्तेः । तथाहि--नित्यकर्मानुष्टाना- 
दर्भस्पादः, ततः पाप्मा निवत्तंते, स हयनित्याशुचिदुःखसूपे संसारे नित्यशुचिसुखख्यातिलक्षणेन विपर्यासिन 





। 

भामती ~ग्याख्या 

| यज्ञन'"-इस श्रुति मे भी नित्यस्वाच्यायात्मक वेदानुवचनं के द्वारा अवगत आत्मा के 

|, विशेष स्वरूप की विविदिषा कर्मानुष्ठान का फल माना जाता है, वेदन या तत्त्वज्ञान नहीं । 

| यद्यपि वेदन तात््विकटृष्ट से प्रधान है तथापि "सन्‌" प्रत्यय की प्रकृति का अथं होने कै कारण 

| अप्रधान माना जाता है ओर प्रधान काही अन्वय अन्य पदार्थो के साथहोताहै जेसे कि 

| "राजपुरुषमानय यहाँ पर पुरूष कौ ` अपेक्षा राजा प्रधान है तथापि आनयन आदिके 

| साथ उसका अन्वय वांछनीय नहीं, क्योंकि शब्दतः राजा की पु रुषविशेषणत्वेन उपस्थिति है 

| स्वतन्त्रतया नहीं । पुरुषपदाथं प्रधान होने के कारण आनयनादि के साथ अन्वित होता है । 

| अतः वेदानुवचन के समान यज्ञादि कर्मो का भी वेदनविषयक इच्छा कौं साधनता केखूपमें 

| विधान माना जाता है । इसी प्रकार तप कभी इच्छा मे विनियोग होता है। यथाकाम 

| अनशन ( यथेच्छ भोजनादि का ग्रहण न कर हित, मित. ओर मेध्य पदार्थो का स्वत्पमात्रा 

| | म ग्रहण ) तप कहराता दै । उसके द्वारां ही विविदिषा उत्पन्न होती है, सर्वेथा अनशन से 

| नहीं क्योकि सर्वेथा आहार-त्याग से प्राणियों का मरण हो जाता है । चान्द्रायण आदि क्लि 
तपो का भी विविदिषा मे उपयोग नहीं, वयोकि उनसे शरीरगत धातुवेषम्य हो जने से 
| मानसचिन्तन भी अस्त-व्यस्त हो जाता है । नित्यकमं प्रस्तत-दुरित की निवृत्ति के द्वारा 

| पुरुष को संस्कृत करते रहै, जेसा कि श्रृति कहती है--"स ह वा आत्मयाजी यो वेद इदं 
मेऽनेनाऽङ्खं संस्क्रियत इदं मेऽनेनाङ्गमुषचीयते"' (शत ० ब्रा० ११।२।६।१२) । इस श्रुति मे अनेन" 

| पद के दवारा प्रकृत यज्ञादि कर्मो का ग्रहण किया गया है । स्मृतिकार भी कहते ह यस्यैतेऽ- 
| | शचत्वारिशत्संस्काराःः ( गौतमस्मृ० ८ ) । नित्य-नैमित्तिक-कर्मानृष्ठान के द्वारा जिसका 
| पाप निवृत्त हो गया है किन्तु तत्त्वसाक्षात्कार नहीं हुमा एसे अधिकारी पुरुष को विविदिषा 
| ` ओर उसके पश्चात्‌ ज्ञान का राभ श्रुति कहती है--“विशुद्धसत्त्वस्ततस्तु तं पश्यति निष्कलं 
। ध्यायमानः” ( मुण्डक ० ३।१।८ ) । नित्यकर्म का पुरुषगत-दुरित-निवृत्तिरूप संस्कार के 
| द्वारा ज्ञान की उत्पत्ति मे जब उपयोग बन जाता है, तब संयोगपएुथक्त्व-न्याय कै द्वारा साक्षात्‌ | 


ज्ञान मे नित्यकमे का उपयोग मानना उचित नहीं । अतः. यही क्रम ॒सर्वेथा उचित प्रतीत | 
| होता है कि नित्यकर्मानुष्ठान से धमे कौ उत्पत्ति ओर उससे उस पाप की निवृत्ति होती है 

















आनन्तर्या्थविचारः ] हिन्दीसदहितभामतीसंवलितम्‌ ७ 





भामती 
चित्तसत्वं मलिनयति, अतः पापनिवृत्तौ भ्रत्यक्षोपपत्तिदृारापावरणे सति प्रत्यक्षोपपत्तिभ्यां संसारस्या- 
नित्याशुचिदुःलरूपतामप्रतयूहमवनुध्यते, ततोऽस्यास्मिन्ननभिरतिसंजञं वं राग्यमुपजायते, ततस्तजभ्जिहासोपा- 
वत्तते, ततो हानोपाय पय्येषते, पर्यंषमाणश्चात्मतत्वज्ञानमस्योपाय इ्युपशरुध्य तज््जिज्ञासते, ततः भवणा. 
विक्रमेण तज्जानातो्यारादुषकारकत्वं तत्वन्ञानोत्पादं प्रति चित्तसत्वशुद्धधा कमणां युक्तम्‌ । इममेवाथम- 


“आाररक्षोमूनर्योगं कमं कारणमुच्यते । योगारूढस्य तस्येव शमः कारणमुच्यते ॥' 
एवं चाननुष्ठितकर्मापि प्राग्भवीयकमंवशाद्यो विशुद्ध सत्त्वः संसारासारतादक्षनेन निष्पन्नवे राग्यः 
कृतं तस्य कर्मानुष्ठानेन वेराग्योत्पादोपयोगिना, श्राग्भवीयकर्मानुष्टानादेव तत्सिद्धेः । इममेव च पुरष- 
धौरेयभेदमधिङृष्य प्रववृते श्रुतिः--'यदि वेतरथा ब्रह्मचय्यदिव प्रत्रजेत्‌" इति । तदिवमुक्तम्‌ % कर्माव- 
बोधात्‌ प्रागप्यधोतवेदान्तस्य ब्रह्मजिज्ञासोपपत्तेः इति @& । अत एव न ब्रह्मचारिण ऋणानि सन्ति येन 


भामती-~व्याख्या 

जिससे चित्तगत सत्व मलिन होकर अनित्य, अशुचि भौर दु.खलूप प्रपच्च में नित्य, शुचि 
ओर सुखरूपता का भान करा देता है । कथित पाप की निवृत्ति हो जाने पर प्रत्यक्ष भौर 
उपपत्ति का द्वार उद्घाटित हो जाता है । ओर दृश्यमान प्रप मे अनित्यत्वादि का ज्ञान 
्रतयक्षप्रमाण के द्वारा एवं अदृष्ट जगत्‌ में अनित्यत्वादि का बोध ( उपपत्ति या युक्तिके द्वारा 
उपपन्न ) हो जाता है । उसके पश्चात्‌ संसार से अनभिरतिसं्ञक वैराग्य हो जाता है। उस 
वैराग्य के आधार पर संसार की जिहासा ( त्याग करने की इच्छा) समुद्भूत हो जाती है 
ओर संसार के सवंथा परिहार का मागं पुरुष खोजने लगता है । आत्मतत्त्वसाक्षा्तारः ही 
कतुत्वादि प्रपच्च के परिहाण का उपाय है-एेसा सुनकर उसकी जिज्ञासा उत्पन्न हो जाती है 
भौर आस्मा के श्चवण-मननादि मे प्रवृत्त होकर आत्मज्ञान का साभ कर लेता है । इस प्रकार 
चित्तशुद्धि के द्वारा कर्मो का परम्परया उपयोग भगवान्‌ भी बतते टै-- 

आररुक्षोर्मृनिर्योगं कमं कारणमुच्यते । 

योगारूढस्य तस्यैव शमः कारणमुच्यते ॥ ( गी° ६।३ ) 

[ अन्तःकरणणशुद्धिरूप वैराग्य के पद पर आररक्षु ( आर्द्‌ होने के अभिलाषी ) 
पुरुष के लिए कर्मानुष्ठान की उपयोगिता होती है अन्तःकरण-शुद्धिरूप योग पर आरूढ पुरुष 
का कत्तव्य केवर शम ( संन्धास ) रह जाता है ] 1 जिस व्यक्ति ने इस जन्म मे कर्मानुष्ठान 
नहीं किया, पूवंजन्मोपाजित धर्म के दवारा ही जिस का बुद्धि-सत्तव शुद्ध हो गया है, संसार की 
असारता का भान एवं वैराग्य उत्पन्न हो गया है, उस व्यक्ति के लिए कर्मानुष्ठान की 
आवश्यकता नहीं, क्योकि जिस वैराग्य की उत्पत्ति मे कर्मानुष्ठान का उपयोग होता है 
उसका छाभ तो उसे पहले ही हो चुकादहै।रेसे ही विरक्तशिरोमणि को . उद्देश्य करके 
श्रुति कहती है--““यदि वेतरथा ब्रह्यचयदिव प्रव्रजेत्‌ [ तारदपरित्राजकोपनिषत्‌ (तृतीयोपदेश) 
मे कहा है-- ब्रह्मचर्यं समाप्य गृही भवेद्‌ , गृहाद्‌ वनीभूत्वा प्रव्रजेद्‌ , यदि वेतरथा ब्रह्मचर्या. 
देव प्रव्रजेद्‌ गृहाद्वा वनाद्वा, यदहरेव विरजेत्‌ तदहरेव प्रव्रजेत्‌ ।* सारांश यह्‌ है कि वैराग्य 
पर ही संन्यास निभर है, जब भी वैराग्य उत्पन्न हौ जाय तब ही परिव्रज्या ग्रहणकीजा 
सकती है ] । इसी भाव की अभिव्यक्ति भाष्यकार ने की है--“कर्मावबोधात्‌ प्रागप्यधीतवेदा- 
न्तस्य ब्रह्मानिज्ञासोपपत्तेः” । इससे यह॒ सिद्ध होता है कि ब्रह्मचारी पर कथित जन्म-सिद्ध 
तीन ऋण नहीं होते, अतः उन ऋणो का उद्धार करने के लिए कर्मानुष्ठान अपेक्षित नहीं । 
यदि बहाचारी तीन ऋणो का ऋणी नहीं, तब “जायमानो वे ब्राह्मणः त्रिभिः णवाजायते"" 
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भामती 
तदपाकरणाथं कर्मानुतिष्ठेत्‌ । एतदनुरोधाच्च “जायमानो वं ब्राह्मणस्त्िभि्रंणवान्‌ जायते" इति गृहस्थः 
सम्पद्यमान इति व्यारथेयम्‌ । अन्यथा "यदि वेतरथा ब्रह्मचग्यादिव" इति शुतिर्विरुष्येत । गृहस्थस्थापि च 
ऋणापाकरणं सत्वशुद्धचथंमेव । जरामयंवादो भस्मान्ततावादोऽन्धये्टयश्च कर्मंजडानविदषः प्रति, न 
त्वात्मतत््वपण्डितान्‌ । तस्मात्तस्थानन्त्यं मथजञब्दार्थो यद्धिना बह्यजिनज्ञासा न भवति यस्मिस्तु सति 
भवन्ती भवस्येव । न चेत्थं कर्मावबोधः । तस्मान्न कर्मावबोधानन्तय्यं मथशब्दाथं इति सवं मवदातम्‌ । 
स्यादेतत्‌--मा -भूदग्निहोत्नयवागृपाकवदा्थः कमः, भोतस्तु भविष्यति, शगृही भूत्वा वनी भवेत्‌" 
भामती-~न्याख्या 
( तं° सं° ३।१० ) इस श्रुति की क्या व्यवस्था होगी ? इस प्रन का उत्तर यह्‌ है किं उक्त 
श्रुति का गृहस्थः सम्पद्यमानः'-ठेसा वाक्यशेष लगाकर यह अथं करना होगा कि "जो 
ब्राह्मण गृहस्थाश्चम में प्रवेश करनेवाला है, उस पर ही वेतीनऋणहोतेहै सब पर नहीं" । 
अन्यथा (त्राह्मणमात्र को ऋणी मानने पर) “यदि वेतरथा ब्रह्मचयदिव ्रत्रजत्‌"--इस श्रुति 
का विरोध उपस्थित होता है । गृहस्थ पुरुष के लिए भी जो कथित ऋणोंकी निवृत्ति के 
लिए कर्मानुष्ठान विहित है, उसका भी फल चित्तगत सत्त्व गुण की शुद्धिही है। जराम्यंवाद 
[ जरामर्यं वा एतत्सत्रं यदग्निहोत्रं दशंपुणंमासौ च । जरया ह वा एष एताभ्यां निर्मुच्यते 
मृत्युना च” ( तं ° आ० १०।६४।१ )। यहाँ वरं श्री सायणाचायं ने “जरामर्य॑म्‌" का अथं 
जरामरणावधिम्‌' किया है, अर्थात्‌ अग्निहोत्र भौर दशंपुणंमास नाम के दोनों कमं आहिताग्नि 
पुरुष को जीवनपर्यन्त करना है, अतः यह्‌ वहं सत्र कमंहै, जो कि जरा-मरण-पर्यन्त किया 
नाता है }, भस्मन्ततावाद [ जिस व्यक्ति ने अग्न्याधान नहीं किया, वह यावज्जीवन सन्ध्या. 
 वन्दनादि नित्य कर्मो का सम्पादन करता है ओर प्राणान्त हो जाने पर उसके शरीर का 
दाहृसंस्कार ( भस्मान्त ) सम्पन्न किया जाता है ] ओर -अन्तयेष्टि संस्कार [ किसी अग्निहोत्री 
¶र्ष के मर जाने पर उसकी अन्तिम इष्टि इस प्रकार सम्पन्न की जातीदहै कि चिता मे उसके 
शव को सीधा लिटाकर उसके मुख मे धृत-धूणं लुक्‌ ( जुहु आदि ), नासिका में सुवा, अधर 
भरणी को पैरों पर उत्तराणि को छाती षर, शुपं (सूप) कौोवाम पार्श्वं में चमसको 
दक्षिण पाश्वं मे, मूसल ओर उलूखल को दोनों जाधों के वीच मे रखकर उसकी अग्निसे 
दाहग्र॑स्कार किया जाता है- 
तत्रोत्तानं निपात्यैनं दक्षिणशिरस्कं मुखे । 
भाज्यपूर्णा सृचं दद्याद्‌ दक्षिणाग्रं नासि स्रवम्‌ ॥ 
पादयोरधरां प्राचीमरणीमुरसीतराम्‌ । 
पाश्वंयोः शुप॑ंचमसे सव्यदक्षिणयोः क्रमात्‌ ॥ 
मुसलेन सह॒ न्युञ्जमन्तरूर्वोरिटुखलम्‌ । 
चात्र विलीकमत्रैवमनश्रुनयनो विभीः॥ ( कात्या स्मृ० ९ )] 


४ ध 


इत्थादि कर्मो का विधान कमंकाण्ड के अन्धश्वद्धालु अज्ञानी व्यक्तियों के किए ही है, आत्मतत्व 





के पण्डित पुरुषों के लिए नहीं, इस प्रकार कर्मावबोधानन्तयं अथः शव्द का अथं नहीं हो 
सकता, अतः ब्रह्म-जिज्ञासा में उस पदाथं का आनन्तयं प्रतिपादित करना होगा कि जिसके 
बिना ब्रह्म-जिज्ञासा सम्भव न होकर जिसके सम्पन्न होने पर ही हो सके। कर्माबोध एेसा 
नहीं किं जिसके बिना ब्रह्मजिज्ञासा न हौ सके, अतः कर्मावबोध का भआनन्तय कभी भी "अथः 
शब्द का अथं नहीं हो सकता । 

शङ्का-[ “अर्थाच्च ( जे० सु° ५।१।१ ) इस सूत्र मे भाष्यकार श्री शवरस्वामी ने 
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मानन्तर्या्थविचारः ] दिन्दीसहितमामतीसंवलितम्‌ ७५ 


जिक्ञासोपपत्तेः। यथा च हदयाद्यवदानानामानन्तयेनियमः, कमस्य विवस्षितस्वान्न 


भामती 
“वनो भूर्वा प्रव्रजेद्‌" इति जाबालक्रुतिर्गाहस्थयेन हि यज्ञाचनुष्ठानं सुचयति । स्मरन्ति च-- 
"अधीत्य विधिवद्‌ वेदान्‌ पुश्त्राश्नोत्पाद्य धमतः । 
इष्ट्वा च शक्तितो यज्ञेमंनो मोक्षे निवेक्षयेत्‌ ॥”" 
निन्दन्ति च- 


''अनधोत्य द्विजो वेदाननुत्पाद्य तथात्मजान्‌ । 
अनिष्ट्वा चेव यजेश्च मोक्षमिच्छन्‌ व्रजत्यधः ।।'' इति । 
इत्यत ` आह्‌ ® यथा च हुदयाद्यवदानानामानन्तय्यं नियमः ® । कुतः 'हदयस्याग्रेऽवद्चति अथय 
जिह्वाया अथ वसः" इत्यथाग्रशञब्दाभ्यां क्रमस्य विवक्षितत्वात्‌, न तथेह क्रमो विवक्षितः, शुष्या 





भामती ~व्याख्या 

कहा है- “अग्निहोत्रं जुहोतीति पूवेमाम्नातम्‌, ओदनं पचतीति पश्चात्‌ । अर्थाद्‌ विपरीतः 
कायः" । पकी हई यवाग्‌ ( दलिया ) अथवा पके चाव अग्निहोत्र कमं की हवि होते हैँ 
अतः ] कर्मानष्टान से पश्चात्पठित यवाग-पाक प्रयोजन ( साध्य-साधनभाव) क्रम को 
लेकर पहले किया जाता है ओर उसके अनन्तर अग्निहोत्र कमं का अनुष्ठान किया जाता है । 
एसे ही वेदिक वाक्यों से अर्थावबोध न होने पर ब्रह्मजिज्ञासा सम्भव -नहीं. अतः कर्मावबोध 
या वेदाथविबोध के अनन्तर ब्रह्म-जिज्ञासाका जो आ्थंक्रम रखा जातादहै, वहु यदि अथं 
( प्रयोजन या साध्य-साधनभाव ) के आधार पर नहीं माना जा सकता, तब श्रति ( आनन्त- 
याथंक "वत्वा" आदि शब्दो ) के आधार पर वह्‌ क्रमवंसेही मानना होगा, जैसा कि “वेदं 
कृत्वा वेदीं करोति” इत्यादि स्थलों पर माना जाता है, क्योकि यहाँ भी ““गृही भरूत्वा वनी 
भवेद्‌ , वनीभरुत्वा प्रव्रजेत्‌” ( जाबालो° ४ } इस प्रकार जाबालोपनिषत्‌ में "गृहीभूत्वा" 
क्त्वा" प्रत्ययरूप श्रुति के द्वारा गृहस्थ आश्रम का पालन करने के पश्चात्‌ परिव्रज्या का क्रम 
प्रतिपादित है । गुही" पद के द्वारा कर्मानुष्ठान भौर "परिव्रजति पद से ब्रह्म-जिज्ञासाकी 
सूचना की गईहै)मनुजी भी कहते दह 

अधीत्य विधिवद्ेदान्‌ पूत्राश्चोत्पा्य धम॑तः । 

इष्टवा च शक्तितो यज्ञंमंनो मोक्षे निवेशयेत्‌ । ( मनु° ६।३६ ) 
[ विधिवत्‌ वेदाध्ययन, पृत्रोत्पत्ति ओर वनस्थ यज्ञादि-अनृष्ठान के द्वारा क्रमशः ब्रहयचयं 
गृहस्थ ओौर वानप्रस्थ आश्रम सूचित किये गये हैँ ] केवर इतना ही नहीं, वेदाध्ययनादि के 
बिना मुमृक्षा सरणि का अनुसरण अधःपतन का कारण माना गया है- 

अनधीत्य द्विजो वेदाननुत्पाद्य तथा सुतान्‌ । ; 

अनिष्ट्वा चैव यज्ञेश्च मोक्षमिच्छन्‌ . व्रजत्यधः । ( मनु° ६।३७ ) 

समाधान- उक्त शङ्का का समाधान करते हुए भाष्यकार ने कहा है-"यथा च 
हृदयाद्यवदानानामानन्तयं नियमः, क्रमस्य विवक्षितत्वात्‌, न तथेह क्रमो विवक्षितः' । पशु-याग 
के रए हवि के निष्पादन का क्रम बत्तते हुए कहा गया है--“हूदयस्याग्रेऽवद्यति, अथ 
जिह्वाया, अथ वक्षसो यथाकामीतरेषाम्‌'” ( आप. श्रौ. सू, २४।२ }। [ स्वधिति नाम की 
दूरीक द्वारा छागके हृदय का भाग सबसे अग्रे ( पहले ) उसके पश्चात्‌ जिह्वा ओर 
जिह्वावदान के अनन्तर वक्षस्थल का अवदान ( टुकड़ा काटना } करना चाहिए ] । 
यहाँ पर “अग्र ओर “अथ' शब्दों के बर पर जंसे अवदान-क्रम की विवक्षा की जादो 

है, वसे प्रकृत (गृहीभूत्वा प्रव्रजेत्‌-इस वाक्य) मे कर्मावबोध ओर ब्रह्म-जिज्ञासा का पौर्वापयं- 
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भामती 
तये वानियमप्रदश्शनात्‌-- “यदि वेतरथा ब्ह्मचय्यदिव प्रव्रजेद्‌ गृहाद्रा वनाद्‌ वा इति । एतावता हि 
वेराग्यमुपलक्षयति । अत एव “यदहरेव विरजेत्तदहरेव भ्रव्रजेत्‌'' इति शरुतिः । निन्दावचनं चाविशरुद्ध- 
सत्वपुरषाभि प्रायम्‌ । अविशुद्धसत्वो हि मोकमिच्छन्नालस्यात्तदुपायेऽप्रवत्तंमानो गृहस्यधमंमपि नित्यनेमि- 
त्तिकमनाचरन्‌ प्रतिक्षणमुपचोयमानपाप्माऽधोगति गच्छतीत्यथंः । 
स्यादेतत्‌ मा भूच्छोत आर्थो वा क्रमः, पाठस्थानमुख्यप्रवृत्तिप्रमाणकस्तु कस्मान्न भवतीत्यत 


भामती~व्याख्या 

भाव विवक्षित नहीं, अन्यथा “यदि वेतरथा बरहमचयादिव प्रव्रजेद्‌ गृहाद्रा" ( जाबालो. ४) 
इस श्रुति कै द्वारा प्रतिपादित अनियम का सामञ्जस्य नहीं रहता । इस अनियम के द्वारा 
एकमात्र वंराग्य को परिव्रज्या मेँ कारण ध्वनित किया गया है, श्रुति स्पष्ट कहती है- 
यदहरेव विरजेत्‌ तदहरेव प्रव्रजेत्‌” ( जावालो. ४ ) । “अनधीत्य द्विजो वेदानु इत्यादि 
निन्दा-वचन उस व्यक्ति के लिए लाग्‌ होते ह, जिसका अन्तःसत्त्व अविशुद्ध दहै, क्योकि 
अविशुद्धसत्तववाला व्यक्ति यदि मोक्ष की इच्छा करता है, तव वह्‌ आलस्य के कारण नित्यादि 
कर्मो का भी परित्याग कर वैठता है ओर शमादि का पालन भी नहीं करता, अतः प्रतिक्षण 
उपचीयमान पाप-राशि से दब कर अधोगति को प्राप्त होता है । 

शङ्का क्रम या पौर्वापयंभाव के निधरामक (१) श्रुति, (२) अर्थं, (३) षाठ, 
(४) स्थान, (५) मूख्य ओर (६) प्रवृत्ति नाम के छः प्रमाण मीमांसा दशंन के पन्चम अध्याय में 
वणित है [ (१) क्रम या पूर्वापर काल के वाचक शब्द को यहां श्रुति पद से अभिहित किया 
गया है, ज॑से “वेदं कृत्वा वेदी करोति” इत्यादि स्थलों पर "त्वा, प्रत्यय पुवेकाल का वाचक 
होने के कारण श्रुति कहलाता है, अतः एक मुदरी वशा को वीच से मोड-तोड कर एक गाड 
ल्गादी जातीदहै, उसे वेद कहते है, वेद का निर्माण कर लेन के पश्चात्‌ हो वेदौ का निर्माण 
किया जाता है। 

( २) अथं" शब्द प्रयोजन का वाचक है, प्रयोजन या साध्य-साधनभाव के आधार 
पर आोदनादि का पाक पहले ओर अग्निहोत्रादि कमं का अनुष्ठान पश्चात्‌ किया जाता है । 

( ३) “समिधौ यजति वसन्तमेवतुनामवरुन्धे, तनूनपातं यजति ग्रीष्ममेवावरुन्धे, इडो 
यजति वर्षा एवावरुन्धे, बहिथंजति शरदमेवावरन्धे, स्वाहाकारं यजति टेमन्तमेवावरु्धे" 
( त. सं. २।६।१।५ ) यहां पर समिधादिसंज्ञक पांच प्रयाज कर्मो के विधायक पाचों . वावयों 
कापाठ जिसक्रमसेहै, उसी क्रम से उन कर्मो का अनुष्टान किया जाता है, इस क्रम को 
पाठक्रम कहते है । 

(४) ज्योतिष्टोम नाम के प्रकृतिभूत कमं का अनुशटान पाँच दिनों मे सम्पन्न हयता है, 
भत एव उसके अङ्गभूत “अग्नीषोमीय, सवनीय ओर आनुबन्ध्य'--इन तीन पशु-मागो का 
अनुष्ठान भिन्न-भिन्न दिनों में होता है- सर्वप्रथम अग्नीषोमीय पशु-याग का कनुष्ठान चतुथं 
दिन मे, सवनीय पशु-याग का अनुष्ठान पञ्चम दिन प्रातःसवन के पश्चात्‌ ओर आनुबन्ध्य-याग 
क। अनुष्ठान पचम दिन मे हौ अवभृथ कमं के अनन्तर किया जाता है । 

भरकृति याग के सभी अङ्ग विकृति याग में लिए जाति है, किन्तु सा्यस्क्रसंज्ञक विकृति 
याग एक ही दिन में सम्पन्न किया जाता है । दीक्षादि सभी कृत्यो का सद्यः अनुष्ठान होनेके 
कारण इस विति कमं का नाम साद्यरक्र है ""दीक्षादि सद्यः सर्वं क्रियते" ( कात्या. श्रौ. 
मु. २२।३।२७ ) । कथित तीनों पशु-यागों का अनुष्ठान यहाँ एक ही सवन-काल भें किया जाता 
है-“सह पशूनालभते” ( कात्या. श्रौ. सु. २२।३।२०८ ) । प्रकृति कमं मे सवन-का सवनीय 


€ 





आनन्तयाथचिचारः |] दिन्दोखदितमामतीसलंवलिवम्‌ 
तय करमो विवक्षितः, शेषशेषित्वे धिकृताधिकारे वा अमाणाभावात्‌ › घबरा 


भामती 
आह्‌ % शेषशेषित्वे प्रमाणाभावात्‌ ® । शेषाणां समिदादीनां शेषिणान्नाम्नेयादोनायेकफल्वदुपकारोष- 
 निबद्धानामेकफलावच्छिन्नानामेकप्रयोगवचनोपगृहीतानामेकाविकारिकतंकाणामेकपोणं मास्यमावस्याकालस- 


भामती-व्याख्या 
पशु-याग का स्थान माना जाता है, अतः श्थानः प्रमाण के आधार पर सवनीय पशु, उसके 
पश्चात्‌ अग्नीषोमीय ओर अन्त मे आनुबन्ध्य पशु का अनुष्ठान किया जाता है-““सौत्येऽ्निः 
अम्नीषोमीयसवनीयानुबन्ध्यान्‌ पशून्‌ क्रमेण सहैव ( तन्त्रेण }) सवनीयकाले आलभेत । तत्र 
स्थानित्वात्‌ सवनीयः स्वस्थान न जहाति, अम्नीषोमीयस्तु स्वस्थानात्‌ प्रच्यावितः सवनीया- 
त्पश्चाद्‌ भवति" ( कात्या. श्रौ. सू. व्या. २२।३।२८ ) । 

( ५) “भुख्य' का अथे प्रधान है, प्रधान कमं के क्रमसे अद्ध कर्मो का अनुष्ठान करना 
मुख्य-क्रम कहलाता है । जंसे कि दशंयाग में तीन प्रधान कर्मो के तीन हवि द्रव्य होते है- 
( १) आग्नेय पुरोडाश, एन्द्र दधि ओर रेनदरं पयः । “प्रयाजशेषेण हवींषि अभिधारयति'”- 
इस वाक्य के हारा प्रयाज-शेष ( प्रयाज कर्मों के अनुष्ठान से बचे हुए घृत ) से उक्त तीनों 
हवियो का अभिधारण विहित है । पहले किंस हवि का अभिधारण होगा भौर पश्चात्‌ 
किसका ? इस प्रष्न के उत्तर मे कहा जाता है कि प्रधान कर्मो का अनुष्ठान जिस क्रम से होता 
है, उसी क्रम से उनके हवियों का अभिधारण भी करना चाहिए । आग्नेय याग का अनुष्ठान 
पहले होता है, उसके पश्चात्‌ रन्द्र याग का, अतः आग्नेय हवि ( पुरोडाश ) का अभिधारण 
पहले भौर उसके पश्चात्‌ क्रमशः रन्द्र दधि ओर एन्द्र पयः का अभिघारण किया जाता है- 
इसी का नाम मुख्य-क्रम है । ¦ 

( ६ ) “सप्तदश प्राजापत्यान्‌ पशूनालभते" ( ते. ब्रा. ३।४।३ ) इस वाक्य के द्वारा 
प्रजापति देवता के उददश्य से सत्तरह पशुआं ( छागो ) का अनुष्ठान विहित है । पशुओं के 
उपाकरण ( मन्त्रोच्चारणपूर्वक स्पशं ओौर सम्प्रदानभूत देवता का निदेश ), नियोजन ( यूष 
मे पशु को वाधना ) ओर पर्यग्निकरण आदि जो संस्कार विहित है, उनका किस क्रम से 
अनुष्ठानं किया जाय ? इस प्रश्न का उत्तर ह ्रवृ्तिक्रम से [ उपाकरण जिस पशु से 
आरम्भ कर जिस पशु में समाप्त किया, उसी क्रमसे नियोजनादि अद्धो का अनुष्ठान प्रवृत्ति 
क्रम कहलाता ह ] । उनमें से कर्मावबोध ओर ब्रह्म-जिज्ञासा का क्रम ( षोर्वापयंभाव ) यदि 
श्रुति ओर अथं ( प्रयोजन ) के आधार पर नहीं हो सकता, तब पाठ, स्थान, मृख्य भौर 
प्रवृत्ति के द्वारा सम्भव हौ जायगा । 

समाधान - उक्त शंका का परिहार ` करते हुए भाष्यकार ने कहा ह शेषशेषित्वे 
प्रमाणाभावात्‌” । “शेषः परार्थत्वात्‌” ( जै. सू. ३।१।१ ) इस सूत्र मे शेष" शब्द का अथं 
अङ्खं ओर उसका लक्षण किया गया हं ~ पाराध्यं । जो पदाथं किरी पर ( प्रधान ) को अपने 
सहयोग से सम्पन्नता या पूणता प्रदान करता है, उसे शेष कहते है । शेष का लक्षण कर 
देने से शेषी ( अङ्गी ) का लक्षण अपने-माप सिद्ध हो जाता हं - 

शोषलक्षणमाच्रोक्ताव्थत्स्यिच्छेषिलक्षणम्‌ । 

अतः शेषः पराथंत्वादिव्युक्तं शेषलक्षणम्‌ । ( तं ° वा० पृ० ६५२ ) 
समि , तनूनपातादि प्रयाज कमं शेष हैँ उनके शेषी ( अद्धो ) है--आग्नेयादि याग । णेष 
ओर शेषी--दोनों एक स्वगंरूप फल के उद्देश्य से विहित दँ । दोर्नो एक ही प्रयोग-विधि के 
द्वारा गृहीत रै, दोनों एक ही अधिकारी ( स्वगंकामनावान्‌ ) व्यक्तिके द्वारा सम्पादनीय रहँ 
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भामती 

बद्धानां युगपदनुष्ठानाशक्तः सामर््यात्‌ - करमप्राप्तो तद्विजञेषापेक्षायां पाठादथस्त-देदनियमाय प्रभवन्ति, 
यत्र तु न शेषशे।षभावो नाप्येकाधिकारावच्छेदो यथा सौ्यय्यंमणप्राजापत्यादीनां तन्न ` कमभेदापेक्षा- 
भावान्न पाठादिः ऋमविशेषनियबरे प्रमाणम्‌, अवर्जनीयतया तस्य तत्रागतत्वात्‌ । न चेह धमंब्रह्मजिन्ञासयोः 
शेषलञेषिभावे शरत्यादीनामन्यतमं प्रमाणमस्तौति ।॥ ` 

ननु शेषज्ञेषिभावाभावेऽपि कमनियमो दृष्टः, यथा गोदोहनस्य पुरुषार्थस्य दशंपोर्णमासिकेरङ्खेः 
सह, यथा वा दश्पोणंमासाभ्यामिष्ट्वा सोमेन यजतेति दक्षपोण माससोमयोरशेषज्ञेषिणोरित्यत आहू 
| भामतो~व्याख्या 
भोर एक ही अमावास्या ओर पौर्णमासी तिथि मे किए जात है । अतः उक्त द्विविध कर्मो का 
सहानुष्ठान करना है, किन्तु युगपत्‌ सभी कर्मो का अनुष्ठान सम्भव नहीं, फलतः किसी क्रमका 
अवलम्बन कर साङ्गे प्रधान कमं का सम्पादन करना होगा, क्रम विशेष का निर्णय करने के 
लिए पाठ, स्थानादि प्रमाणो की भपेक्ना होती है । जिन कर्मो में नतो शेष-शेषिभाव होता है 
भौर न एक ही अधिकारी व्यक्ति के द्वारा सम्पादनीयत्व, जसे-सौयं, आयंमण ओर प्राजा- 
पत्यादि [ सौयं चरं निवेद ब्रह्मवचंस्कामः' ( तै° सं० २।३।२।३ ), अयंम्णे चरं निवपेत्‌ 
सुवगंकामः'” ( त° सं° २।३।४।१ ) “श्राजापत्यं चरं निर्वेपेच्छत्ृष्णलमायुष्कामः'? ( त° सं° 
२।३।२।१ ) | कर्म में क्रम कौ अपेक्षा ही नहीं, अतः क्रम-विरोष-बोधक पाठादि प्रमाणो का 
उपयोग नहीं हौता । फिर भी उन कर्मो का युगपत्‌ ( एक काल मे ) अनुष्ठान न होकर किसी- 
न किंसीक्रमसे होता है. वह्‌ क्रम वहां अवजनीय होने के कारण स्वभाव-सिद्ध है, किसी 
प्रमाण से प्रयुक्त नहीं । परकृत ( कर्मावबोध शौर ब्रह्म-जिज्ञासा ) मे शेषशेषिभाव ( अङ्गाङ्धि- 





, भाब ) किसी प्रमाण से सिद्ध नही, अतः ब्रह्मजिज्ञासा में कर्मावबोधानन्तयं आवश्यक नहीं । 


शङ्का-शेषशेषिभाव न होने पर भी क्रम का नियम देखा जाता है, जसे गोदोहन पात्र 
मे जलप्रणयन ओर दशंपूणंमास कमं के अङ्खों मे क्रम माना जाता है [दशंपणंमास कमं के अद्ध 
कलाप का आरम्भ जल-प्रणयन से होता है । आचमन के लिए किसी पात्र मे जल भर कर रखना 
जक-प्रणयन कट्‌लाता है । सामान्यतया “चमसेनापः प्रणयेत्‌” ( जाप० श्रौ° सु° १।१५।३ ) 
इस विधि के दवारा चमस नामके काष्ठमय पात्र मे जल-प्रणयन किया जाता है, - पशुरूप 
अवान्तर फल के उद्देश्य से उस मृण्मय पात्र मे जल-प्रणयनं विहित हँ, जिसमे गो दुही जाती 
है-- “गोदोहनेन पशुकामस्य" ( आप० श्रौ सूऽ १।१६।२ ) । यद्यपि दशंपणंमास का 
अङ्ग भूत जल प्रणयन गोदोहन मे किया जाता है, अतः गोदोहन पात्र मे कर्माङ्गत्व ओर उसका 
पशु-कामनारूप स्वतन्त्र फल कतित है, अतः गोदोहन मेँ पुरुषाथंत्व ( पुरुषाङ्गत्व ) भी प्रतीत 
होता है, तथापि गोदोहन मे पुरुषाथंत्व माना गया है--“यस्मिन्‌ प्रतिः पुरुषस्य लिप्साथ- 
लक्षणाऽविभक्तत्वात्‌"' ( जे° सू° ४।१।२ ) ! यद्यपि गोदोहन दशंपूणेमासरूप क्रतु (यज्ञ) का 
उपकारक हे, तथापि इतने मात्र से गोदोहन मात्र में क्रत्व दत्व नहीं माना जा सकता, 
क्योकि पुरुषाथेभूत गोदाहन से भी क्रतु का उपकार सिद्ध हो जाता है । फलतः गोदोहन ओर 
दशंपूणंमास का अङ्गाङ्किभाव न होने पर भी यह्‌ क्रम माना जाता है कि गोदोहन पात्र मे 
जल-प्रणथन कर लेने के पश्चात्‌ ही द्शंपुणंमास के पूर्वाङ्गं का अनुष्ठान किया जाता है ] वैसे 
ही प्रकृत मे कर्मावबोध ओर बहया-जिनलासा का क्रम ( पू्वापिरभाव ) क्यों नहीं माना जा 
सकता ? 

अथवा ““दशंपूणमासाभ्यामिष्ट्वा सोमेन यजेत" इस वाक्य मे “क्त्वा प्रत्यय के द्वारा 
दशंपुणंमास ओर सोमयाग का क्रम माना जाता दै, वसे ही धर्म-जिज्ञाप्ता ओर ब्रह्मजिज्ञासा 


आनन्त्याथेविचारः ] हिन्दीसदितभामतोसंबलितम ७९ 





भामतो 

® अधिक्ृताधिकारे च प्रमाणाभावाद्‌ ® -- इति योजना । स्वगंकामस्य हि द्शंपौणंमासाधिकृतस्य पश्षु- 
कामस्य सतो दशंपौणंमासक्रत्वर्थापप्रणयनाभिते गोदोहनेऽधिकारः । नो खल गोदोहनद्रव्यमव्याप्रियमाणं 
- साक्षात्‌ पशून्‌ भावयितुम्हंति । न च व्यापारान्तराविष्टं श्रयते यतस्तदङ्खकपममतिपतेत्‌ । अप्प्रणयनाधितं 
त॒ प्रतीयते “चमसेनापः प्रणयेद्‌ गोदोहनेन पशुकामस्य" इति समभिभ्याहारात्‌ , योग्यत्वाच्चास्यापां 
प्रणयनं प्रति । तस्मात्‌ क्रतेव्थप्प्रिणयनाधितस्वाद्‌ गोदोहनस्य तत्क्रमेण पुरषाथंमपि गोदोहनं कऋमवदिति 
सिद्धम्‌ । ्रृतिनिराकरणेनवे्टिसोमक्रमवदपि कमोऽप्यपास्तो वेदितध्यः । 

शेषशेषित्वाधिङृताधिकाराभावेऽपि क्रमो विव चयेत, यदयेकफलावच्छेदो भवेत्‌, यथागनेयादीनां 
षण्णामेकस्वगंफलावच्छिन्नानां, यदि वा जिज्ञास्यब्रह्मणोऽक्ो धर्मः स्यात्‌, यथा चतुलंक्षणोव्युत्पादय बरह्म 
केनचित्केनचिदंशेनेकेन लक्षणेन व्युत्पाद्यते तत्र॒ चतुणां लक्षणानां जिज्ञास्यामेदेन परस्परसम्बन्धे सति 


भामती-~व्याख्या 
का क्रम स्थिर हो सकता है [ सोमयाग का अनुष्ठान दो प्रकार से होता है--(१) अम्याधान 
करने कै अनन्तर अथवा (२)अग्न्याधान करके दर्शपूणणमास याग का अनुष्ठान कर लेने के पश्चात्‌ । 
द्वितीय कल्प मे दशंपूणंमास ओर सोमयाग का क्रम विवक्षित है । सोमयाग भौर दशंपुणंमास- 
दोनों स्वतन्त्र कमं है, उनमें किसी प्रकार का अङ्काङ्किभाव नहीं होता, फिर भी आनन्तयं 
काल का विधान माना गया है--'“उत्पत्तिकालविशये कालः स्याद्‌ , वाक्यस्य तत्प्रधानत्वात्‌" 
( जे. सू° ४।३।३७ ) ] । 
समाधान-उक्त आशङ्का का परिहार करते हए भाष्यकार ने कहा दहै- “अधिकृता. 
धिकारे वा प्रमाणाभावात्‌” । स्वगंफल्क दशंपूणंमास कमं का जो अधिकारी पुरुष हे, उसी का 
गोदोहन मे जल-प्रणयन का अधिकार है, अन्य का नहीं । अर्थात्‌ “गोदोहनेन पशुकामस्य 
यहां पर तृतीया विभक्तिरूप श्रुति के वारा जो गोदोहन पात्र में पणुरूप फल की करणता 
प्रतिपादित है, वह्‌ तब तक उपपन्न नहीं हो सकती, जब तक कि गोदोहन पात्ररूप द्रष्य 
किसी व्यापार से युक्त नहीं हो जाता, उद्यमन-निप(तनादि व्यापार से युक्त कुंडारादिमेही 
करणता मानी जाती है, अतः प्रकृत मे जल.प्रणयनरूप व्यापार से युक्तं गोदोहन में फल- 
साधनता बन सकेगी । “चमसेनापः प्रणयेद्‌ गोदोहनेन पशुकामस्य एेसा समभिव्याहार 
जलघ्रणयनसरूप व्यापार का हौ समपंण करता है ओर गोदोहुन-व्यापार में उस जलप्रणयन 
की योग्यता निहित होती है । अतः क्र त्व ्गभरूत जलश्रणयन का आश्रयी होने के कारण 
गोदोहन पात्र काभी वही क्रम माना जाता है जो दशंपू्णंमासगत जल-प्रणयन कादहै। इसी 
प्रकार सोम का अधिकारी व्यक्ति ही दशंपू्णमास का अनृष्ठान करता है । इस प्रकार कथित 
दोनों उदाहरणों में अधिकृताधिकार समानरूप से होने के कारण उनम आनन्तयं का नियम 
सम्भव हो जाता हे । किन्तु प्रहृत मे कर्माववोध ओर ब्रह्मजिज्ञासा मे किस प्रकारका 
अधिङताधिकार नहीं, प्रत्युत दोनों जिज्ञासाओं के अधिकारी पुरुष अत्यन्त भिन्न होते हैँ । 
अधिङृताधिकारभावन होने के कारण धर्मजिज्ञासा ओर ब्रह्मजिज्ञासा का -पौवपिर्यभाव 
सम्भव नहीं । 'दशंपूणंमासाभ्यामिष्टवा'-- यहाँ क्त्वा प्रत्यय क द्वारा पौरवपियेभाव जैस 
प्रतीत होता है वैसा धमंजिज्ञासा ओर ब्रह्मजिज्ञासा का कोई श्रौतक्रम सम्भव नहीं है । 
शेषशेषिभाव या अधिकृताधिकारभाव न होने पर भी क्रम माना जाताहै जैसे दर्श 
पणंमासगत आग्नेय आदि छः कर्मो का, क्योकि वे सभी एकं स्वर्गरूप कल के उद्देश्य से 
विहित ह । अथवा धमं जिज्ञास्यभरूत ब्रह्म का यदि अंश होता तव भी धर्मजिज्ञासा भौर 
ब्रह्मजिज्ञासा का वैसे ही क्रम विवक्षित टो सकता था, जैसे कि ब्रहासूत्र के चार अध्यायोंका 





-रसूत्रशाङ्करमाष्यम [अ.१पा.१्‌.१ 


जिश्षासयोः फलजिक्षास्यभेदाच्च । अभ्युदयफटं धमन्ञान, तच्चाचुष्ठानपेक्षम्‌ । 
निश्ेयसफलं तु ब्रह्मविज्ञानं, न चाचुष्ठानान्तरापेश्चम्‌ । मन्यश्च धमो जिज्ञास्यो न 
ज्ञानकाले ऽस्ति, पुरुषव्या पारतन्तरस्वात्‌ । इह तु भूतं बह्म जिज्ञास्यं नित्यत्वान्न पुरूष- 


व्यापारतन्तरम्‌ । चोदनापवृत्तिमेदाच्च । या हि चोदना धर्मस्य लक्षणं `सा स्वविषये 


भामती 

क्रमो विवक्षितस्तयेहाप्येकजिन्ञास्यतया ` घ्ब्रह्मजिन्ञालषथोः क्रमो विवदयेत, न चेतदुभयमष्यस्तीत्याह 
® फलनिनज्ञास्यमेदाच्च ® । फलमेदं विभञ्यते ® अभ्युदथफलछ धमंजञानम्‌ इति ® । जिज्ञासाया वस्तुतो 
जञानतन्त्रत्वाज्ज्ञानफलं जिज्ञासाफलमिति भावः । न केवलं स्वरूपतः फलमेदः, तदुत्पादनप्रकारमेदादपि 
तद्धेद इत्याह ® तच्चानुष्टानापेक्षं ब्रह्मज्ञानं च नानुष्टानान्तरपेक्षम्‌ %& । शाब्दज्ञानाभ्यासान्नानुष्टानान्त- 
रमयेक्षते, नित्थनेमित्तिककर्मानुष्ठानसहभावस्यापास्तत्वादिति भावः । 

जिन्ञास्यभेदमातथन्तिकमाह ® भव्यश्च घमं इति ® । भविता भत्यः, कत्त॑रि कृत्यः । भविता च 
भावकञ्यापारनिवंत्यं तया तत्तन्त्र इति ततः प्राग्‌ ज्ञानकाले नास्तोत्यथं; । भूतं सत्यं, सदेकन्ततो न 
कदा चिदसदित्यथंः । न केवलं स्वपतो ज्ञि्ञास्थयोभेदो ज्ञापकप्रमाणप्रवृत्ति मेदादपि भेद इत्याह 
® चोदनाग्रवत्तिमेदाच्च %@ । चोदनेति वेदिकं शब्दमाह, विक्ेषेण सामान्यस्य लक्षणात्‌ । भ्रवृत्तिभेवं 


भामतो-व्याख्या 

विचारणीय एक ब्रह्मतत्त्व को लेकर चारों अध्यायो का क्रम माना जताहै, वसे ही प्रकृत में 
धमंजिज्ञासा ओर ब्रह्मजिज्ञासा का क्रम माना जा सकता धा! इन ( एकफलोदृदेश्यत्व ओर 
जिज्ञास्याभेद ) दोनों का अभाव दिखते हुए भाष्यकार कटते टै -फलजिज्ञास्यमेदाच्च ।"' 
फलभेद का स्पष्टीकरण किया जाता है - अभ्युदयफलं घमंज्ञानं, निःश्रेयसफलं तु ब्रह्मज्ञानम्‌ । 
जिज्ञासा ज्ञान का अङ्ख होन के कारण ज्ञान के फर को ही जिज्ञासाका फल कहं दिया गया 
है । स्वगं श्रादि अभ्युदय ओर मोक्षरूप फल का स्वरूपतः ही भेद नहीं अपितु उनके उत्पादन 
करम मे भी स्पष्ट भेद होता है - तच्चानुष्टानापिक्षम्‌ । अर्थात्‌ केवल घमंज्ञान से स्वगं आदि फल 
की निष्पत्ति नहीं होती अपितु वेदाथंज्ञान के पश्चात्‌ कर्मानुष्ठान अपेक्षित होता है, किन्तु 
ब्रह्मज्ञान के अनन्तर किसी प्रकार के कर्मानुष्ठान की अपेक्षा नहीं होती । शन्दज्ञानाभ्यास को 
छोडकर नित्यनैमित्तिक आदि कर्मानुष्ठान का सहभाव निराकृत हो चुका है । जिज्ञास्य-भेद 
प्रकट किया जाता है -भव्यश्च धर्मो जिज्ञास्यो न ज्ञानकालेऽस्ति । “भव्यः' इस पद में कृत्य" 
प्रत्यय का अथं कर्ता है । भावक के व्यापार से जनित होने के कारण ज्ञानकाल में उसकी 
सत्ता नहीं मानी जा सकती । प्रकृत में जिज्ञास्य है-- “इह तु भूतं ब्रह्म जिज्ञास्यं नित्यत्वान्न 
पुरुषव्यापारतन्त्रम्‌ ।” भूतम्‌" पद का अथं है- सत्यम्‌ । सत्य कभी असत्‌ नहीं हो सकता कि 
उसे सत्‌ बनाने में कर्मानुष्ठान की अवेक्षा होतो । दोनों जिज्ञास्य पदार्थो का स्वरूपतः ही 
भेद नहीं, अपितु ज्ञापक ( प्रमाणादि ) का भेद भी है--चोदनप्रवृत्तिभेदाच्च । "चोदना पद 
के द्वारा सामान्य वैदिकशब्दों का प्रग किथा गया ह । चोदना, विधि या प्रवतंक शब्द ्वंदिक 
शब्दों के एकदेशभूत टँ । अतः चोदना पद को लक्षणा समस्त वेदिकशन्दराशि मे की गह्‌, 
[ “चोदना हि भूतं भवन्तं भविष्यन्तं सूक्ष्मं व्यवहितं विप्ङृष्टमित्येवं जातीयकमर्थं शक्नोत्यव 
गमयितुम्‌" ( शा० भार पु १२३) इस भाष्य की व्याख्या करते हए श्री कूमारिलभदु ने 
कहा ट- 


“"चोदनेत्यन्रवीच्चा्र शब्दमात्रविवक्षया । 
न हि भरूतादिविषयः कश्चिदस्ति विधायकः ।।'“ (श्लो° वा० प्रु° ४७) ] 
रवृत्ति-भेद दिखाया जाता है-- “या हि चोदना धमेस्य लक्षणं सा स्वविषये नियुल्जानैव 








आनन्तर्या्थविचारः ] हिन्दीसदहितभामतीसंवलितम्‌ ८१ 


नियुज्ञानेव षुरुषमवबोधयति । ब्रह्मचोदना तु पुरुषमववोधयत्येव केवलम्‌ , अवबो- 
अ 

विभजते ॐ या हि चोदना घमंस्य इति ® । आज्ञादोनां पुरुषाभिप्रायभेदानामसम्भवादपोरषेये वेदे 
चोदनोपदेश्षः । अत एवोक्तं “तस्य ज्ञानम॒पदेशः'' इति । सा च साध्ये च पुरुषभ्यापारे भावनायां, तद्विषये 
च यागादो, स्र हि भावनाविषयः, तदधीननिरूपणत्वात्‌ प्रयत्नस्य भावनायाः । पिज. बन्धन इत्यस्य 
धातोविषयपदञ्युत्पत्तेः । भावनायास्तदुद्रारेण च यागादेरपेङितोपायतामवगमयन्तो तत्रच्छोपहारमुखेन 
पुरषं नियुज्जानेव यागादिवमंमवबोधयति नान्यया । ब्रह्मचोदना तु पुरुषमवनोधयत्येव केवलं न तु 
परवत्तंयन्त्यवबोधयति । कुतः, अवबोधस्य प्रवृत्तिरहितस्य चोदनाजन्यत्वात्‌ । 


भामती~व्याख्या 

पुरुषमवबोधयति, ब्रह्म चोदना . पुरुषमवबोधयत्येव केवलम्‌ ।' प्रवतंक वाक्य को चोदना कहते 
है, जसा किं शबरस्तरामी कहते है-“चोदनेति क्रियायाः प्रवतंकं वचनमाहुः"" ‹शाबर. पृ. १२) 1 
लोक में वैसे वाक्य तीन प्रकार के होते है-( १) आज्ञा, (२) प्राना ओर (३) अनृन्ञा 
[जेसे--"गां नय यह्‌ वाक्य जब बड़े पदका कोई श्यक्ति अपने से छोटे पदवाले को कहता 
है, तब इस वाक्य को आज्ञा वाक्य कहा जाता है, जब उसके विपरीत छोटी पदवी का व्यक्ति 
अपने से बडी पदवीवाले को कहता है, तब उक्ष वाक्य कोःप्राथंना वाक्य कहते हैँ भोर उक्त 
दोनों विधाओं से भिन्न जब किसी कायंका अनुमोदन यासमथंन मात्र किथा जाता है, 
तव वह्‌ वाक्य अनुज्ञा वाक्य माना जाता है ]। पौरुषेय वाक्यों मेही आज्ञादि सम्भावित 
है, वेद मे नहीं, अत्तः वेद में “चोदना शब्द का “उपदेशः अथं माना जाता दै । इष्ट-साधनता 
के प्रदशंक वाक्य को उपदेश कहते है, ज॑से श्री शवबरस्वामी ने “श्येनेन अभिचरन्‌ यजेत-- 
इस वाक्य के विषय मे कहा है--““नैव श्येनादयः कत्तंष्या विज्ञायन्ते, यो हि हिसितुभिच्छैत्‌ 
तस्यायमभ्युपाय इति हि तेषामुपदेशः" ( शाबर पृ. १९) । महर्षि जंमिनि भी कहते है - 
“^ तस्य ज्ञानमुपदेशः' ( ज. सू. १।१।५ ) । यहाँ "तस्य ज्ञानमुपदेश" का अथं है--घमंस्य 
( ज्ञायतेऽनेनेति ज्ञापकं ) प्रमाणमुपदेशः । 

वह्‌ धम-चोदना [ “अग्निहोत्रं जृहुयात्‌--इत्यादि वाक्यावली ] अपने साघ्यभ्रूत 
पुरुष-व्यापारारमक आर्थीभावना ओर आर्थीभावना के विषयीभूत यागादि में पुरुष को नियुक्त 
करती हुई यागादि कमं का ज्ञान कराती है, क्योकि वह्‌ ( यागादि कमं ) आर्थी भावना का 
विषय होता है । आर्थी भावना को नैयायिको कौ भाषा में आत्मा का प्रयत्न ( कृतिसंज्ञक 
गुण ) कहा जाता है । जैसे ज्ञान का निरूपण विषय के विना नहीं हो सकता, वसे ही प्रयत्न- 
रूप भावनां का विषय के बिना निहूपण नहीं हो सकता, अत एव यागादि को भावना का 
विषय ( नियत सम्बन्धी ) माना जाता है, जौ बन्धना्थंक “पिञ्‌" धातु से निष्पन्न हुआ है, यह्‌ 
विगत प्र. ७ पर कहा जा चुका है । “यजेत स्वगंकामः'' इत्यादि चोदना ( विधि }) वाक्यो 
का प्रतिपाद्य टै- आर्थी भावना, भावना का विषय है- याग, अतः याग में स्वर्गादिरूप इष्ट 
पदाथं की साधनता का बोध कराता हृजा उक्तं चोदना वाक्य यागानुष्ठान की इच्छा उत्पन्न 
कर देता है, उस इच्छा से यागादि के सम्पादन मेँ पुरुष की प्रवृत्ति स्वतः हो जाती है [चोदना 
वाक्य केवल विषय वस्तु का अवबोध ही नहीं करता, अपितु बोध्यमान पदाथं में 
दृष्ट-साधनता बताकर प्रवृत्त कर देता है, भत एव चोदना वाक्य को प्रवतंक वाक्य भी कहा `. 
जाता है ]। “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म"--इत्यादि ब्रह्म-प्रतिपादक वाक्य केवल अज्ञात ब्रह्म का 
ज्ञानमात्र कराते दै, विषय वस्तु के सम्पादन में प्रवृत्त नहीं करते, क्योकि जो किसी प्रकार 
की प्रवृत्ति का जनक नहीं होता, एषा ही बरह्मावबोध केवल वेदान्त वाक्यों से उत्पन्न होता.द.॥ 

१९ 








८२ ब्रहमसृज्रशाङ्रभाष्यम्‌ [अ.श्पा.१स्‌. १ 
धस्य _चोद्नाजन्यत्वा् -पुरधोऽववोधे नियुज्यते । यथा.ऽक्षाधंसंनिकर्ेणार्थायवोचे, 
वक | भामती 


विधिपरेषु वेदान्तेषु नास्मतस्ववि निश्चयः शाग्बः स्थाद्‌, नहि तदात्मतस्वपरास्ते, किम्तु तज्तानविधिपराः, 
यत्परश्च ते त एव तेषामर्थाः । न च बोधस्य बोध्यनिष्टत्वादपेक्षितत्वादन्यपरेभ्योऽपि  बोध्यतत्वविनिश्चयः, 
मारोपेणापि तदुपपत्तेः । तस्माश्च बोधविधिपरा वेदान्ता इति सिद्धम्‌ । 
~~~ 


भामतो-व्याख्या 
शङ्का-- "आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः, श्रोतग्यो मन्तव्यः” ( बृह. उ. २।४।५ ) इत्यादि 
विधि परक वेदान्त-वाक्यं केवल ब्रह्मावबोध के जनक नहीं, अपितु उसमे प्रवतंक भी होति है, 
क्योकि तथ्य. प्रत्ययरूप विधि से एकवाक्यतापन्न है, अतः उन वेदान्त-वाक्यों मे प्रवतंकता 
का रहना अनिवायं है । इस प्रकार धम॑-चोदना की समानता ही ब्रह्म-चोदना में. पर्यवसित 
है । 


खनाधान--उक्तं आशङ्का का प्रतीकार करते हुए भाष्यकार कहते है--“न पुरुषोऽ. 
वबोषे नियुज्यते" । आशय यह है कि यदि वेदान्त-वाव्यो को बरह्मावबोध मे प्रवतंक भमाना 
जाता है, तब क्या ( १) ब्रह्मविषयक प्रत्यक्षात्मक ज्ञानमे? या (२) ब्रह्मोपासना मे? 
भयवा (३) परोक्षात्मक शाब्दबोध में ? प्रथम कल्प उचित नहीं, क्योकि ब्रह्म-साक्षात्कार ब्रह्य- 
रूप होने के कारण नित्य है, किसी प्रकार की कृति के द्वारा निष्पादनीय नहीं होता । द्वितीय 
कल्प भी संगत नहीं, क्योकि किसी वस्तु का निरन्तर दीघं समय तकं अनुचिन्तन ( उपासन ) 
करने से उस विषय का साक्षात्कार सहजतः ( अन्वय-व्यतिरेक से ) सिद्ध है, अतः श्रहमो- 
पासनया ब्रह्मसात्कारं भावयेत्‌"-एेसा विधान निरथंक है । तृतीय कल्प भी सम्भव नही, 
वर्योकि जिस व्यक्ति को पद पदाथंका संगति-ग्रहणादि हो गया है, उसे वेदान्त-वाक्यों का 
श्रवण करते हौ ब्रह्म का शाब्द-बोधात्मक ज्ञान बिधि के विना वसे ही सम्पन्न हो जाता है, 
जेते इन्द्रियाथं-सक्िकषं के अनन्तर नियमतः अथ-ज्ञान उत्पन्न हो जाता दहै । 

दूसरी बात यह भी है किं यदि वेदान्त-वाक्य ज्ञान-विधिपरक माने जाते है, तब 
वेदान्त-वाक्यों के द्वारा आत्मतत्त्व का शाग्दबोधातमक निश्चय नहीं हो सकेगा, क्योकि वेदान्त. 
वाक्य भात्मतत्त्वपरकं न होकर ज्ञानविधिपरक माने जाते है । उस शब्द का वही मूख्य अर्थं 
माना जाता है, जो शब्द यत्परक होता है, फलतः इस पक्ष में वेदान्त-वाक्यों से जन्य आत्म- 
्ानविषयक बोध ही उत्पन्न होगा, आत्मतत्त्तविषयक बोध नहीं । यदि कहा जाय किं जोत्म- 
विषयक बोध की विधि मे भी विषेयभूत बोध अपेक्षित है ओर उक्त बोध अपने विषयीभूत 
आत्मतत्त्व के बिना सम्भव नहीं, अतः बोधविधिपरक वेदान्तवाक्यों से भी आत्मतत्व का 
निश्चय क्यो न होगा ? तो वसा नहीं कहा जा सकता, वयोकि विधेयभूत ज्ञान वास्तविक 
विषय की अपेक्षा वैसे ही नहीं करत, जसे “वाचं धेनुमुपासीत” ( वृह. उ. ५।८।१ ) यहां 
पर धैनु-भावना वास्तविक घेनु की अपेक्षा नहीं करती [ जैसा कि आगे चल कर कहा 
जायगा-- ` कल्पनोपदेशाच्च मध्वादिवदविरोधः । ब्र. सू. १।४।१० ) 1 श्रुति भी विस्पष्ट 











आनन्तथोथैविचारः ] हिन्दीसखदितभामतीोसंबलितम्‌ ८३ 


तद्वत्‌ । तस्मात्किमपि वक्तन्यम्‌- यदनन्तरं ब्रह्मजिश्ासोपदिश््यत इति । उच्यते- 
नित्यानित्यवस्तुविवेकः, शहामु्राथेभोगविरागः, शमदमादिखाघधनसंपत्‌ , मुञ्चस्व 
| भामती 
्रकृतमुपसंह॒रति ® तस्मात्किमपि वक्तत्यम्‌ इति ® । यस्मिन्नस्ति श्रह्मजिक्षासा न भवति 
सति तु भवन्तौ भवत्येवेस्यर्थस्तवाहु ® उच्यते --नित्यारित्यवस्तुविवेकः हत्थादि ® । नित्यः प्रत्यमात्मा, 
अनित्या देहेच्ियविषयादयः, तद्विषयदचेद्विवेको निश्चयः, कृतमस्य ब्रह्मजिन्लातया, जातस्वाद्‌ ब्रह्मणः । 
अथ विवेको ज्ञानमात्रं न निश्चयः, तथा सत्येष विपर्य्यासादन्यः संशयः स्यात्‌, तथा च न वेराम्यं भाव- 
येत्‌, अभावयन्‌ कथं ब्रह्मजिन्ञासाहेतुः ? तस्मादेवं ्याख्येयम्‌ । नित्यानित्ययोधंभिणोस्तदर्माणां च विवेको 
निस्यानित्यवस्तुविवेकः । एतदुक्तं भवति - मा भूदिदं तदृतं नित्यमिदं तदनृतमनिस्यमिति धर्भिविन्ञेषयो- 
विवेकः धमिमान्रयोनित्यानि्ययोस्त ्मंयोश्च विवेकं निश्चिनोत्येव । नित्यत्वं सस्यत्वं तच्चस्यास्ति त्सय 
सस्यं तथा चाऽऽस्थागोचरः । अनिश्यत्वमसस्यत्वं तद्स्यास्ति तदनित्यमनृतं, तथा चानास्वागोचद्ः । 
युषटमदस्मतपरत्ययगोचरेषु विषयविषयिषु यदृतं नित्यं सुखं व्यवस्थास्यते तदाल्थागोचरो 
भविष्यति, यत््वनित्यमनृतं भविष्यति तापत्रयपरीतं तत्‌ स्यक्ष्यत इति । सोऽयं नित्यानिष्यवत्तुविवेकः 
्रागभवोयादेहिकाद्रा कर्म॑णो विशद्धसत्वस्य भवत्यनुभवोपयत्तिभ्याम्‌ । न खलु सत्यं नाम न किञ्िव- 
भामतो~ग्याख्या 
कंहती है-“वाचश्चाषेनोर्षेनुत्वम्‌”' ( बृह. उ. ५।८ ) ]। फरंतः अब्रह्म मे ब्रह्मत्व-जञान कौ 
जहां विधि है, वहां विधेय ज्ञान ब्रह्यतत्तवनिश्चयात्मक नहीं हो सकता । फलतः वेदान्त-वाक्यो 
को बोधविधिपरक नहीं माना जा सकता, धमं-जिज्ञासा ओर ब्रह्मजिज्ञासा का साम्य कथमपि 
स्थापित नहीं किया जा सकता, अतः कर्मावबोध को छोड कर “तस्मात्‌ किमपि वक्तव्यम्‌, 
यस्मिन्नसति ब्रह्मजिज्ञासा न भवति" । ब्रह्मजिज्ञासा का असाधारण कारण प्रस्तुत करना 
होगा, वह्‌ है--“नित्यानित्यवस्तु-विवेकादि"” । यहाँ नित्य ( प्रत्यगात्मा ) ओर अनित्य ( देह, 
इन्द्रिय ओर विषादि ) क्रा विवेक ( मेद-निश्चय )-एेसी व्याख्या नहीं करनी चाहिए, 
कथोकि यदि वैस विवेक-निश्चय है, तब ब्रह्म-जिज्ञासा की क्या आवश्यकता ? उसका फलीधूत 
ब्रह्माववोध पहले ही सुभ है । यदि विवेक का अथं किया जाता है - ज्ञानमात्र । तब तो वह 
विपरीत ज्ञान से भिन्न संशयात्मक ज्ञान ही मानना होगा । संशयात्मक ज्ञान से उसका कायं 
वैराग्य उत्पन्न नहीं हो सकता, वैराग्य की उत्पत्ति न करके विवेकज्ञानं ब्रह्म-जिन्ञासा का 
हेतु क्योकर हो सकेगा ? अतः उक्त भाष्य की एेसी व्याख्या करनी चाहिए- नित्य ओर 
अनित्य पदार्थो मे वास करनेवाले पदाथं को नित्यानित्यवस्तु कहा गया है, वह है-- नित्यादि 
का धमं । नित्य ओर अनित्यरूप धर्मं एवं उनके धर्मों का विवेक - नित्यानित्यवस्तुविवेक दै । 
आशय यह है कि “यहु आत्मा नित्य ओर ये देहादि अनित्य हैः इस प्रकार धमि विशेष का 
उल्लेख करते हए नित्यानित्य पदार्थो का विवेक भले ही न हो, सामान्यतः नित्य, अनित्य 
पदाथं एवं उनके धर्मो का विवेक निश्चित ही है । नित्यत्व नाम है सत्यत्व का, वहु सत्यत्व 
जिसमें रहता है, वह्‌ सत्य पदाथं सवंथा श्रद्धेय भौर उपादेय है । इसी प्रकार अनित्यत्वं का 
अथं असत्यत्व है, वह जिसमे रहता है, वह अनित्य या असत्य है, जो कि अनुपदेय है । 
समस्त अनुभूयमान युष्मद्‌ ओर अस्मस्रत्यय के विषयभूत विषय ओर विषयी षदार्थोमे जो 
ऋत, नित्य ओर सुखरूप सिद्ध होगा, वह उपादेय ओर जो अनित्य, अनृत ओर तापत्रय से 
यक्त (दुःखरूप) सिद्ध होगा, वह हेय होगा । यह दै-नित्य ओर अनित्य वस्तु का विविक जोकि 
पूवेजन्म अथवा इसी जन्म मे उपाजित पुण्य-राशि के द्वारा विशुद्ध अन्तःकरण में समुत्पादित 
होता है । यह विवेक इष्ट पदार्थो मे अनुभव ओर अदृष्ट पदार्थो मे युक्ति के द्वारा व्यवस्थापित 
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`: भामती 
स्तीति वाच्यम्‌ , तदभावे तदधिष्ठानस्यानुतस्याप्यनुषपत्तेः । शुन्यवादिनामपि श॒न्यताया एव सत्यत्वात्‌ । 
अथास्य पुरषधोरेयस्यानुभवोपपत्तिभ्यामेवं सुनिपुणं निरूपयत आ च सत्यलोकाद्‌ आ चावीचेर्जायस्व 
न्नियस्वेति विपरिवत्तंमानं क्षणमुहूत्तंयामाहोरात्राधंमासमासःत्वं यनवत्सरयुगचतुयुंगमन्वन्तरग्रल्यमहाप्रलय- 
महाषसर्गावान्तरसगंसतारसागरोमिभिरनिशमुह्यमानं तापत्रयपरीतमातपरानं च जीवलोकं चावलोकषयास्मिन्‌ 
संसारमण्डलेऽनित्यारशुचदुःलात्मकं प्रसंस्यानमुपावत्तते ततोऽस्येतादशाल्ित्ानित्यवस्तुविवेकलक्षणात्‌ 
भ्रसंख्यानात्‌ ® इहामुत्र भोगविरागो भवति ® । अण्यते प्राथ्यंत इत्यथ; फलमिति यावत्‌, तस्मिन्‌ 


| विरागोऽनाभोगात्मिकोपेक्षाबुद्धिः । 


® ततः शमदमादिसाधनसम्पत्‌ ® । रागादिकषायमदिरामततं हि मनस्तेषु तेषु विषयेषृच्चावच- 


` मिन्दरिाणि भ्रवततयद्विविवाऽ्च भ्रवृत्तीः पृष्यापुष्यफला भावयत्‌ पुरुषमतिघोरे विविषदुःखनज्वालाजटिकते 


संसारहुतमुजि जुहोति । भरसंख्यानाभ्यासलन्धवे राग्यपरिपाकभग्नरागादिकषायमदिरामदं तु मनः पुरुषेणा- 
वजीयते वशीक्रियते । सोऽयमस्य वे राग्यहेतुको मनोविजयः श्म इति वश्षीकारसंज्ञ इति चाख्यायते । 
विजितं च मनस्तत्वविषयविनिधोगयोग्यतां नोयते, सेयमस्य योग्यता दमः । यथा दान्तोऽयं वृषभयुवा, 


ध . भामती-व्याख्या तञ ॥ 
होता है । इस असत्यात्मक प्रपच्छ मे सत्य नाम कौ कोई वस्तु ही : ठी, तव सत्यासत्य-विवेक 
क्योकर होगा ?-एेसी शङ्का नहीं कर सकते, वयोकि यदि कोई सत्य वरत्‌ नही, तब असत्य 


# 


पदाथं भो निराधार वथोकर उपपन्न होगा ? शून्थवादी भी शून्यता को सत्य मानता ह [श्री 
नागार्जुन शून्यता का स्वरूप बताते है 
कमक्लेशक्षयान्मोक्षः कमक्लेशाः विकल्पतः । 
ते प्रपञ्चात्‌ प्रपञ्चस्तु शून्यतायां निरुध्यते + ( म. शा. १८।५ ) ] । 

यह्‌ विवेकशील पुरुष-पुङ्गव अपने अनुभव ओर उपपत्ति के द्वारा जब गम्भीरतापूवेक संसार 
चक्र का सिहावलोकन करता है, तब ऊपर सत्यलोक से लेकर नीचे अवा चिसंज्क नरक लोक 
तक के विशाल सागर कौ जन्म-मरण रूपा विकराल प्रोत्तुङ्गं तरद्गीं पर अपने-सहित सभी 
जीवों को इबते-उतराते देखता है, जंसा कि श्रुति कहती ह --“जायस्व श्रियस्वेत्येतत्‌ तृतीयं 
स्थानं तेनासौ लोकेन पूयत" ( छां. ४।१।१) । जन्मत-मरते सभी है, केवल उनको भायु क्षण, 
महत्त, मास, जहारात्र, अंमास, मास, कऋहतु, अयन, वत्सर, युग, चतुरंग, मन्वन्तर, प्रलय, 
महाप्रलय, महास्गं ओर अवान्तर सर्गादि के भेदसे भिन्च हाता है । यहु सव कुछ देख-देख 
कर एक सच्चे विरक्त महापुरुष मे विवेक-जनित उद्ेग कौ आंधी चलन लगती है, वह आधी 
ही एसे वंराग्य कारूप धारण कर लेती ६ "“इहाभूत्राधंभायविरागो भवति ।" “अर्थ पद 
अथ्यत प्राथ्यंते'-इस व्युत्पत्ति के आधार पर फल का वाचकं है, उस फट के उपभोग से 
वंराग्य ( अनाभोगात्मिक। उपेक्षा बुद्धि } उत्पन्न हा जाता हे । उससे शम, दम, उपरति, 
तितिक्षा, श्रद्धा ओर समाधान नाम की पड्विध सम्पत्तिका लाभ हतो ह, क्योकि राग- 
्रेषादि दोषो कौ मदिराके मदमे चूर मानव-मन विविध उच्चावच विषो मे इन्द्रियों को 
प्रवृत्त कर श्रवृत्ति-जनित पुण्यापुण्य फलं का सच्चयन करता हआ मानव कं। अनन्त दुःखरूपी 
ज्वालाओं से व्याप्त संसाररूपी अग्नि मं आहति डालता है । विवेकं के अभ्यास से प्राप्त वैराग्य 
का परिपाक रागादिरूपो मदिरा कामद उतार दता ठं, मद-विहीन मन कौ पुरुष जीत 
कर अपने वशमेंकरलेताहै, वैराग्य से जनित दसी मानस-वशीकार की 'शम' संज्ञा होती 
है । वशीकृत मन में तत्त्वरूपी विषय की ओर अग्रसर होने की योग्यता प्राप्न हो जाती है, 
इसी याग्यताका नाम दमहै, जसेनये वल को लिए दान्तोऽयं वृषभयुवा'-एेसा लोक- 








अतःशब्दाथेविचारः }] दिन्दीसदहितभामतीसंवलितम्‌ ८५ 


च । तेषु हि सत्सु प्रागपि धर्मजिज्ञासया ऊभ्व च शक्यते ब्रह्म जिक्ञासितु ज्ञातु च, 
न विपर्यये । तस्मादथशचब्देन यथोक्तसाधनसंपस्यानन्तयसरुपदिषश्यते । अतःशब्दो 
हेत्वर्थः । यस्माद्वद पवाग्निदो्रादोनां श्रयःसाधनानामनित्यफलतां दशयति--"तद्यथेह 


भामती 
हलक्षकटादिवहनयोग्यः छत इति गम्यते । आदिग्रहणेन च विषधतितिक्षातदुपरमतत््वश्रद्धाः संगृह्यन्ते । 
अत एव श्ुतिः--““तस्मात्‌ शान्तो दान्त उपरतस्तितिक्षुः ्द्धावित्तो भूत्वाऽऽमन्येवात्मानं पर्येत्‌ सवं - 
मारमनि पष्यति" इति । तदेतस्य शमदमादिरूपस्य साधनस्य सम्पतप्रकषंः श्षमदमादिसाधनसम्पत्‌ । 
ततोऽस्य संसारबरधनान्मुमृक्षा भवतीत्याह ® मुमुक्षुत्वं च ® । तस्य च नित्यशुद्ध मुक्तसत्यस्व भावन्रह्यज्ञानं 
मोक्षस्य कारणमित्युपश्ुष्य तन्जिज्ञासा भवति धमंजिज्ञालायाः प्रागूष्वं च, तस्मात्तेषामेवानन्तम्यं न 
धमंजिक्ञसाया इत्याह ® तेषु हि इति %& । न केवलं जिज्ञासामात्रमपि तु ज्ञानमपोत्याह्‌ ® ज्ञातुं च & । 
उपसंहरति । ® तस्माद्‌ इति ® । क्रमप्राप्तमतःशब्दं॒व्याचष्टे । ® अतः शब्दो हेत्वथंः ® । तमेवातः- 
शब्दस्य हेतुरूपमथं माह % यस्मादरेद एव इति ® । अत्रैवं परिचोदते-सत्यं यथोक्तसाधनसम्पर्यनन्तरं 
ब्रह्मजिज्ञासा भवति, सेव स्वनुपपन्ना, इहामृत्र फलोपभोगविरागस्यानुपपत्तः । अनुकूलवेदनीयं हि फलम्‌, 
इष्टलक्षणत्वात्‌ फलस्य । न चानुरागदैतावस्य वैराग्यं भवितुमहंति । दुःखानुषङ्धव्शनात्‌ सुखेऽपि वेराग्य- 
मिति चेत्‌, हन्त भोः सुःखानुषङ्गाद्‌ दुखेऽप्यनु रागो न कस्माःदूकति ? तस्मात्युखे उपादोयमाने इुःखपरि- 


भामती~व्याख्या 
व्यवहार हाता है, जो हर ओौर शकटादि के खीचने योग्य हौ जतादहै। भाष्य में प्रयुक्त 
““शमदमादि"” यहा आदि शब्द के द्वारा बाह्य विषयों की तितिक्षा, उनसं विरति ओर 
आत्मतत्त्व पर श्रद्धा का संग्रह किया जाता है। अत एव श्रुति कहती है-“ तस्माच्छान्तो 
दान्त उपरतस्तितिक्षुः, श्रद्धावित्तो भूत्वा आत्मन्येवात्मानं पश्येत्‌ सवंमात्मनि पश्यति" । यह्‌ 
शम-दमादिरूप साधनों का सम्पत्‌ ( प्रकषे ) है । शम-दमादि से सम्पन्न पुरुष में संसाररूपी 
बन्धन से मुभृक्षा उत्पन्न होती है-““मुमृ्षुत्वं च" । मृपृक्षु पुरुष को "नित्य, शुद्ध, बुद्ध, मूक्त, 
सत्यस्वरूप ब्रह्य का ज्ञान मोक्ष का साधन है'--एेसा सुन कर ब्रह्य की जिज्ञासा उत्पन्न होती 
है । यह्‌ ब्रह्म-जिज्ञासा धमं-जिज्ञासा के पहल भी हो सकती है ओर पश्चात्‌ भी, सतः विवेक- 
वैराग्यादि का ही आनन्तयं ब्रह्म-जिज्नासामे होता दै, धमे-जिज्ञासा या कर्मावबोध का 
आनन्तयं नहीं ठेसा भाष्यकार कहते दै--““तेषु हि सत्सु प्रागपि वमं-जिज्ञाप्ताया ऊर्ध्वं च 
शक्यते ब्रहम जिज्ञासितुम्‌'' । केव ब्रह्म की जिज्ञासा ही नहीं हाती, अपितु ब्रह्म काज्ञाननी 
होता दै--“शज्ञातं च" । अश्रशब्दाथं के निरूपण का उपसंहार किया जाता टै--““तस्मादथ- 
शब्देन यथोक्तसाधनसम्पच्यानन्तय॑मुपदि्यते'' । 
क्रम-प्राप्त सूत्रस्थ अतः' शब्द की व्याख्या की जाती ६ै--“अतः शब्दो हेत्धथंः"' । 
उसी हेतुता का सामञ्जस्य किया जाता है --““यस्माट्रेद एव” । 
शङ्का -य्हजो कटाहै कि विवेक-वेराग्यादि साधनों की सम्पत्ति के अनन्तर ब्रह्म 
जिज्ञासा होती है, वह॒ सम्भव नहीं, क्योकि इस लौक के भोगों से लकर परलाकं तकं के 
उपभोगो से वैराग्य नही हा सकता । उपभोग या फल सदव अनुकूल ही प्रतीत होता है, 
अभीष्ट पदाथंकोही फल कहा जाता, वह्‌ सभीके अनुराग का कारण होता है, उससे 
वैराग्य क्योकर होगा ? "यद्यपि सुखात्मक वस्तु से स्वरूपतः वैराग्य सम्भव नहीं, तथापि 
लौकिक सुख दुःख-{मशध्ित है, अतः उससे वैराग्य हो सकता दै'-एेसा नहीं कहा जा सकता, 
क्योकि जब लोक मे सुख ओर दुःख मिध्ित दै तब मिश्ित तत्वसे वेराग्यहौ क्यो? दुःख 
में सुख के सम्बन्ध से अनुराग क्यों नहीं ? अतः न्यायोचीत मागं यह है कि रुख कै ग्रहण ओर 
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भामती 

हारे भ्रयतितञ्यम्‌ अव्जनोयतया "दुः लमागतमपि परहस्य सुखमात्रं भोच्यते । तद्चथा--मर्स्यार्थो सश- 
ठ्कान्‌ सकण्टकान्‌ मत्स्यानुपादत्ते, स याववादेयं तावदादाय विनिवत्तंते । यथा वा धान्या्थो सपलालानि 
धान्धान्याहरति, स यावदादेयं तावदुषादाय निवत्तते । तस्माद्‌ दुःखभयान्नानुकूलवेदनोयमेहिकं वाऽऽम्‌षिपकं 
वा सुखं परित्य्ुमुचितम्‌ । नहि मृगाः सन्तीति शालयो नोप्यन्ते, भिक्षुकाः सन्तीति स्थाल्यो नाधि. 
रीयन्ते । अपि च इष्टं सुखं चन्दनवनितादिसङ्गजन्म इयितालक्णेन दुःखेनाघ्रातत्वादतिभीरणा त्यये. 
तापि, न त्वामुष्िमकं स्वर्गादि, तस्यावचिनाश्जित्वात्‌ । श्रुयते हि “अपाम सोमममृता अभूमा' इति । 
तथा च "“अक्षग्यं ह वं चातुर्मास्ययाजिनः शुहृतं भवति” । न च कृतकत्वहेतुकं ` विनाशित्वानुमानमत्र 
सम्भवति । नरशिरःकपालश्लोचानुमानववागमबाधित विषयत्वात्‌ । तस्मान्नयोक्तसाधनसम्पत्यमावान्न ब्रह्म- 
जिज्ञासेति प्रा्ठम्‌ । | 

एवं प्राते आह भगवान्‌ सूत्रकारः ® अतः इति % । तस्यायं व्याचष्टे भाष्यकारः ® यस्माद्‌ वेद 
एव इति ® । अवयमभिसन्धिः-- सत्यं मृगनिक्षुकादयः शक्याः परिहत्तु पाचक$कृषीवलादिभिः, दुःखं 
त्वनेकविधानेककारणसम्पातजमशष्यपरिहारम्‌ अन्ततः साधनपारतन्त्यक्षयितालक्षणयो दलयोः समस्तकृत- 
कसुखाविनाभावनियमात्‌ । नहि मधुविषसंपुक्तमन्नं विषं परित्यज्य समधु शक्यं शिल्पिवरेणापि भोक्तुम्‌ । 


क्षयितानुमानोपोदलितं च “तद्ययेह्‌ कमं चितः” इत्यादि वचनं क्षयिताप्रतिषादकम्‌ “अपाम सोमम्‌" 


भामती-ज्याख्या 

दुःख के परिहार में यत्नशीर होना चादिएु । अवजंनीयतया दुःख यदि प्राप्तभीहो जाता है, 
तब उसको छोड कर सुख का उपभोग वसे ही करना चाहिए, जैसे मछली खानेवाला व्यक्ति 
कटिकृटे के साथ ही मछली छाता हं, किन्तु उसमे जितना उपादेय भाग होता है, उतना 
लेकर शेष छोड़ देता है । अथवा जंसे छिलकों ( भ्रूसी ) के साथ धान लेकर उसमे से चावल 
निकाल कर भरसी का त्याग कर दिणा जाता है। उसी प्रकार दुःख के भय से अनुकूल वेदनीय 
सुख का परित्याग करना उचित नहीं । रोक में खेती को हानि पहंचानेवाले मृग (जानवर) है, 
तो क्या खेत बीजी नहीं जाती ? भिक्षुको के डर के मारे क्या भाजन नहीं पकाया जाता ? 


दूसरी बात यह्‌ भीहै कि लोकप्रसिद्ध चन्दन, वनिता, आदि के सम्पकं से जनित 
सुख कौ क्षयिता मौर दुःखमिश्रितता कौ देखकर उसका परित्याग कियाभीजा सक्ता है 
किन्तु पारलौकिक स्वर्गादि सुखो का त्याग सम्भव नहीं, क्योकि वे नित्य माने गये हँ । “अपां 
सोममृता अभूम" ( शत. त्रा. २।६।२।१ ), "अक्षय्यं हवे चातुर्मास्यपाजिनः सुतं भवति" 
( अथवंशि० ३ ) “^स्वर्गादिसुखं विनाशि, कृतकत्वाद्‌ घटादिवत्‌" -इस प्रकार का अनुमान 
वसे ही आगम प्रमाणसे बाधित है, जसे कि “नरशिरःकपालं शुचि, प्राण्यङ्खत्वात्‌”-- यह 
अनुमान “नार, स्पृष्ट्वाऽस्थि सस्नेहं सवासा जलमाविशेत्‌" इत्यादि आगमो के द्वारा बाधित 
है । इसलिए कथित वंराम्यादि-घटित साधनों का सम्पादन सम्भवन दहो सकने के कारण 
ब्रह्मजिज्ञासा क्योकर उपपन्न होगी ? 

सखमाधान--उक्त आशंका का निराकरण भाष्यकार कर रहे हैँ “यस्माद्‌ वेद एव 
इत्यादि । आशय यह्‌ है कि लोक-विश्रुत मृग ओर भिक्षुक आदि का निवारण कषिबल आदि 
कर सकते हैँ किन्तु लौकिक सुख मे मिधित दुःख का परित्याग सम्भव नहीं । एवं लौकिक 
सुख की क्षयिता के कारण भी परित्याग ही न्यायोचित है। “तद्यथेह कमंचितो लोकः 
क्षीयते” ( छां. उ. ८।१।६ ) इत्यादि वचन मुख्यरूप से जन्य सुख की क्षयिता के प्रतिपादक 
है किन्तु “अपां सोमम्‌' इत्यादि वाक्य अथंवाद होने के कारण मुख्यां के प्रतिपादक नहीं 
माने जाते, जेसा कि पौराणिको ने माना दै--“आभ्रूतसम्प्लवं स्थानममृतत्वं हि भाष्यते” 
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कर्मचितो लोकः क्षीयते; पवमेवासुत्र पुण्यचितो लोकः क्षीयते ( छान्दो ८।१।६ ) 
इत्यादिः । तथा ब्रह्मविक्चानादपि परं पुरुषां दशेयति - श्रह्मविदाप्नोति षरम्‌' 
( वैत्ति० २।१) इस्यादिः । तस्माद्यथोक्तसाघनसखंपस्यनन्तरं अह्यलिक्ञासा कतेग्या । 
ब्रह्मणो जिश्चासा ब्रह्मजिन्ञासा । ब्रह्म च वक्ष्यमाणलक्षणं “जन्मायस्य यतः” इति । अत 
पव न "ब्रह्म शब्दस्य जात्या्यर्थान्तरमाशङ्कितभ्यम्‌ । ब्रह्मण ईति कमेणि षष्ठो, न शेषे; 
भामती 
इत्यादिकं वचनं मख्यासम्भवे जघन्यवृत्तितामापादयति ! यथाहुः पोराणिकाः-- आभूतसंप्लवं स्थानम. 
मृतत्वं हि भाष्यते" इति । ¦ 
. अत्र च ब्रह्मपदेन तश्प्रमाणं वेद उपस्थापितः । स च योग्यत्वात्तद्ययेह्‌ कमं चितः" इत्यादिरत इति 
सर्वनाम्ना परामृश्य हितुपन्चम्या निदिहयते । स्यादेतद्‌ -यथा स्वर्गादेः कृतकस्य सुखस्य दुःखानुष ङ्गस्तथा 
अह्णोऽपीस्यत आह ® तथा ब्रह्मचिज्ञानादपि इति ® । तेनायमथंः-- अतः स्वर्गादोनां क्षयिताप्रतिपादकाद 
ब्रह्मज्ञानस्य च परमपुरुता्थंताप्रतिपादकादागमाद्‌ यथोक्तसाधनसम्पत्‌ ततश्च जिन्ञासेति सिद्धम्‌ । 
बरह्मजिक्तासायवन्याख्यानमाह ® ब्रह्मणः इति ® । षष्ठोसमासप्रदर्ानेन प्राचां वृत्तितां ब्रह्मणे 
, जिज्ञासा ब्रह्मजिज्ञासेति चतुर्थीसमासः परास्तो वेदितभ्यः । तादभ्यं समासे प्रकृतिविकृतिग्रहणं कर्तव्यमिति 
कात्थायनीयवचनेन यूपदार्वादिष्येव प्रकृतिविकारभूतेषु चतुर्थोसमासनियमाद्‌, अग्रकृतिविकारभूत इत्येव- 
मादौ तन्निषेधात्‌ । अहवधासावयः षष्ठोसमासा भविष्यन्तोत्यरेवघासादिषु षष्टोक्तमासप्रतिविानात्‌ । षष्टो. 
समासेऽपि च ब्रह्मणो वास्तवप्राघाम्योपपत्तेरिति । स्यादेतद्‌ ब्रह्मणो निज्लासेत्युक्ते तत्र्नेकार्थत्वाद्‌ ब्रह्म - 
शाग्दस्य संशयः, कस्य ब्रह्मणो जिज्ञासेति ? अस्ति ब्रह्महाब्दो विप्रस्वजातो, यथा -- ब्रह्महत्येति । अस्ति 


भामती-व्याख्या 

( वि. पु. २।०८।९६ ) । अर्थात्‌ भूतसंप्लव या महाप्रल्य-पयेन्त जो स्थायी होता है, उसे अमृत 
( या अनश्वर ) कह दिया जाता है । “ब्रह्मविज्ञानादपि' इस भाष्य मे प्रयुक्त ब्रह्य पदके दवारा 
ब्रह्माविषयक प्रभाणभरूत वेद ओर उसमें भी योग्यता के आघार पर "तद्यथेह कमंचितः' इत्यादि 
वैदिक वाक्य गृहीत होति हैँ । हेत्व्थंक पश्चमी के द्वारा उक्त वाक्य काःप्रसङ्खं उपस्थित हो 
जाता ह । अतः श्रीभास्कराचायं ने जौ भाष्यकार पर अनुपस्थित विवेकादि के आनन्तयं के 
प्रतिपादन का आरोप लगाया ह, वह्‌ निराघार होकर रह जाता हं । जेसे स्वर्गादिरूप सुख 
मे दुःख का सम्बन्ध होता है, वैसा ब्रह्मरूप सुख मे नहीं हं । अतः स्वर्गादि में क्षयित्वप्रतिपादन 
के साध्यम से ब्रहाज्ञान की परम पुरुषार्थ-हेतुता स्पष्ट हो जाती हे, जसा कि श्रुति कहती 
ह- “ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌” (तं. उ. २।१) । भाष्यकार ने श्रह्मणो जिज्ञास ब्रह्मजिज्ञासा 
एेसा षष्ठीसमास दिखाकर अपने से पूवंवत्तीं वृत्तिकार के द्वारा प्रदशित ब्रह्मणे जिज्ञासा ब्रह्म- 
जिज्ञासा"--इस प्रकार के चतुर्थीसमास का निराकरण ध्वनित कर दिया हे, क्योकि "ताद्य 
समासे प्रकृतिविकृतिग्रहणं कत्तंव्यम्‌'--इस प्रकार कात्यायन-वचन के दारा युपन्दार्‌ आदि 
परिगणित स्थानों पर ही चतुर्थीसमास मानते है, सर्वत्र हीं । ब्रह्मजिज्ञासा के समान प्रकृति- 
विकारभाव-रहित स्थर पर निषेध एवं 'अश्वघासादयः षष्ठीसमासा भविष्यन्ति" इत्यादि वचनं 
के द्वारा ब्रह्मजिज्ञासा आदि पदो मे षष्ठीसमास का विघान माना गया हे । षषटीसमासमे भौ 
ब्रह्य की प्रधानता अक्षुण्ण रह्‌ जाती हं । 

शङ्का-्रह्मणो जिज्ञासा'-एेसा कहने पर भी ब्रह्मशब्द के अनेक अर्थो को ध्यान में 
रखकर सन्देह उपस्थित हो जाता है कि किस ब्रह्य की जिज्ञासा प्रस्तूतकी जारहीदहै? 
ब्रह्मा शब्द विप्रत्व जाति मे प्रयुक्त होता दै, जैसे कि ब्रह्महत्या, । ब्रह्म शब्द वेद मे भी प्रयुक्त 
है, जैसे कि "ब्रह्मोज्छम्‌' एवं परमात्मा का भी वाचक ब्रह्य शब्द होता है जंसे कि ब्रह्मवेद 








~~~“ 


८८ च्ह्मसूत्रशाङ्करभाष्यम्‌ [अ.श१पा.१स्‌. १ 


जिज्ञास्यापेक्षत्वाज्जिज्ञासायाः, जिज्ञास्यान्तरानिदेंशाच्च । नच्च शेषषष्ठीपरिग्रहेऽपि 


भामती 

च वेदे, यथा--त्रह्मोज््मिति अस्ति च परमात्मनि, यथा--ब्रह्म वेव ब्रहैव भवतौति तमिमं संश्ञयमपा- 
करोति ® ब्रह्म च वक्ष्यमाणलक्तणम्‌ इति ॐ । यतो ब्रह्मजिज्ञासां प्रतिन्ञाय तञ्ज्ञापनाय परमात्मलन्तणं 
प्रणयति ततोऽवगच्छामः परमात्मजिज्ञासेवेयं न विप्रत्वज्ञात्यादिजिज्ञासेत्ययं; ¦ 

षष्ठोसमासपरि ग्रहेऽपि नेयं कमंषष्ठी, किन्तु शेषलक्षणा, सम्बन्धमात्रं च शेष इति ब्रह्मणो जिज्ञासे. 
युक्ते ब्रह्मसम्बन्धिनी जिन्ञासेतयुक्तं भवति । तथा च ब्रह्मस्वरूपप्रमाणयुक्तिसाधनप्रयोजन जिन्ञासाः सर्वा 
ब्रह्मजिज्ञासार्था ब्रह्मजिज्ञासयाऽवचद्धा भवन्ति । साक्षात्पारम्परय्येण च ब्रह्मसम्बन्धात्‌ । कमंषष्ठयां तु 
बह्यशन्दाथंः कमं, स च स्वरूपमेवेति तत्प्रमाणादयो नावरध्येरन्‌, तथा चाप्रतिज्ञातार्थचिन्ता प्रमाणादिषु 
भवेदिति ये मन्यन्ते तान्‌ प्रत्याह ® ब्रह्मणः इति । ® कमंणि इति ® । अत्र हेतुमाह ® जिज्ञास्येति ® । 
इच्छायाः प्रतिपत्त्यनुबन्धो ज्ञानं, ज्ञानस्य च ज्ञेयं ब्रह्य, न खलु ज्ञानं ज्ञेयं विना निरूप्यते, न च जिन्ञासा 
ज्ञानं विनेति प्रतिपर्यनुबन्धत्वात्‌ प्रथम जिज्ञासा कर्मेवपक्षते, न तु सम्बम्धिमात्रम्‌ । तदन्तरेणापि सति 
करमणि तन्निरूपणात्‌ । नहि चनदरमसमा दित्यं चोपलभ्य कस्यायमिति सम्बन्ध्यन्वेषणा भवति । भवति तु 





भामती-व्याख्या 


बरहर भवति" । 

समाघान- उक्त शंका का परिहार करते हए भाष्यकार कहते है - ब्रह्म च वक्ष्य- 
माणलक्षणम्‌' । ब्रह्मजिज्ञासा की प्रतिज्ञा करने के अनन्तर द्वितीय सूत्र मे सूत्रकार परमात्मा 
का लक्षण कर रहे ह, उससे यह्‌ नितान्त स्पष्ट हो जात। है कि ब्रह्म-जिज्ञासा पद में "ब्रह्म पद 
परमात्माका ही वाचकं है, विप्रत्वादि जाति का नहीं। षष्ठी-समास मेभी कर्मषष्ठी नहीं 
अपितु शेषषष्ठी का ही परिग्रह किया जाता है । सम्बन्धमात्र का शेष पद से विधान किया 
गया है । ब्रह्मणो जिज्ञासा एेसा कहने से ब्रह्मसम्बन्धी जिज्ञासा प्रतीत होती है । इस प्रकार 
रहा के स्वरूप, प्रमाण, युक्ति, साधन भओौर प्रयोजन आदि की जिज्ञासा ब्रह्मजिज्ञासा में 
समाविष्ट हो जाती है । फलतः चतुलक्षणी वेदान्तमीमांसा का ग्रहण ब्रह्मजिज्ञासा पद से हो 
जाता है, क्योकि साक्षात्‌ या परम्परया ब्रह्य का सम्बन्ध सवत्र है । कर्मेषष्ठो का ग्रहण करने 
पर केवल ब्रह्मशब्दाथं कमं होता है वह केवल स्वरूप का ही उपस्थापक होता है, प्रमाणादि 
का संग्राहक नहीं । जो लोग प्रमाणादि के ग्रहण मे अप्रतिज्ञात चर्चा क। प्रसङ्क उदद्धावित 
करते है, उनके लि कहा गया है-- “ब्रह्मण इति कंणि षष्ठो न रेषे", । उसका कारण स्पष्ट 
करते हुए कहा गया है-जिज्ञास्यापेक्षत्वात्‌ जिज्ञासायाः। इच्छा का विषय है ज्ञान ओर 
ज्ञान काज्ञेयहेब्रह्य। जेयके विनाज्ञान क्रा निरूपण सम्भव नहीं ओर ज्ञान के विना 
जिज्ञासा का निरूपण नहीं हो सकता । ज्ञानकमंक इच्छारूप जिज्ञासा स्वंप्रथम ज्ञान की ही 
अपेक्षा करतौ है, सम्बन्धि-मात्र की नहीं । सम्बन्धिसामान्य के विनाभी कर्मका निह्पण 
किया जा सकता है, जसे कि चन्द्रमा ओर आदित्य को देखकर 'कस्यायम्‌' इस प्रकार की 
सम्बन्धिसामान्य क अपेक्षा नहीं देखी जाती, किन्तु श्ञानम्‌" रेसा सुनने पर “किविषयकं 
ज्ञानम्‌ ¢ इस प्रकार कमे की ही अणेक्षा होती है। अतः प्रथम अपेक्षा के बल पर ब्रह्म का 
जिज्ञासा के साथ कमंत्वेन ही सम्बन्ध होता है, सामान्य सम्बन्धितया नहीं, क्योकि सामान्य 
संम्बन्धिता मुख्य नहीं, गौण मानी जाती है । इस प्रकार ब्रह्मणः' मेँ कर्माथिक षष्ठौ विभक्ति 
मानी गदर है । यदि कहा जाय कि जिज्ञास्य पदाथं के बिना जिज्ञासाका निरूपण नहीं हो 
सकता--यह ठीक है किन्तु ब्रह्म को छोडकर जिज्ञास्य कोई अन्य भी हो सकता है। तो वेसा 
नहीं कहा जा सकता, क्योकि "“जिज्ञास्यान्तरानिदेशाच्च । 


कक्कर 





वष्टथथेविचारः ] दिन्वीसखदहितमभामतीसंवलितम्‌ ८९. 


ब्रह्मणो जिश्ासाकमेत्वं न विरुष्यते, संबन्धसामान्यस्य विशेषनिष्ठत्वात्‌ । र्ध 
भ्रत्यक्षं बरह्मणः कमत्वमुर्ख्ज्य, सामान्यद्वारेण परोक्षं कमेरवं कट्पथतो भ्यथेः अथः 
स्यात्‌ । न व्यथः, ब्रह्माधिताशेषविचारप्रतिन्लानाथेत्वादिति चेन्न, प्रधामवरिच्ि 
तद्पेक्चितानामथौश्िप्तत्वात्‌ । बह्म हि क्ञानेनाप्तुमिष्ठतमत्वासप्धानम्‌ । तस््मिन््रधाने 
जिष्ठासाकमेणि परिगृहीते यैर्जिक्चासितेर्विना ब्रह्म जिज्ञासितं न मघति, ताभ्यथोक्षिप्ता- 
भ्येवेति न पृथक्सूत्रयितन्यानि । यथा राजासौ गच्छतीत्थुक्ते सपरिधारस्य शशी 
गमनयुक्तं भवति, तदत्‌ । श्रत्युगमाच्च- “यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते, ( तैच्तिर 
३।१ ) इत्याद्याः श्तयः, "तद्धिजिक्ञासस्व, तवब्रह्म ( ते्ति० ३।१ ) इति भस्मेव 
ब्रह्मणो जिश्चासाकरमैरवं दशंयन्ति । तच्च कर्मणि षष्ठोपरिग्रहे सत्रेणासुगतं भवलि । 


| भामती 
शानमित्युक्ते विषयान्वेषणा किविषयमिति ? . तस्मात्प्रथममपेक्षितस्वात्‌ क्म॑तयेव ब्रह्म सम्बध्यते, न 
प्म्बन्धितामात्रेण, तस्य जघन्यत्वात्‌ । तथा च कमणि षष्टौष्य्थंः । ननु सत्यं न जिज्ञास्यमन्तरेण जिज्ञासा 
निरूप्यते, जिज्ञास्यान्तरं स्वस्था भविष्यति, ब्रह्म तु शेषतया सम्भन्त्स्यते इत्यत आह ® जिज्ञास्यान्त- 
देति ® । निग्ढ़ाभिप्रायश्चोदयति ® ननु शेषषष्ठोपरिग्रहेऽपि इति ® । सामान्यसम्बन्धस्य विषस्य 
ग्वाविरोषेन क्म॑ताया अविघातेन जिन्ञासानिरूपणोपपत्तेरित्यथं : । | 

निगृढ़ाभिप्राय एव दूषयति ® एवमपि प्रत्यक्षं ब्रह्मणः इति ® । वाच्यस्य कर्मस्वस्य जिज्ञासया 
प्रथममेश्ितस्य प्रथमसम्बन्धाहुस्य चान्वयपरित्यागेन पश्चात्‌ कथञ्चिदपेक्षितस्य सम्बन्धिमात्रस्य सम्बन्धौ 
जघन्यः प्रथमः प्रथमश्च जघन्य इति सुव्याहूतं न्यायतत्वम्‌ । प्रतयक्षपरोक्षाभिषानं च प्रायम्याप्रायभ्य. 
स्फुटत्वास्फुटत्वाभिप्रायम्‌ । चोदकः स्वाभिप्रायमुद्घाटयति ® न व्यर्थो ब्रह्माधिताशेषेति& । व्याख्यात- 
मेतदधस्तात्‌ । समाधाता स्वाभिसन्धिमुद्घाटयति ® न, प्रधानपरिग्रहे ईति ® । वास्तवं प्राधान्यं 
ब्रह्ममः । शेषं सनिदक्षंनमतिरोहिता्थ, शुत्यनुगमश्वातिरोहितः । 

| भामती-ज्याख्या 

शेषार्थक षष्ठी मानकर भी ब्रह्मगत कम॑ता का उपपादन किया जा सकता है इस 
आशय को मन में रखकर शेष-षष्ठीवादी शङ्का करता है- “ननु शेषषष्ठोपरिग्रहैऽपि"" । 
“निविशेषं न सामान्यम्‌" इस न्याय के अनुसार सामान्थ सम्बन्ध का किसी-न-किसी विकषष 
अथं मे पयैवसान मानना होगा, अतः कम॑ता में ही उसका तात्पयं मानकर ब्रह्मकमंक जिज्ञासां 
का उपपादन कियाजा सकतादहे। द्राविड प्राणायाम का प्रसङ्ख स्मरण कर सिद्धान्ती 
( कर्म॑ष्ठीवादी ) उक्त शङ्का का निरास. करता हं--'एत्रमपि प्रत्यक्षं ब्रह्मणः कर्मत्वै- 
मुत्सुज्य 1" उक्त षष्ठो किस अथं मे प्रयुक्त हं ? इस भआकांक्षा मे प्रथमतः कमता का प्रस्तावं 
ठुकराकर शेषषष्ठी मान कर पुनः शेषता का कम॑ता मे उपक्षंहार करना कमेतारूप मुख्य 
अथं को गौणता ओर गौणभरूत शेष-षष्ठौ को मुख्यता प्रदान करना अत्यन्त अनुचित है मौर 
निरर्थक श्रममाच्र है । शेष-षष्ठीवादी अपने श्रम की निरथंकता का परिहार करता है- 
“न्‌ व्यर्थः” । शेष-षष्ठी मानने पर ब्रहा-सम्बन्धी प्रमाणादि के विचार को प्रतिज्ञा-वाक्य में 
समाहित करने के लिए शेष-षष्ठी मानना साथंक ह, निरथंक नहीं । कममता-षष्ठीवाची 
अपना मस्तभ्य उद्घाटित कर रहा हँ--“न, प्रधानपरिग्रहे तदपेक्षितानामर्थाक्षिप्तत्वात्‌"' । 
संक्षिप्त समाधान का ही विस्तार किया जाता ह--“"ब्रह्य हि ज्ञानेनाुमिष्टम्‌” । आश्य यह 
है कि कर्म॑-षष्ठी मानकर ब्रह्य की प्रधानता का लाभ होता है, प्रधानभूत अथं की जिज्ञासा 
प्रतिज्ञात होने पर अङ्गभूत सभी पदार्थो की जिज्ञासा वसे ही प्रतिज्ञात हो जाती हं, जैसे 
"राजासौ गच्छति,- एेसा कहने पर राजा का समस्त परिजन-वगं गृहीत हो जाता ह । 

१२ 





९० ब्ह्मसू्रशाङ्करभाष्यम्‌ [अ.१पा.१स्‌. १ 


चैस्माद्‌ ब्रह्मण इति कमेणि षष्ठो \ ज्ञातुमिच्छा जिज्ञासा । अवगतिपर्यन्तं ज्ञानं सन्वा- 
ज्याया इच्छायाः कमे, फलविषयत्वादिच्छायाः । ज्ञानेन हि प्रमाणेनावगन्तुमिष्ं ह्य । 
जह्यावगतिर्दि_पुरुषाथः,_ निःशेषसंसारवीजाविदयाद्नथेनिव्टणात्‌ । तस्माद्‌ बरहम 
भामती 

तदेवमभिभदं समासं व्यवस्थाप्य निज्ञातापदाथंमाह ® ज्ञातुम्‌ इति % । स्यादेतत्‌- न ज्ञान- 
मिच्छाविषयः । सुखदुःखावाप्तिपरिहारो बा तदुपायो वा ॒तवृदरारेणेच्छागोचरः । न चेवं ब्रह्मविज्ञानम्‌ । 
ज्ञ खल्वेतदनुक्‌लमिति वा प्रतिकूलनिवृत्तिरिति वाऽनुभूयते । नापि तयोरपायः, तस्मिन्‌ सत्यपि सुखभेद- 
म्यादशं नात्‌ । अनुवत्तंमानस्य च दुःखस्यानिवृत्तेः । तस्मान्न सूत्रकारवचनमान्नादिषिकमंता ज्ञानस्येत्यत 
न्नाहं ® अवगतिपय्यन्तम्‌ इति ® । न केवर ज्ञानमिष्यते किन्त्ववर्गति साक्षात्कारं कवं दवग तिष्यं नतं 
सन्वाच्याया इच्छायाः कमं । कस्मात्‌ ? फलविषयत्वादिच्छायाः तदुपायं फलपय्यंन्तं गोचरयतोच्छेति 
शेषः । ननु भवत्ववगतिपम्यन्तं ज्ञानं, किमेतावतापीष्टं भवति । न ह्यपेक्षणोयविषयमवगतिपय्यंन्तमपि 
जञानमिष्यत इस्यत आह ® ज्ञानेन हि प्रमाणेनावगन्तुमिष्ट बह्म % । भवतु बह्मविषयावगतिः, एवमपि 
कथमिषटत्यत आह ® ब्रह्मावगतिहिपुरुषाथंः ® । किमभ्युदयः ? न, किन्तु निःश्रेयसं विगलितनििल- 
दुःखानुषर्खपरमानन्दघनब्रह्मावगतिब्गह्यणः स्वभाव इति सेव निःधेयसं पुरुषाथं इति । स्यादेतत्‌- न 
्रह्मावगतिः पुरुषाः । पुरुषव्यापारभ्याप्यो हि पुरुषार्थं । न चास्या ब्रह्यस्वभावभूताया , उत्प तिविकार- 
संस्कारप्राप्तयः सम्भवन्ति । तथा सत्यनिस्यव्वेन तत्स्वाभाव्यानुपपत्तेः । न वचोत्पत््याद्यभावे व्यापार- 
भ्याप्यता । तस्मान्न ब्रह्माबगतिः पुरषाथं इत्यत आह ¢ निःक्ञेषसं सारवीजाविशाद्यनथं निबहुंणात्‌ & । 


सत्यं बरह्मावगतो ब्रह्मस्वभावे नोत्पत्यादयः सम्भवन्ति । तथाप्यनिवंचनीयानाधविद्यावज्ञाद्‌ ब्रह्म स्वभावोऽ. 
ण णि ज 


भामती-ग्याख्या 
“जिज्ञासा' पद का अथं किया जाता ह--“ज्ञातुमिच्छा । 
शङ्का--ऊपर ज्ञान को जो इच्छा का विषय माना गया, वहु उचित नहीं क्योकि 
स्वभावतः सुख की प्राति, दुःख का परिहार एवं उनके उपायभरूत पदाथं ही इच्छा के विषय 
मराने जति है, ब्रह्मज्ञान न तो सुखरूप हं, वयोकि अनुकूल वेदनीय नहीं । न दुःख की 


निवृत्तिरूप है ओर न उनका उपायरूप ही है, क्योकि उसके होने पर भी न तो सुखादि की 


प्रापि देली जाती है भौर न वतंमान दुःख की निवृत्ति । केवल सूत्रकार के वैसा कह देने मात्र 
से ज्ञान को इच्छा का विषय नहीं माना जा सकता । 

समाघधान-- भाष्यकार ने उक्त शङ्का का निराकरण करने के लिए ज्ञान का परिष्कार 
किया है--“अवगतिपयंन्तं ज्ञानम्‌“ । केवर ज्ञान को इच्छा का कमं नहीं माना जाता, अपितु 
मात्मा का साक्षात्कारात्मक ज्ञान विवक्षित है, क्योकि इच्छा सदंव फल्विषथिणी होती है, 
फल है-मोक्षरूप सुख, अतः इच्छा उसके उपायभूत विचार-जन्य ब्रह्म-साक्षात्कार को विषय 
करती है । अवगति-पयंन्त ज्ञान की विवक्षा होने पर अभीष्ट-सिद्धि का प्रकार बताया जाता 
है-““ज्ञानेन हि प्रमणेनावगन्तुमिष्टं ब्रह, ब्रह्मावगतिर्हि पुरुषाथंः'” । पुरुषार्थं पद से यहां 
मभ्युदयरूप पुरुषाथं विवक्षित नहीं, अपितु मोक्ष अभिप्रेत हे, जो कि भी प्रकारके दुःखों के 
सम्बन्ध से रदित प रमानन्द-घन ब्रह्म की अवगति ब्रह्म का ही स्वरूप है, उसको ही निःश्रेयस्‌ 
ग्रा मोक्ष कहते है । ब्रह्मस्वरूपभूत मोक्ष की उत्पत्ति, विकृति या संस्कार सम्भव नहीं, अन्यथा 


{ उत्पत्त्यादि मानने पर ) मोक्ष अनित्य होकर नित्य कूटस्थ ब्रह्य का स्वरूप न हो. सकेगा । 


मोक्ष की जब उत्पत्त्यादि सम्भव नहीं, तब वह्‌ पुरुष के किसी व्यापार से साध्य न होने के 
क्रारण पुरुषार्थं वयोकर बन सकेगा ? इस प्रश्न का उत्तर है-“निःशेषसंसारबीजाविद्याद्य- 
नथनिबहंणात्‌"' । यद्यपि ब्रह्मस्वरूपभूत ब्रह्य की अवगति के उत्पत्यादि सम्भव नहीं, तथापि 





बरह्मपरसिद्धिविचारः |] दिन्दौसदितमामतीखंवल्ितम्‌ ९१ 
विजिक्ञासितव्यम्‌ । तत्पुनत्रह्य भरसिद्धमप्रसिद्धं वा स्यात्‌ । यदि भ्रसिद्ध, न जिश्नासि- 


भामती 

पराधीन्रकाशोऽपि प्रतिभासमानोऽपि न प्रतिभातीव पराधीनप्रकाङा इव देहिन्दियादिभ्यो भिश्नोऽप्यिन्न इव 
भासत इति संसारबीजाविदयाध्नथंनिबहंणात्‌ प्रागप्राछ्च इव तस्मिन्‌ सति प्राक्च इव भवतीति पुरषेण 
ष्यंमानत्वात्‌ पुरुषाथं इति युक्तम्‌ । अविद्यादीत्यादिग्रहृणेन त्संस्कारोऽवरष्यते । अविश्चादिनिवत्तिस्तु- 
` पासनाकार्य्यादन्तःकरणवृत्तिभेदात्‌ साक्षात्कारादिति द्रष्टव्यम्‌ । 

उपसंहरति ® तस्माद्‌ ब्रह्म जिन्ञासितव्यमुक्तलक्षणेन मुम॒क्षुणा ® । न खलु तञ्ज्ञानं विना 
सवासनविविधदुःलनिदानमविधो च्छिद्यते । न च ॒तदृच्छेदमन्तरेण विगलितनिखिलदुःखानुषङ्गानन्बधन- 
ब्रह्मास्मतासाक्षात्काराविर्भावो जीवस्य । तस्मादानरेदघनवब्रह्मास्मतामिच्छता तदुपायो ज्लानमेषितव्यम्‌ । 
तच्च न केवलेभ्यो वेदान्तेभ्योऽपि तु ब्रह्म मीमांसोपकरणेभ्य इति इच्छामुखे ब्रह्ममीमांसायां प्रवत्यते, 
न तु वेदान्तेषु तदथंविदक्षायां वा । तत्र फलवदर्थाववोधपरतां स्वाघ्यायाध्ययनविषेः सत्रयताऽयातो 
ध्मजिज्ञासेत्यनेनेव प्रवत्तितत्वाद्‌, धमं परहुणस्य वेदार्थोपलक्षणत्वेनाधर्मवद्‌ ब्रह्मणोऽप्युपलक्षणाच्च । यद्यपि च 
धमंमोमांसावद्‌ वेदाथं मीमांसया ब्रह्ममोमां साप्याक्षेप्तुं शक्यते, तथापि प्राच्या मीमांसया न तदु व्युस्पाद्यले, 
नापि ब्रह्ममोमासाया अध्ययनभात्रानन्त््यंमिति ब्रह्ममीमांसारम्भाय नित्यानित्यविवेकाद्चानन्त््यप्रद्निय 





भामती व्याख्या 
ब्रह्म का वह॒ स्वरूप अनिवंचनीय अनादि अविद्यारूप आवरण से आवृत. होने के कारण 
अप्रतिभात, पर प्रकाश ओर देहेन्द्रियादि से भिन्न होने पर भी अभिन्न-जंसा प्रतीत होता है.\ 
संसाररूप अनथं पदार्थो के कारणीभरूत अनिवंचनीय अज्ञान की निवृत्ति से पहले अप्राप्र ओर 
अविद्या की निवृत्ति हो जाने षर प्राप्र-जेसा होकर पुरुषां बन जाता है । यहां “अविद्यादि” 
इस आदि पद कँ द्वारा अविद्या-जनित संस्कार विवक्षित है । अविद्या की निवृत्ति बरह्मोपासना 
के कार्यभूत मानस वुत्ति विशेषरूप साक्षात्कार से होती दै-यह कहा जा चुका ह । जिज्ञासा- 
परसङ्ख का उपसंहार किया जाता है-- “तस्माद्‌ ब्रह्य जिज्ञासितव्यम्‌" । अर्थात्‌ विवेक- 
वैराम्यादि साधनों से सम्पन्न मुमुक्षु के द्वारा उक्त ब्रह्म अवश्य जिज्ञासितव्य है, क्योकि 
ब्रह्मज्ञान के विना विविध दुःखों की कारणीभूत अविद्या का समूल, उच्छेद नहीं हौ सकता 
उस उच्छेद के विना जीव को निखिल दुःख-सम्बन्ध से रहित ब्रह्म का अभेद-साक्षात्कार नहीं 
हो सकता, अतः आनन्द-घन ब्रह्य के अभेदःसाक्षात्कार की इच्छा रखनेवाले मुमुक्षु को उक्त 
साक्षात्कार के उपाय की गवेषणा करनी चाहिए । वह॒ साक्षात्कार केवल वेदान्त-वाक्यो से 
नहीं, अपितु ब्रह्म-मीमांसारूप सहायक तकं से संवलित वेदान्त.वाक्यों के द्वारा सम्पन्न होता 
हे । सामान्यतः ज्ञात ओर विशेषतः सन्दिग्ध ब्रह्म के जानने की इच्छा सहजतः मुमृक्ु दुर्म 
को होती है, जिससे अनुप्राणित हो कर बह ब्रह्मविचार में प्रवृत्त होता दै, केवल वेदान्ताथ- 
ज्ञान की इच्छा से नहीं, क्योकि केवर अथं-ज्ञान की इच्छा रखनेवाले पुरुष कौ प्रवृत्ति तो 
महषि जंमिनि के अध्ययन-विधि-सूचक “अथातो धमंजिज्ञासा'” ८ जे सू. १।१।१ ) इस सूत्रसे 
ही सिंद्ध हो जाती है। उस सूत्रम "धमं" पद सकल वेदाथं का लक्षक है, अतः ब्रह्मका भी 
वसे ही संग्राहक हो जाता है, जैसे-अधप्रं का, अत एव पाथंसारथि मिश्च कहते है--"“धमंग्रहणं 
चोपलक्षणार्थम्‌, अधमंस्यापि हानाय जिज्ञास्यात्‌” (शाखदी. १. १५) यद्यपि वेदाथं-मीर्मासा 
क द्वारा धरम-मीमांसा के समान ब्रह्म-मीमांसा का भी ग्रहण हो सकता है, तथापि पूवे भीमांता 
मन तो ब्रह्माकाव्युत्पादन किया गया है ओर न ब्रह्ममीमांसा में वेदाध्ययनमात्र का अनन्तयं 
विवक्षित है, अतः नित्यानित्य वस्तु के विवेकादि का आनन्तयं दिखाने के लिए “अथातो 
ब्रह्मजिज्ञासा” ( ब्र. सू. १।१।१ ) इस सूत्र का आरम्भ आवश्यक है, इसमें किसी प्रकार कीं 

















# ५. अहयसुश्रशाङ्करभाभ्यम्‌ [अ.श्पा. १. १ 
कण्यभ्‌ । भथा-ऽभसिद्ं, नेव शक्यं जिक्ाखितुमिति । उच्यते- स्ति तावद्‌ ब्रह्म निस्य- 


भामती 
देवं सूकमारम्भणोयमित्यपोनङकस्यम्‌ । स्यादेतव्‌-- एतेन सूत्रेण ब्रह्मज्ञानं प्रत्युपायता मीमांसायाः प्रति- 
प्यत्र इत्युक्त, तदयुक्तं, विकल्पासहत्वादिति चोदयति ® तत्‌ ` पुनब्रह्य इति ® । वेवान्तेभ्योऽपोरवेय- 
करखः स्वतःसिद्धप्रामाण्येभ्यः प्रसिद्धमध्रसिद्धं॑वा स्यात्‌ । यवि प्रसिद्धं वेवान्तवाक्यसमुत्येन निश्चयज्ञानेन 
विषयोकृतं ततो न जिज्ञासितव्यम्‌, निष्पादितक्रिये कमंणि अविशेषाधायिनः साधनस्य साधनन्यायाति- 


पात्‌ । अथाप्रसिद्धं बेदान्तेभ्यस्तहि न तव्‌ वेदान्ताः प्रतिपादयन्तीति सवंथाऽपरसिद्धं नेव शक्यं निक्षा. 


बिहकम्‌ । अनुसूते हि श्रिये भवतीच्छा न तु सवंथाऽननुभूतपुरवे । न वेष्यमाणमपि शक्यं ज्ञातु, प्रमाणा- 
भप्रदपहु । सम्यो हि तस्य प्रमाणं वक्तव्यम्‌ । यथा वक्ष्यति “'ज्ञास्त्रयोनित्वात्‌'' -- इति । स वेन्नाबबोध. 
वत्ति, कुतस्तस्य तत्र प्रामाण्यम्‌ । न च प्रमाणान्तरं बरह्मणि प्रक्रमते । तस्मात्प्रसिद्धस्य ज्ञातु शक्यस्याष्य- 
निद्धा्ननाब्‌ मप्रसिद्स्येच्छाया अविषयस्वाव्‌ अशक्यज्ञानत्वाच्च न ब्रह्म जिज्ञास्यमित्याक्षपः । 

परिहरति ®उच्यते अस्ति तावद ब्रह्य नित्यशदधबुद्धमुक्तस्वभावम्‌% । अयमर्थ; -- प्रागपि 
ब्छमोमांसाया अधोतवेदस्य निगमनिरक्तवम्याकरणादिपरिशीलनविदितपदतदथं सम्बन्धस्य सदेव 


क्स्ेदमप्र आसोदिस्युपकमात्‌ तत्वमसोत्यन्तात्‌ सन्दर्भाक्नित्यत्वादयुपेतबह्यस्वरूपावगमस्तावदापाततो 


भामती~न्याख्या 
पुनरुक्ति नहीं । 
शङ्का ब्रह्मज्ञान को साधनता जो ब्रह्मजिज्ञासा में कही गई, वह सम्भव नहीं-एेसा आक्षेप 
किया जाता है -“तत्पुनत्रहय प्रसिद्धमप्रसिद्ध वा स्यात्‌ ? अपौरषेय वेद मे प्रामाण्य स्वतः 
सिद्धे है, अतः उसके एकदेश भूत वेदान्त-वाक्यो के दारा जीवाभिन्न ब्रह्म का निश्चय है ? अथवा 
नहीं ? यदि वेदान्त-वाक्य-जन्य निश्चय की विषयता ब्रह्य में पहले से है, तब ब्रह्मजिज्ञासा की 
भवेण्यकत्ता नही, क्योकि [ जसे पवंत में अग्न्यादिरूप कमंकारक की सिद्धिरूप क्रिया-सम्पन्न 
हौ जने पर अग्नि में सन्दिग्धता न रहने के कारण अग्नि का साधनीभूत न्याय साधन ही नहीं 
रहता, वे ही ] जिज्ञासा के क्मंभूत ब्रह्य की अवगति हो जाने पर उसकी जिज्ञासा सम्भव 
नहीं रह जाती । यदि वेदान्त-वाक्यों से ब्रह्म का ज्ञान नहीं होता, तब यह्‌ जो कहा जाता है 
किं “वेदान्ताः ब्रह्म प्रतिपादयन्ति" । वह सवंथा अप्रसिद्ध हो जाता है, तब ब्रह्य की जिज्ञासा 
करथोकर होगी? क्योकि जो प्रिय पदाथं अनुभूत होतादहै, उधो की ही जिज्ञासा होती 
है, सवं थ अननुभूत पदाथ कौ नहीं ! अननुभत पदाथं कौ जिज्ञासा होने परभी प्रमाण के 
जभाव मे उसका ज्ञान सम्भव नहीं, शब्द को ही ब्रह्म में प्रमाण कहा जाता है--“शास्वयो- 
नित्वात्‌"' । वह्‌ आगम यदि ब्रह्य का बाध नहीं कराता, तव वह्‌ ब्रह्म में प्रमाण क्योकर होगा ? 
ब्रहम मे कोई अन्य प्रमाण सम्भव नहीं । फलतः प्रसिद्ध पदाथं का ज्ञान सम्भव होने पर भी 
उसमे जिज्ञास्यता नही बनती ओर अप्रसिद्ध पदाथं तो इच्छाका विषय ही नहीं होता. 
उसकां ज्ञान भी सम्भव नहीं, अतः ब्रह्म कथमपि जिज्ञस्य नहीं यह आक्षेपवादी कां 
संक्षि वक्तव्य है । 
समाधान--उक्त आक्षेप क परिहार किथा जाता है “उच्यते--अस्ति तावद्‌ ब्रह्म 
मित्यशुद्धवुदधस्वभावम्‌” । भाव यहु है कि जिस व्यक्ति ने वेद का अध्ययन कर लिया है, जिसे 
निषष्टु, निरुक्त ओर व्याकरणादि के परिशीलन से पद-पदा्थं का संगति-प्रह हो चुका है, उस 
ग्यक्ति को ब्रह्म-जिज्ञासा से पहले भी आपाततः ब्रह्मज्ञान हो जाता है, क्योकि जो व्यक्ति 
केदान्त-प्रकरण के उपक्रम मे “सदेव पोम्येदमग्र आसीत्‌” ( छां. ६।२।१ ) इस प्रकार सदब्रह्म 
का उल्लेख, मध्य मे "तत्त्वमसि" ( छां. ६।२।१ ) इस प्रकार पुनःपुनः चर्चा ओर अन्त में 


"छकमेवाद्वितीयम्‌" ( छां. ६।२।१ ) एसा ब्रह्य का स्वरूप देखता है, उसको विचार के विना ` 
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श॒डबुदधमुक्तस्वभावं, सवकं, सवेशकिसमन्वितम्‌ ; ब्रह्मशब्दस्य हि स्युत्पायमानस्य 
निस्यश॒द्धस्वादयो ऽर्था; भ्रतोयन्ते; बरहतेर्धातोरथीलुगमात्‌ । सवेस्थात्मत्वाच्च ब्रह्मास्ति- 
भामती 
विचाराद्विनाऽष्यस्ति । अत्र॒ च ब्रह्मस्वादिनावगम्येन तद्विषयभवगमं लक्षयति । तदस्तित्वस्य 
सति विभर्े विचारारप्रागनिणणंयात्‌ । निस्येति क्षयितालक्षणं दुःखमुपक्षिपति । शुद्धेति देहा- 
` ध्पाधिकमपि दुःखमथाकरोति । बुद्धेस्यपराधोनप्रकाकामानन्दात्मानं दश्षंयति, भआनन्दभ्रका्च- 
थोरभेदात्‌ । स्यादेतत्‌-- मुक्तौ सत्यामस्येते शुदत्बादयः भ्रयन्ते, ततस्तु भ्राग्‌ वेहाचभेदेन तदमंजन्म- 
जरामरणादिदःखयोगादिस्यत उक्तं ® मुक्तेति ® । सदेव मुक्तः सदेव केवरोऽनाद्यविद्यावशात्‌ तु चान्त्या 
तथाऽवभासतं इत्यथः । | 
तदेवमनोषाधिकं ब्रह्मणो रूपं दशं यिष्वाऽविध्योपाधिकं रूपमाह. ® सवंज्ञं सवंशक्तिसमन्वितम्‌ ® । 
तदनेन जगत्कारणत्वमस्य दशितं, शक्तिन्लानमावाभावानु विधानात्‌ कारणस्वभावाभावयोः । कुतः पुनरेबं- 
भूतग्रह्मस्वरूपावगति रित्यत आह ® ब्रह्मशब्दस्य हि इति % । न केवलं सदेव सोम्येदमित्यादीनं. वाक्यानां 
पय्यालोचनया इस्थम्भूतग्रह्माबगतिः अपि तु ब्रह्पद्मपि निवंचनसामर्यादिममेवाथं स्वहस्तयति । 
निवंचनमाह्‌ % वृहतेर्धातोरर्थानुगमात्‌ ® । वुद्धिकर्मा हि बृहतिरतिश्ायने बत्॑ते । तच्चेदमतिशायनमन.- 
वच्छिघ्नं पदान्तरावगमितं नित्यशुडबुद्धत्वादयस्याभ्यनुजानातोत्यथंः । तदेवं तत्पदार्थस्य शुद्धत्वादेः 
परसिद्धिमभिधाय त्वस्पदाथंस्याप्याह % सवं स्यात्मत्वाच्च ब्रह्यास्तित्वश्रसिद्धिः ® । स्वंस्य पांसुलपादकस्य 


भामती-~ग्याख्या 

भी ब्रह्म का ज्ञान क्यों न होगा ? भाष्यकार ने जो कहा है - “अस्ति तावद्‌ ब्रह्य", बहा विषय- 
वाचक श्रय" पद की लक्षणा ब्रह्म-ज्ञान मे विवक्षित है, अतः "अस्ति ब्रह्म! का अथं है-- "अस्ति 
ब्रहाज्ञानम्‌” । ब्रह्म का अस्तित्व तब तक स्थिर नहीं हो सकता, जब तक वह्‌ सन्दिग्ध हे । 
“नित्य विशेषण के द्वारा क्षयितात्मक दुःख की निवृत्ति.की गई है, शुद्ध" पद के हारा आत्मा 
मे ओौपाधिक दुःख का अपनथन ओर "बुद्ध" पद के द्वारा स्वप्रकाशरूप आनन्द का प्रदशेन 
किया गया है, क्योकि आनन्द ओर प्रकाण तत्त्व. परस्पर अभिन्न होते है । "मुक्त होने पर ही 
आत्मा मे शुद्धत्वादि धमं प्रकट होंगे, उससे पहले आत्मा देहादि से तादास्म्यापन्न होने के 
कारण जरा-मरणादि दुःखों से दुःखीही है-एेसी धारणा का प्रतीकार करने के लिए “मुक्त 
कहा है, अर्थात्‌ वह॒ सदंव मुक्त ओर सद॑व शुद्ध है, अनादि ,अविद्या के द्वारा केवर वसी भ्रान्ति 
हो जाती है । इस प्रकार ब्रह्य का अनौपाधिक रूप दिखाकर अविद्यारूप उपाधि से युक्त स्वरूप 
दिखाते ह -““स्वं्ञं सवंशक्तिसमन्वित१"' । सवेज्ञत्वादि के वारा जगत्कारणत्व प्रदरशित किया 
गया, वरयोकि किसी कायं की कारणता उसी पदाथं मे रहती है, जिसमे काय-कारण-कलाप 
का ज्ञान एवं कार्योत्पादन की क्षमता विद्यमान हो, वही कर्ता माना जाता है । नित्य, शुद्ध, 
बुद्धादिरूप ब्रहम का लाभ किंस शब्द से होता है? इस प्रश्न का उत्तर है --“ ब्रह्मशब्दस्य 
व्युत्पाद्यमानस्य नित्यशुद्धत्वादयो धर्माः प्रतीयन्ते"? । केवल उपक्रमादि युक्तयो के द्वारा ही वंसा 
अथं प्रतीत नहीं होता, अपितु “वृहतेर्षातोरर्थानुगमात्‌" । बृहि वृद्धौ" धातु से “ब हर्नोऽच्च" 
(पा. सू. उण. ४।१४६ ) इस सूत्र के द्वारा मनिन्‌" प्रत्यय ओर धातु के नकार को अकार 
का आदेश होकर "ब्रह्म" शब्द बना है। घातु की शक्ति अतिशय ( सवंविध परिच्छदो) से. 

रहित अथं मे है, अतः नित्यादि षदान्तरों से समर्पित नित्यत्वादिरूप अपरिच्छिन्नत्वादि का 
बोध हो जाता है । | 
““तत्तवमसि"" ( छां. ६।२।१ ) इस महावाक्य के घटकीभूत ^तत्‌' पद के शुद्धत्वादि 
अर्थो का अभिधान कर ॒त्वम्पदाथं सूचित किया जाता है-“सर्वंस्यात्मत्वाच्च ब्रह्यास्तित्व- 
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स्वपसिद्धिः । सर्वो शात्मास्तित्वं प्रस्येति, न नाहमस्मोति । यदि हि नारमास्तित्व- 
्रसिद्धिः स्यात्‌ स्वो लोको नाहमस्मीति प्रतीयात्‌ । आत्मा च बरह्म । यदि वर्दि लोके 
ब्रह्मात्मत्वेन प्रसिद्धमस्ति, ततो ज्ञातमेवेस्यजिज्ञास्यत्वं पुनरापन्नम्‌ । न; तद्विशेषं धरति 


भामती 

हालिकस्यापि ब्रह्मास्तित्वप्रसिद्धिः । कुतः ? आत्मत्वात्‌ । एतदेव स्फुटयति ® सर्वो हि इति & । 
|| परतीतिभेवाप्रतीतिनिराकरणेन द्रढयति ® न न इति ® । न न प्रत्येत्यहमस्मीति, किन्तु प्रत्येत्येवेति 
| योजना । नन्वहमस्मीति च ज्ञास्यति भा च ज्ञासीदात्मानमिष्यत भह ® यदि इति ® । ® अहमस्मीति 
न प्रतीयात्‌ ® । अहद्कारास्पवं हि जीदातमानं चेन्न प्रतीयादहमिति न प्रतीयादिस्यथंः । ननु ्रसयेतु सर्वो 
| जन ञात्मानमहङ्कारास्पदं ब्रह्मणि तु किभायातमित्यत आह ® भात्मा च ब्रह्म ® । तदस्त्वमा सामाना 
धिकरण्यात्‌ तस्मात्तःपदा्थस्य शुदधबुद्धस्वादेः शब्दतस्त्वभ्पदा्थस्य च जीवात्मनः प्रत्यक्षतः प्रसिद्धेः पदाथं- 
ज्ञानपुवंकस्वाच्च वाक्याथंज्ञानस्य त्वम्पदाथंस्य ब्रह्मभावावगमस्तत्वमसीतिवाक्याद्‌ उपपद्यत इति भावः । 
आक्षे्ठा प्रयमकर्पाश्चयं दोषमाह ® यदि तहि लोकः इति ® । अध्यापकाष्येवुपरम्परा लोकः, तत्र सत्व 
मसीतिवाक्षयाद्‌ यदि ब्रह्मात्मत्वेन प्रसिद्धमस्ति, आत्मा ब्रह्मत्वेनेति वक्तभ्े ब्रह्मास्मत्वेनेत्यभेदविवक्षया गम- 
यत्यम्‌ । परिहरति ® न ® । कर्तः ? ® तद्विजञेषं श्रति विप्रतिपत्तेः % । तदनेन विप्रतिपत्तिः साधक. 

बाधकश्रमाणाभावे सति संशयबोजमकषतं, ततश्च संशयाज्जिज्ञासोपपद्यत इति भावः । 
विवादाधिकरणं धर्म सवतन्त्रसिद्धाम्तसिद्धोऽभ्युषेयः । अन्यथाऽना्याभिन्ना्या वा विप्रत्तिपत्तयो 


भामती- व्याख्या 
प्रसिद्धिः" । एक हाकिकं से लेकर ऋषियों तक समस्त मनुष्यो की दष्ट में ब्रह्मास्तित्व की 
प्रसिद्धि है, क्योकि वह्‌ सभी का अपना आत्मा ही है । उसी का स्पष्टीकरण किया जाता है- 
“सर्वो ह्यात्मास्तित्वं प्रत्येति” । प्रतीति का अभिनय कियाजा रहा है “न नाहमस्मीति” 1 
'अहमस्मि"-एेसी प्रतीति नहीं होती, यह बात नहीं, अपितु सभी को अपने अस्तित्व की । 
प्रतोति होती ही है। यदि सबको भत्मास्तित्व की प्रतीति नहीं होती, तब सभी को 
"नाहमस्मिः-एे षी प्रतीति होनी चाहिए अर्थात्‌ अहुंकारास्पदीभूत जीवात्मा की प्रतीति यदि 
नहीं होती, तब "अहम्‌-एेसी प्रतीति नहीं होनी चाहिए । जीवात्मा की प्रतीतिसेब्रहयाकी 
कंयोकर प्रसिद्धि होगी ? इस प्रश्न का उत्तर है- “आत्मा च ब्रह्य" । तत्‌ त्वमसि'-- यहाँ पर 
"तत्‌" पद का €त्वम्‌' पद के साथ सामानाधिकरण्य ( एकाथंपरकत्व } है, तत्पदाथभूत जीवात्मा 
को प्रत्यक्षतः प्रसिद्धि है। वाक्य-घटकीभूत पदों के अर्थो का ज्ञान वाक्याथं-ज्ञान का हेतु 
होता है, बतः "तत्वमसि" - इस वाक्य से त्वम्पदाथं में ब्रह्यरूपता का अवगम हो जाता है । 
'तत्त्वमसि'- इस वाक्य के द्वारा जीवात्मा मे ब्रहयरूपता की अवगति को सुनकर 
आक्षेपवादी कहता है--““यदि तहि लोके” । अध्यापक भौर अध्येतृवर्ग की परम्परा ही यहाँ 
"लोकं पद से गृहीत है । वाक्य के आधार पर आत्मा की ब्रह्मत्वेन प्रसिद्धि का अनुवाद ब्रह्य 
आत्मत्वेन यदि प्रसिद्धम्‌" एेसा करना यद्यपि उचित नहीं, तथापि जीव ओर ब्रह्मकी 
अभेद-विवक्षा से वंसा कथन सम्भव है । सिद्धान्ती आक्षेप का परिहार करता है--"न तद्वि- 
शेषं प्रति विप्रतिपत्तेः" । कोई देह को कोई इन्द्रिय ओर कोई प्राणादि को आत्मा कहता 
है-एेसी विप्रतिपत्तिः उस समय संशय को जन्म दे डालती है, जव किसी पक्ष का साधक 
या बाधक प्रमाण. उपलन्ध न हो, जसा कि न्यायसूत्रकार कहते है-“समानानेकधर्मोपपत्ते- 
विप्रतिपत्तेरुपलब्घ्यनुपरुब्ध्यवस्थातश्च विशेषपेक्षो विमशँः संशयः" ( न्या. सू. १।१।२३ ) । 
सन्देह हो जाने के कारण जिज्ञासा उपपन्न हो जाती है । ` विप्रतिपत्ति या मत-मेद का धर्मी 
( विशेष्य ) पदाथं सवंतन्त्र-सिद्धान्त के रूप मे प्रसिद्ध होना चाहिए, अन्यथा बिना आश्रय के 
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विश्रतिपन्तः । देहमात्रं चेतन्यविशिष्टमात्मेति भ्राङता जना लोकायतिकाश्च प्रतिपन्नाः । 
इन्द्रियाण्येव चेतनान्यारमेत्यपरे । मन इत्यन्ये । विश्चानमात्रं क्षण कमित्येके । श्चुन्य- 
मित्यपरे । अस्ति देहादिव्यतिरिक्तः संसारी कत्तं भोक्तेत्यपरे । भोक्तेव केवलं न 
भामती ॑ 
न स्युः । विरुद्धा हि प्रतिपत्तयो विप्रतिपत्तयः । न चानाश्चयाः प्रतिपत्तयो भवन्ति, अनालम्बनत्वापत्तेः । 
न च भिन्नाश्चया विर्द्धा । न ह्यनित्था बुद्धि नित्य आत्मेति प्रतिपत्तिविप्रतिपत्ती । तस्मात्तत्पदार्थस्य शुडध- 
स्वादेर्वे दान्तेभ्यः प्रती तिस्त्वम्पदाथंस्य च जीवात्मनो लोकतः सिद्धिः सव॑तन्त्रसिद्धान्तः । तवाभासत्वाना- 
भासत्वेन तद्टिकञेषेषु परमत्र विप्रतिपत्तयः । तस्मात्सामान्यतः प्रसिद्धे घर्मिणि विशेषतो विप्रतिपत्तौ युक्छ- 
 स्तद्कञेषेष॒ संशयः । तन्न 'श्वभ्पदार्थे तावदविप्रतपत्तीदंशंयति ® देहमात्रम्‌ ® इत्यादिना ® भोकतेब केवलं 
न कर्ता ® इत्यन्तेन । अत्र देहेन्द्रियमनःकणिकविज्ञानचेतभ्यपक्षे न तत्पदाथंनित्यत्वादयस्त्वम्पदार्थेन सम्ब. 
ध्यन्ते, योग्यताविरहात्‌ । शन्यपक्षेऽपि सर्वोपाल्यारहितमपदार्थः कथं तत्वमोर्गोचरः ? कतुं भोक्तृस्व- 
भावस्यापि परिणामितया तत्पदाथंनित्यत्वाद्यसङ्गतिरेव । अकतुस्वेऽपि भोकषतृत्वपक्षे परिणामितया नित्यत्वा- 
सङ्गतिः । अभोकतृत्वेऽपि नानत्वेनावच्छक्तत्वाद्‌ अनित्यस्वादिप्रसक्त्वावद्वेतहानाच्च तत्पदार्थासङ्खगति- 
स्तदवस्थेव । त्वम्पदार्थं विप्रतिपत्या च तत्पदार्थेऽपि विप्रतिपत्तिदं शिता । वेदाप्रामाण्यवादिनो हि लोका- 
यतिकादयस्तत्पदाथं प्रत्ययं भिण्येति मन्यन्ते । वेदग्रामाण्यवादिनोऽप्योपचारिकं तत्पदार्थेमविवक्षित दा 
मन्यन्त इति । 


भामती-ग्याख्या 
या भिन्न-भिन्न आश्रयो में विरुद्ध धर्म-प्रदशंन को विप्रतिपत्ति नहीं कहा जा सकेगा, क्योकि 
एक धर्मी में विरुद्ध प्र तिपत्तियों को विप्रतिपत्ति कहा जाता है । विप्रतिपत्ति को आश्रय-हीन 
मानने पर निरालम्बवाद भ्रसक्त होता है ओर भिन्न-भिन्न आश्रय में प्रदशित धर्मो का विरोध 
नहीं माना जाता, जसे “अनित्या बुद्धिः ओर "नित्य आत्मा"- इनका कोद विरोध नहीं 
होता । अतः तंत्पदाथं के शुद्धत्वादि की प्रतीति वेदान्त-वाक्यों के हारा मौर त्वम्पदाथंभूत 
जीवात्मा की प्रसिद्धि लोकतः-एेसा सवंतन्त्र॒( सर्वाभ्युपगत ) सिद्धान्त है । विविध मत- 
सिद्ध प्रतीतियों मे आभासत्वं ओर अनाभासत्वादि विवादास्पद हैँ । अतः सामान्यतः प्रसिद्ध 
धर्मी मे विशेषतः विवाद होने. के कारण विशेषा्थ॑विषयकं संशय उपपन्न हो जातादहै। 
त्वम्पदाथं मे विप्रतिपत्ति दिखाते है--“देहमात्रं चैतन्यविशिष्टमात्मा"- यहां से लेकर 
““भोक्तंव केवलं न कर्ता यहा तक । यहां देह्‌, इन्द्रिय, मन, क्षणिक विज्ञान के आत्मत्व-पक्ष 
मे तत्पदाथंभरूत नित्यत्वादि का त्वम्पदार्थं के साथ सम्बन्ध नहीं हो सकता, क्योकि उसमे 
नित्यत्वादि के साथ सम्बन्ध की योग्यता ही नहीं। शून्य के आत्मत्व-पक्ष मे शून्य पदाथं 
सर्वथा निरूपाख्य ओर अलीक माना जातादहै, वह नतो त्वम्पदाथं का विषयहो सकता है 
ओर न तत्पदाथं का । कर््ता-भोक्ता आत्मा परिणामी होने के कारण उसमे नित्यत्वादि घर्मो 
की संगति ही नहीं हो सकती । आत्मा को कूंत्व-रहित केवल भोक्ता मानने पर भी परिणामी 
होने से नित्यत्वादि का आश्रय नहीं हो सकता । कतृत्व-भोक्तृत्व-रहित आत्मा जो साख्य 
मानते है, वह्‌ भी नानात्व से अवच्छिन्न होने के कारण अनित्य हीहो जाता है, अतः वह्‌ 
नित्य क्योकर होगा ? अद्रतत्व की भी हानि है, अतः उसमे तत्पदाथं का संगमन नहीं होता । 
त्वम्पदाथं मे विप्रतिपत्ति दिखाने मात्र से तत्पदाथं मे भो विप्रतिपत्तियां प्रदशित हीहो 
जाती हैँ । वेदाप्रामाण्यवादी चार्वाकादि तत्पदायं की प्रतीति को मिथ्या ही मानते हैं । वेद- 
प्रामाण्ययादियों मे भी प्राभाकरादि तत्पदाथं को गौपचारिक अथवा अविवक्षित मानते ह, 
जसा छि शालिकनाथ मिश्च कहते है-- “सर्वात्मश्रुतयण्च सवंस्यात्मा्थंत्वात्‌ तादथ्यंनिमित्तो- 
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कतेत्येके । अस्ति तद्धथतिरिक्त दैश्वरः सर्व्वः सवशक्तिरिति केचित्‌ । आत्मा स मोक्तु 
रित्यपरे । एवं बहवो विध्रतिपन्ना युक्तिवाकष्यतदाभाससमाश्चरयाः सन्तः । तत्राविधायं 
यत्किचित्यरतिपद्यमानो निःश्रेयसात्धतिहन्येतानथं चेयात्‌ । तस्मादुन्रह्मलिन्नासोपन्यास- 
मुखेन वेदान्तवाक्यमीमांसा तदविरोधितकोपकरणा तिःश्रेयसभ्रयोजना प्रस्तूयते ॥।१।। 


अ 








भामती 

तदेवं त्वम्पदार्थं विप्रतिषत्तिद्वारा तत्पदा विप्रतिपत्ति सुच्यित्वा साक्षात्तत्पदा्थं विश्रतिपत्िमाह्‌ 
# अस्ति तद्टथतिरिक्त ईहवरः स्वंज्ञः सवंशक्तिरिति केचित्‌ ® । तदिति जीवात्मानं परामुक्षति। न 
केवलं क्ञरीरादिभ्यो जीवात्मभ्योऽपि ग्यतिरिक्तः । स च सवंस्येव जगत ईष्टे । एेश्वय्य॑सिद्धथथं स्वाभा- 
विकमस्य रूपद्यम्‌कतं &सवंज्ञः सवं शक्तिरिति । तस्यापि जीवात्भभ्योऽपि व्यतिरेकान्न त्वम्पदार्थन सामा 
नाधिकर्यमिति स्वमतमाह ® आत्मा स भोक्तुरित्यपरे & । भोक्तुर्जीवात्मनोऽविद्योपाधिकस्य स ईवर- 
स्तल्वदाथं आत्मा तत ईहवरादभिन्नो जोवात्मा परमाकाश्लादिव घटाकाज्ञाबय इत्यथः । विप्रतिपत्तोश्प- 
संहरन्‌ विग्रतिपत्तिबीजमाह % एवं बहवः इति ® । % युक्तियुक्तथाभासवाक्यवाकथानाससमाश्नयाः 
खन्त ® इति योजना । ननु सन्तु विघ्रतिपत्तयस्तल्िमित्तश्च संश्शयस्तथापि किमयं ब्रह्ममोमांसारभ्यत 
इत्यत आंह ® तत्रा विचाय्यं इति ® । तस्वज्ञानाच्च निःशरेयसाधिगमो नातत्वज्ञानाू वितुमहंति । अपि 
च अतस्वज्ञानान्नास्तिकषये सत्यन्ं भ्रासिरित्यथं । सूत्रतात्प््यंमुपसंहरति ®तसपाद्‌ इति । वेदान्तमोमांसा 
तात्तकं एव, तदविरोधिनश्च येऽन्येऽपि तर्का अध्वरमीमांसायां न्याये च वेवप्रव्यक्षादिप्रामाण्यपरिशोधना- 
दिषुक्तास्त उपकरणं यस्थाः सा तथोक्ता । तस्मात्‌ परमनिःभेयससाधनन्रह्यन्तानप्रयोजना ब्रह्मोमांसाऽऽर- 
हवभ्येति सिद्धम्‌ । 


अजको 





भामती-~ग्याड्या 
चाराः ( प्र. पं. पृ. ३३९ ) । अब तत्पदाथं मे साक्षाद्‌ विप्रतिपत्ति दिति ह अस्ति 
तद्व्यतिरिक्त ईश्वरः सर्वज्ञः सवशक्तिरिति केचित्‌" । 'तदव्यतिरिक्तः"--इस ॒बाव्य में ^तत्‌' 
वद से जीव का ग्रहण किया गया है, अर्थात्‌ ईश्वर केवल शरीरादि जडवगं से ही भिन्न नही, 
भपितु जीवसे भी भिन्न है। वह समस्त जगत्‌ का सञ्चालक है, उस ( ईश्वर ) मे स्वाभाविक 
रेश्वयं सिद्ध करने के लिए दो विशेषण दिए गए है-“सवंज्ञः, सवंशक्तिः' एेसा ईश्वर भी 
जोव से भिन्न माना जाता है, अतः उसका त्वम्पदार्थं के साथ सामानाधिकरण्य ( अभेद ) 
नहीं बनं सकता । बेदान्ती अपना मत प्रस्तुत करत है--““आत्मा स भोक्तुरित्यपरे'* । 
जीवरूप भोक्ता पुरुष का वह्‌ तत्पदाथं भूत ईश्वर आत्मा ( स्वरूप ) है, अतः जीवात्मा ईश्वर 
से वसे ही अभिन्न है, जैसे महाकाश से घटाकाशादि । विप्रतिपत्तियों का उपसंहार करते 
हुए विप्रतिपत्ति का कारण बताया जाता दै-- “एवं बहव विप्रतिपन्ना युक्तिवाक्यतदाभास- 
समाश्रया सन्तः" । युक्ति-युक्त्णभास, वाक्य-वाक्याभास का समाश्रयण कर अपना-जवना 
मत प्रस्तुत कर रहे ह । विप्रतिपत्तियों के द्वारा आत्मविषयक सन्देह मान लेने पर भी 
ब्रह्ममीमांसा का आरम्भ किसकिषए्‌ ? इस भ्रष्न का उत्तर है-“तत्राविचायं ` यत्किच्छित्‌ 
प्रतिपद्यमानो निःश्रेयसास्प्रतिहन्येत"" ( तत्त्वज्ञान से साध्य मोक्षाधिगम कभी संशयादिरूप 
अतक्तव-ज्ान से नहीं हो सकता, प्रत्युत अतत्त्वज्ञान के दवारा नास्तिकता-मूलक अनथ-प्रापि 
भी हो सकती है। सूत्र के तात्पये का उपसंहार किया जातः है “तस्मात्‌ * । वेदान्त- 
मोमांसा भी एक तकं ही है, इससे अविरुद्ध अन्य जितने भी तकं धमं-मीमांसा या न्यायों 
( घधिकरणों ) मे चाचित या प्रत्यक्षादि प्रमाणो के परिशोधन में प्रयुक्त है, वे सभी तक 
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( २-जन्माद्यधिक्रणम्‌ । घू० २) 
ब्रह्म जिक्ञासितव्यमिः्युक्तम्‌ । किलक्षणं पुनस्तद्‌ ब्रह्मेत्यत आह भगवान्‌ खत्रकारः- 
जन्माद्यस्य यतः ॥ २॥ 
जन्मोत्पन्तिरादिरस्येति तदृशुणसंविन्ञानो वडवरीदिः । जन्मस्थितिभङ्गं समा- 
भामती 

तदेवं तावत्‌ प्रथमेन सत्रेण मोमांसारम्भमुपपाद्य ब्रह्ममीमांसामारभते ® जन्माद्यस्य यतः ® । 
एतस्य सूत्रस्य पातनिकामाह भाष्यकारः @ब्रह्म जिज्ञासितव्यमित्युक्तं किलक्षणं पुनस्तद्‌ ब्रह्म ® । 
अत्र यद्यपि ब्रह्मस्वरूपज्ञानस्य प्रधानस्य प्रतिज्ञया तदङ्गान्यपि प्रमाणादीनि प्रतिज्ञातानि, तथापि स्वरूपस्य 
भ्राधान्यात्‌ तदेवाक्षिष्य प्रथमं समथ्यंते । तत्र यद्चावदनुभूयते तत्सवं परिमितम्‌ अविशञुदधमबुद्धं विष्वंसि न 
तेनोपलम्धेन तद्विश््धस्य निष्यशुदधबुद्धस्वभावस्य ब्रह्मणः स्वरूपं हावथं लक्षयितुम्‌ । नहि जातु कश्चित्‌ 
कृतकत्वेन नित्यं लक्षयति । न च तद्धर्मेण नित्यत्वादिना तल्लचयते, तस्यानुपलन्धचरत्वात्‌ । प्रसिद्धं 
हि लक्षणं भवति, नात्यन्ताप्रिद्धम्‌ । एवं च न शब्दोऽप्यत्र क्रमते । अस्यन्ताप्रसिदततया ब्रह्मणोऽपदा्थं- 
स्या वाक्यार्थत्वात्‌ । तस्मार्लक्षणाभावात्‌ न ब्रह्म जिन्ञासितव्यमिःत्याक्षेपाभिभ्रायः । तमिममाक्षेषं भगवान्‌ 
सूत्रकारः परिहरति ® जन्माद्यस्य यतः इति ® । मा भूदनुभूयमानं जगत्‌ तद्धमंतया तादात्म्येन वा 


भामती-ग्याख्या 
प्रकार जिसके उपकरण ( सहायक ) है, ठेसो वेदान्त-वाक्य-ममांसा प्रस्तुत कोजारहीदहै। 
इसका प्रयोजन एकमात्र मोक्ष-साधनीभूत ब्रह्मज्ञान दै, अतः सप्रयोजन होने के कारण ब्रह्म 
जिज्ञासा का आरम्भ न्यायोचित सिद्ध हो जाताहै। 
त्म 

प्रथम सूत्र के दारा ब्रह्म-मीमांसा के आरम्भ का समर्थन करके द्वितीय सूत्र से ब्रह्य 
मीमांसा का आरम्भ किया जाता है-“जन्माद्यस्य यतः" । भाष्यकार इस सूत्र की अवतरणिका 
धस्तुत कर रहे है “ब्रह्म जिज्ञासितव्यमिल्युक्तम्‌ , कि लक्षणं पुनस्तद्‌ ब्रह्म" । यहां जब 
प्रधानभूत ब्रह्मस्वरूप की जिज्ञासा के द्वारा उसके अङ्गभूत प्रमाणादि की जिज्ञासा भीः प्रति- 
ज्ञात हो गई, तब द्वितीय सूत्र की अवतरणिका भें प्रमाणादि का आक्षेप न उठाकर केवर 
ब्रह्म के स्वरूपं पर आक्षेप क्यों किया गया ? इस प्रश्न के उत्तर मे केवल इतना ही कहा जा 
सकता है कि प्रधान होने के कारण ब्रह्म कै स्वरूप पर आक्षेप करके उसका ही समाधान 
द्वितीय सूत्र के माध्यम से किया जाता है! 'किलक्षणम्‌'- यहां “कि' शब्द आक्षेपाथंक है, 
आक्षेपवादी का आशय यह है कि विश्व मेजो भी वस्तु अनुभूत होती दै, वह परिमित 
( परिच्छिन्न ), अविशुद्ध, अबुद्ध ओर नश्वर है । उसकी उपरन्धि से उसके विरुद नित्य, 
शुद्ध, बुद्ध ओर मुक्तस्वभाव ब्रह्म का स्वरूप नहीं जाना जा सकता, क्योकि कोक में 
कृतक. ( जन्य ) पदां के द्वारा नित्य पदाथं कभी भी अभिलक्षित नहीं होता । हाँ, नित्य- 
त्वादि धर्मोँके द्वारा नित्य ब्रह्म का लक्षण किया जा सकता दै, किन्तु नित्यत्वादि धमं कहीं 
उपलब्ध नहीं । लोकप्रसिद्ध धमं ही लक्षण माना जाता है, अत्यन्त अप्रसिद्ध नहीं । जब 
नित्य, शुद्ध, बुद्धस्वरूप ब्रह्य प्रसिद्ध ही नहीं, तब कोई पद भी उसका अभिधान कंसे करेगा ? 
पदाथं ही वाक्यार्थं होता है, अतः किसी वाक्य के द्वारा ब्रह्म का बोध नहीं करामा जा सकता । 
फलतः ब्रहम का कोई लक्षण न हो सकने के कारण ब्रह्य जिज्ञासितव्य ( वेदान्त-वाक्यो के हारा 
विचारणीय ) नहीं । 

उक्त आक्षेप का परिहार भगवान्‌ सूत्रकार ने किया है--जन्माद्स्य यतः" । 
अनुभूयमान जगत्‌ तादात्म्येन घा तदधमंत्वेन ब्रह्म का रक्षण यदि नहीं होता तोन सही, 
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साथेः। जन्भनश्चादित्वं श्चतिनिदेशापेक्षं बस्तुचत्तापेश्षं च । श्चतिनिदं शस्तावद्‌ - “यतो 
वा इमानि भूतानि जायन्ते" ( तैत्ति० ३।१ ) इत्यस्मिन्‌ वाक्ये जन्मस्थितिप्रलयानां 
क्मदशेनात्‌ । वस्तुचृ्तमंपि जन्मना लम्धसन्ताकस्य धर्मिणः स््थितिश्रलयसंभवात्‌ । 


अस्येति प्रत्यक्षादिसंनिधापितस्य धर्मिण इदमा निदंशः। षष्ठी जन्मादिधमेख्ब- 


न्धार्था । यत इति कारणनि्दे शः । अस्व जगतो नामरूपाभ्यां भ्यारूतस्यानेककतभोक्त- 


भामती 
बह्मणो लक्षणं तदुत्पत्या तु भविष्यति । देक्ञान्तरप्राततिरिव सवितुत्रंयाया इति तात्प्य्याथंः । सुत्रावयवान्‌ 
विभजते ® जन्मोर्पत्ति रादिरस्य इति ® । लाघवाय सूत्रकृता जन्मादीति नपुंसकश्रयोगः कृतस्तदुपपाव 
नाय समाहारमाह ®जन्मस्थितिभङ्गमिति & । ® जन्मनश्च ® इत्यादिः % कारणनि्देशः ® इत्यन्तः 
सन्दर्भ निगदव्यास्थातः । स्यादेतत्‌ प्रथानकालग्रहलोकपालक्रियायदुचछास्वभाराभावेषुपष्लवमानेषु 
भामती-~ग्याख्या 
तज्जन्यत्वेन अवश्य ब्रह्य का लक्षण वंसे ही बन जायगा, जैसे सूयं की देशान्तर-प्राप्ति सूयं की 
व्रज्या ( गमन क्रिया ) का लक्षण होती है [ कोई लक्षण लक्ष्य से तादात्म्यापन्न होता है, जसे 
शिशपा वृक्ष का, कोई लक्षण लक्ष्य का घमं होता है, जसे सास्नादिमत्व गौ का ओर को 
लक्षण लक्ष्य से उत्पन्न होकर लक्ष्य का लक्षण माना जाता है, जैसे धूम अग्नि का अथवा 
देशान्तर-प्रापि सूयं की गति का । प्रकत मे भाकाशादि प्रपश् ब्रह्म से जनित होने के कारण 
बरह्म का लक्षण माना जाता है ]। सूत्र-घटक जन्मादि की ग्याख्या की जाती है-“जन्मो- 
त्पत्तिः” । प्रयोग-लाघव को ध्यान मे रख कर सूत्रकार ने "जन्मादि" एेसा नपुंसक लिङ्ग का 
प्रयोग किया है, उसकी उपपत्ति करने के लिए भाष्यकार समाहार इनदर को प्रकट कर रहे 
है-“जन्मस्थितिभङ्गं समासार्थः” [ समाहार इन्द्र मे समुदायी पदार्थो की प्रधानता न होकर 
समुदाय का प्राधान्य माना जाता है, समुदायगत एकत्व की विवक्षा मे एकवचन ओर वह्‌ 
भी सामान्यतः नपुंसक लिङ्ग होता है ] । जन्म, स्थिति भौर भङ्ख में सवं-प्रथम जन्म के साथ 
जगत्‌ का सम्बन्ध होने के कारण जन्मादिरस्य-एेसा कहा गया है । पाठक्रम के आधार पर 
जन्म का आदि मे उल्लेखं किया गया है, क्योकि श्रुति कहती है--“यतो वा इमानि भूतानि 
जायन्ते येन जातानि जीवन्ति यत्प्रयन्त्यभिसंविशन्ति च" ( ते. उ. ३।१) । यहाँ क्रमशः जन्म, 
स्थिति ओर प्रलय का निर्देश किया गया है । वस्तु-स्थिति के आधार पर भी जन्म का प्रथम 
स्थान निश्चित होता है, क्योकि जन्म हो जाने पर ही कोई वस्तु सत्ता मे आती है, कुछ समय 
स्थित रहती ओर अन्त मे प्रलीन हो जाती है। सूत्रस्थ "अस्य' पद के द्वारा प्रत्यक्षादि से 
सन्निकृष्ट जगद्‌ रूप धर्मी का ग्रहण किया गया है, क्योकि इदम्‌" शब्द सन्निहित षदाथं का 





वाचकं होता है । “अस्य' पद में षष्ठी विभक्ति जगत्‌ के साथ जन्मादि धर्मो का सम्बन्ध 


प्रतिपादित करती है । यतः" पद के द्वारा उस कारण तत्तव का निर्देश किया गया है, जिससे 
जगद्रूप कायं उत्पन्न होता है । 

शङ्का - जगत्कारणता को ईश्वर का तब लक्षण माना जा सकता था, जब ईश्वर को 
छोड़ कर अन्यत्र कहीं भी कारणता श्रत न होती, किन्तु “अजामेकां लोहितशुवलक्ृष्णां बह्वीः 
प्रजाः सृजमानाम्‌"” ( श्वेता. ४।५ ), “कालः स्द भावो, नियतिर्यदृच्छा भूतानि योनिः” ( श्वेता. 
१।२ ) इत्यादि श्रुतयो के द्वारा प्रधानं ( त्रिगुणा प्रकृति ), काल, ग्रह ( सूर्थादि ), लोकपाल, 
क्रिया, यदृच्छा ( अनियमित ) स्वभाव, अभाव ( शून्य ) आदि अन्य पदार्थो मे भी जगत्‌ की 
कारणता प्रतिपादित है, अतः यह केसे माना जा सकता है कि सर्वज्ञ ओर स्वशक्त-सम्पन्न 
ब्रह्य ही जगत्‌ काकारण है? 
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बरह्मलक्षणविचारः ] हिन्दीखददितमामतोसखंवलितम्‌ ९९, 


संयुक्तस्य _ भ्रतिनियतदेशकालनि प्रतिनियतदेशकालनिमिततक्रियाफलाश्चयस्य. मनसाप्यचिन्त्यरचनारूपस्य 


भामती 
सत्सु सवंत्नं सवंशक्तिस्वभावं ब्रह्म जगज्जन्मादिकारणमिति कुतः सम्भावनेत्यत: जाह ® अस्य जगतः 


इति %& । अत्र ® नामरूपाभ्यां व्याकृतस्य ® इति देतनभावकतुकः्वसम्भावनया ग्रधानाद्यचेतनकत्‌- 
कत्वं निरपाख्यकतंकतवं च व्यासेधति । यत्‌ खलु नाम्ना रूपेण च॒ व्याक्रियते तच्चेतनकतुंक दुष्टं, यथा 
घटादि, विवादाध्यासितं च जगन्नामरूपग्याछृतं तस्माज्वेतनकतुकं सम्भान्यते । चेतनो हि बुद्धावालिख्य 
नामरूपे चट इति नाम्ना रूपेण च कभ्बुग्रीवादिना बाह्यघं घटं निष्पादयति । मत॒ एव घटस्य निवश्य- 
स्याप्यन्तःसङ्कल्यात्मना सिद्धस्य कमेकारकभावो घटं करोतीति । यथाहुः “बुद्धिसिद्धं॑तु न तदसद्‌ 
इति । तथा चाचेतनो बुद्धावनार्खितं करोतीति न शक्यं सम्भावयितुमिति भावः । 
स्यादेतत्‌- चेतना ग्रहा लोकपाला वा नामरूपे बुद्धावालिख्य जगज्जन यिष्य स्ति, कृतमुक्तस्व भावेन 
ब्रह्मगेत्यत आह % अनेककतृं भोवतृसंयुक्तस्य इति ® । केचित्‌ कर्तारो भवन्ति, यथा सूदह्विगादयः, न 
भोक्तारः । केचित्त भोक्तारः, यथा शाद्धवेश्वानरीयेष्टचादिषु पितायुत्रादयः, न कर्तारः । तस्मादुनय- 
ग्रहणम्‌ । ® देशकालनिर्मिततक्रियाफलानि ® इतीतरेतरदन्हः । देशादीनि च प्रतिनियतानि चेति 
भामती ~व्याख्या 
खमाधान--उक्तं शङ्का का खण्डन करते हुए भाष्यकार कहते है--““अस्य जगतो 
नामरूपाभ्यां व्याकृतस्य” । व्याकृतत्वादि विशेषणो क हरा जगत्‌ मे चेतनकतृकत्व ओर भाव- 
कतुंकत्व ध्वनित होता है; अतः प्रधानादि अचेतनकतृंकल्व एवं अभावकतूकत्व का निराकरण 
हो जाता है, क्योकि जिस पदाथ को नाम ओर रूप हिया जाता है, वह चेननकतृक ही होता 
है, जसे-- घटादि । विवादास्पद जगत्‌ नाम-रूपात्मक हे, अतः चेतनकर्तृक ही है । चेतन पुरुष 
ही अपने मन में वस्तु की रूप-रेखा बनाकर उसे मूतंरूप देकर कहता है कि इसका नाम दहै- 
घट ओर उसका रूप ॒है-कम्बुग्रोवादिमान्‌ । अत एव “वट करोत्ति"-- इत्यादि व्यवहारो मे 
किस घट को कर्म कारक बनाया जाता है ? इस प्रश्न काभो सटीक उत्तर मिल जातादहै कि 
कर्ता पुरुष के मन मे कल्पित घट का कमं माना जाता है, जसा कि सत्कायंवादियों ने कहा 
ह--“बुद्धिसिद्धं तु न तदसत्‌” [ शान्तरक्षित ने भौ 'घटादि* शब्दों के द्वारा बुद्धिस्थ आकार 
का हौ अभिधान माना है--“बुद्धौ ये वा {ववत॑न्ते तानाहाभ्यन्तरानयम्‌"' ( तत्त्वसं. श्लो. 
१०७० ) । अतः चेतन पुरुष अपने मन मे रूपरेखा तंयार किए विना किसी काय को करता 
है-रेसी सम्भावना नहीं कर सकते । रह ओर ला कषालादि देवगण चेतन है, वे ही अपनी 
बुद्धि में निर्देश करके जगत्‌ कौ रचना कर देगे, उसके लिए ब्रह्य की क्या आवश्यकता !' 
इस शङ्का का निरास करने के किए कहा दै अनेककतृभोक्तसंयक्तस्य ।” ग्रह॒ लोकपालादि 
भ्रो उसी जगत्‌ में समाविष्ट है, जिसका कर्ता ब्रह्म माना जाता है, लोकपालादि अपने रचना 
स्वयं नहीं कर सकते । कतिपय पुरुष किसी कायं केकर्ताही होतेह, मोक्ता नही, जैसे 
रसोइया मालिक को भो जन बनाकर खिला देता है, स्वयं नहीं खता, अथवा जैसे ऋत्विगगण, 
यजमान से दक्षिणा लेकर यजमान के लिए कमं करते है, कमं-जन्य फल का भोक्ता यजमान 
ही होता है, ऋत्विक्‌ नहीं । इसी प्रकार कृ पुरुष क्म-जन्य कल के भाक्ता ही होते है, कर्ता 
नहीं, जैसे श्राद्ध कमं से जन्य फल के भोक्ता ही पितृगण होते है, कर्ता नही । अथवा 
वैश्वानरीय इष्टि-जन्य फल का भोक्ता ही पुत्र होता है, कर्ता नहीं [पुत्र के उत्पन्न होने पर 
पिता जो वैश्वानर इष्टि करता है, उसका फल पुत्र को ही मिलता है-- “वैश्वानरं द्वादश- 
कपारं निर्वपेत्‌ पुत्रे जाते । यस्मिन्‌ जाते पतामिर््ट निवंपति, पूतः एव तेजस्व्यन्नाद इन्द्रियावी, 
पशुमान्‌ भवति" ( ते सं. २।२।५ ) ] । ब्रह्य कै द्वारा रचित जगत्‌ मे कत्ता ओर भोक्ता 
दोनों का समावेश दै, केवर कर्ता या केवल भोक्ता का नही--यह्‌ दिखाने के किए भाष्यकार 
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जन्मस्थितिभङ्गं यतः सवज्ञात्स्वंशक्तः कारणाद्भवति, तद्‌ ब्रह्मेति वाक्यशेषः । अभ्येषा- 
मपि मावविकाराणां जिष्वेवान्तभाव इति जन्मस्थितिनाशानामिह अ्रहणम्‌ । यास्क- 
भामती 
विग्रहः । तदाश्रयो जगत्‌ तस्य । केचित्‌ खलु प्रतिनियतदेशोत्पादाः, यथा कृष्णमगादयः। केचित्‌ प्रति. 
नियतकालोत्पादाः, यथा कोकिलारवादयः । केचित्प्रतिनियतनिमित्ताः, यथा नवाभ्बुदघ्वानादिनिमित्ता 
बलाकागर्भादयः । केचितप्रतिनियतक्रियाः, यथा ब्राद्यणानां याजनादयो नेतरेषाम्‌ । एवं प्रतिनियतफलाः 
यथा केचित्‌ सुखिनः, केचिद्‌ दुःखिनः, एवं य एव सुखिनस्त एव कदाचिद्‌ दुःखिनः । सवंमेतदाकस्मि- 
कापरनाम्नि यादच्छिकस्वे च स्वाभाविकत्वे चासवंशक्तिकतुंकत्वे च न॒ घटते । परिमितज्ञानशक्तिभिग्रह- 
सोकपालादिभिर्ञातुं कत्त चाशक्यत्वात्‌ । तदिदम॒क्तं ® मनसाप्यचिश्त्यरचनारूपस्य इति %& । एकस्या 
अपि हि शरीररचनायो रूपं मनसा न शक्यं चिन्तयितुं कदाचित्‌ , प्रागेव जगद्रचनायाः, किमङ्ग पुनः 
कततुमित्यथं; । सुत्रवाकयं पूरयति % तद्‌ ब्रह्मेति वाक्यशेषः ® । स्यादेतत्‌- कस्मात्‌ पुनजन्मस्थिति- 
भरङ्गमात्नमिहादिग्रहणेन गृह्यते, न तु वृद्धिपरिणामापक्षया अपौत्यत आह %® अन्येषामपि भवविकाराणां 
वुद्धथावीनां त्रिष्वेवान्तर्भाव इति ® । वृद्धि स्तावदवयबोपचयः । तेनाल्पावयवादवयविनो द्वितन्तुकादेरन्य 


भामतो~व्याख्या 
ने “अनेककतृभोक्तसंयुक्तस्य “एसा कहा दै । “'देशकालनिमित्तक्रियाफलानि”- यह पर 
देशश्च, कालश्च, निमित्तं च, क्रिया च, फलं च--एतेषामितरेतरयोग न्द्रः देशकालनिभित्त. 
क्रियाफलानि । प्रतिनियतानि च देशकालनिमित्तक्रियाफलानि च, तेषामाश्रयो, जगत्‌, तस्य- 
एेसा समास यहां विवक्षित है । कुष्ठ पदाथं प्रतिनियतदेशौत्पत्तिक होते है, जसे काले हरिण 
स्वभावतः यज्ञ करने के योग्य देश मे ही रहते है- 
कृष्णसारस्तु चरति मृगो यत्र॒स्वभावतः। 
स जेयो यज्ञियो देशो म्लेच्छदेशस्त्वतः परम्‌ ॥ ( मनुः २।२३ ) 

कतिपय पदाथं किसी काल विशेषमेंहीहोते है, जसे कोय का मधुर स्वर वसन्त काल 
मे ही सुना जाता है । कठ वस्तुएँ नियत-निमित्तक होतो है, जसे नवल मेधमाला का गज॑न 
सुनकर बलाका ( बगुलिया ) गभं धारण करती हैँ । कुछ लोगों की क्रिया नियत ( निश्चित ) 
होती है, जंसे ब्राहमणोंका ही यागादि कमं कराना काम होताहै, क्षत्रियादि का नहीं । 
इसी प्रकार कु प्राणियों का सुखादि रूप फल नियत होता है, जैसे ब्रह्मलोकस्थ जीवों को 
सुख भौर नरकवासो प्राणियों को दुःखही होता है । इस प्रकार का प्रपञ्च नतो स्वाभाविकं 
हो सकता है भौर न यादृच्छिक ( बिना किसी निमित्त के ) किन्तु किसी सर्वज्ञ ओौर सवंशक्ति- 
समन्वित ईश्वर कै द्वारा ही रचित हो सकता है । परिमित शक्तिवाले ग्रह, टःकपालादि की 
सुञञ-बृञ्च से बहुत परे यह संस।र-रचना है, इसलिए भाष्यकार कटृते है -“मनसाऽष्यचिन्त्य- 
रचनारूपस्य 1“ आशय यह्‌ है कि किभी एकं शरीर की रचना भी साधारण जीवं की 
समज्ञ मे नहीं आती, उसका करना तो दूर रहा, फिर इतनी विकट जरितां से पणं जगत्‌ 
की रचना ईश्वर के सिवा भौर कोई नहीं कर सकता । सूत्रस्थ अधूरे वाक्य की पूति की 
जाती है-- “तद्‌ ब्रह्मेति वाक्यशेषः" । "जगत्‌ के जन्म, स्थिति ओर प्रलप्र--इन तीन विकारो 
काही ग्रहण कथो किया गया वृद्धि, परिणाम ओर अपक्षय नाम की तीन अवस्थां को क्यों 
छोड़ दिया गया ?' इस प्रन का उत्तर दिया गया है- “अन्येषामपि भा व विकाराणां ्रिष्वे- 
वान्तर्भावः” । यास्काचायं ने जो कहा दै - “षड्‌ भावविकारा भवन्तीति वाष्ययिणिः ( १) 
जायते, ( २ ) अस्ति, (२ ) विपरिणमते, (४) वर्ध॑ते, (५) अपक्षीयते, ( ६ ) नश्यति" 
( निरुक्त १) । इनमे से वृद्धि नाम है-अवयवों का उपचय ( बहना या जुडना }) । उसके 


बह्यलक्षणविचारः ] दिन्दीसहितभामतीसंवलितम्‌ १०१ 


परिपठितानां तु (जायतते.ऽस्ति' इत्यादीनां ग्रहणे तेषां जगतः स्थितिकाले संमाभ्यमान- 
त्वान्मूलकारणा दुत्पत्तिस्थितिनारशा जगतो न गृहीताः स्युरित्याशङ्क्यत, तन्मा 
शङ्खो ति योत्पत्तित्रह्मणस्तत्रव स्थितिः प्रलयश्च त पव गृहान्ते । न यथोक्तविशेषणस्य 


भामती 

एव महान्‌ पटो जायत इति जन्मेव वृद्धिः । परिणामोऽपि त्रिविधो धर्मलक्षणावस्थालक्षण उत्पत्तिरेव । 
धर्मिणो हि हारकादेधंमंलक्षणः परिणामः कटकमुकुटादिस्तस्योः्पत्तिः । एवं कटकादेरपि प्रत्ुत्पन्नत्वादि- 
लक्षणो लक्षणपरिणाम उत्पत्तिः । एवमवस्थापरिणामो नवपुराणत्वाद्युत्पत्तिः । अपक्षयस्स्ववयवह्वासो 
नाज्ञ एव । तस्माञ्जन्मादिषु यथास्वमन्तर्भावाद्‌ वुद्धथादयः पुथङ्नोक्ता इत्यथः । अथेते वुद्धघादयो न 
जरमादिष्वन्तमं बन्ति तथाप्युत्पत्तिस्थितिभङ्गमेवोपावातन्यम्‌ । तथा सति हि तस्प्रतिपादके "यतो वा 
इमानि भूतानि" इति वेदवाक्यं बुद्धिस्थीकृते जगन्मलकारणं ब्रह्म लक्षितं भवति । अन्यथा तु जायतेऽस्ति 
वद्धंत इत्यादोनां ग्रहणे तत्प्रतिपादकं नेरक्तवाक्यं बुद्धौ भवेत्‌ , तच्च न मूलकारणप्रतिपादनपरम्‌ , 
महासर्गाध्वं ` स्थितिकालेऽपि तद्वाक्योदितानां जन्मादीनां भावविकाराणामुपपत्तेः, इति शाङ्कानिराकरणाथं 
वेवोक्तोत्पत्तिस्थितिभङ्खग्रहण मित्याह %& यास्कप रि१८ितानां तु इति ® । नन्वेवमुत्पत्पत्तिमात्रं सुच्यतां, 
तन्नान्तरीयकतया तु स्थितिभङ्कं गम्यत इत्यत आह ® या उत्प्तिब्रह्यणः कारणाद्‌ इति ®& । त्रिभि- 
रस्योपादानतवं सुच्यते । उत्पत्तिमात्रं तु निमित्तकारणसाधारणमिति नोपादानं सुचयेत्‌ । तदिदमुक्तं 

® तन्नेव इति & । पूर्वोक्तानां का्यंकारणविक्ञेषणानां प्रयोजनमाह ® न यथोक्त इति ® । तदनेन 
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भामतो-व्याख्या 
द्वारा तन्तुओं के जुडते जाने पर एक सहस्रतन्तुक महानु पट बन जाता है, आचाय यास्क 
भो कहते है-- “वते इति स्वा ङ्गाभ्युच्चयं सांयौगिकानां वार्थानाम्‌, वद्धंते विजयेन वा वद्धंते 
शरीरेणेति वा” । इस प्रकार की वृद्धि का जन्म में समावेश हो जाता है । परिणाम भी तीन 
प्रकारका होता है-(१) घम-परिणाम, जसे सुवणं-पिण्डादि धर्मी पदार्थो का कटक, 
मुकृटादि धर्मो के रूप मं उत्पन्न होना। (२) लक्षण-परिणाम, जसे कटकादि धर्मो के 
वतंमानत्व-अतीतत्वादि रूप लक्षणों की उत्पत्ति । (३ ) अवस्था-परिणाम, जंसे कटक-मुक- 
टादि की नवत्व-पुराणत्वादि अवस्थाओं कौ उत्पत्ति । इस प्रकार प्ररिणाम रूप विकार भी 
जन्म ही है । अपक्षय का अन्तभवि नाश मे होता है, अतः बृद्धि आदि विकारो को प्रथक्‌ नहीं 
गिनाया गयादहै। यदि वद्धि आदि विकारो का जन्मादि मे अन्तर्भाव नहीं भो होता, तव भी 
जन्म, स्थिति भौर भङ्गं काटी ग्रहण करना चाहिए, क्योकि वेसा करनेसेही “यतोवा 
इमानि भूतानि जायन्ते, येन जातानि जीवन्ति यत्प्रयन्त्यभिविशन्ति च ( तं० उ० ३।१ ) इस 
बुद्धिस्थ श्रुति-वाक्य कै द्वारा ब्रह्म-लक्षण क प्रतिपादन की संगति वठतो है, अन्यथा (षड भाव 
विकारो का ग्रहृण करने पर ) उसका प्रतिपादक उक्त निरुक्त-वाक्य उपस्थित होगा, वह॒ जगत्‌ 
के मूलभूत ब्रह्म का लक्षण प्रस्तुत नहीं करता, अपितु महासृष्टि के पश्चात्‌ जगत्‌ की स्थिति- 
काल मे षड्‌ भाव विकारो की उपपत्ति हो जातौ है। उससे मूलकारणीभूत ब्रह्य का लक्षण 
कयोकर होगा ? इस शङ्का की निवृत्ति करने के लिए वेदोक्त उद्मत्ति, स्थिति ओर प्रलय का 
ग्रहृण ही न्यायोचित है, यह्‌ भाष्यकार कह रहे हैँ -““यास्कपरिपटितानां तु” । केवल “जग- 
ज्जन्महेतुत्वम्‌"--इतना ही लक्षण पर्याप्त है, सूत्र में आदि" पद की क्या आवश्यकता ? एवं 
भाष्यकार क द्वारा "आदि" पद की व्याख्या के रूप मे स्थिति ओर भङ्ग का उल्लेख क्यों ?' इस 
शद्धा का निराकरण किया जा रहा है --“योत्पत्तिब्रंह्यणः कारणात्‌" । जन्म, स्थिति ओौर 
भङ्ग--इन तीनों कौ हेतुता ही ब्रह्मगत उपादानता है, केवल जन्म-हेतुता तो निमित्तकारण 
मे भी रह्‌ जाती है, अतः सृत्र मे आदि पद रखना एवं भाष्यकार का जन्म, स्थिति ओौर 
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१०२ बह्यसृत्रशाङ्रभाष्यम्‌ [अ.१पा.१य्‌.२ 


जगतो यथोक्तविशेषणमीश्वर मक्त्वान्यतः प्रधानादचेतनाद्‌ , अणुभ्योऽभावात्‌ , 
संसारिणो वा उत्पत्यादि संभावयितुं शक्यम्‌ । न च स्वभावतः, विशिष्टदेशकाल 

मित्तानामिदोपादानात्‌ । पतदेवाजुमानं संसारिज्यतिरिक्तेश्वरास्तित्वादिसाधनं 
मन्यन्त ईश्वरकारणिनः । नन्विहापि तदेवोपन्यस्तं जन्मादिस्‌नरे । न, वेदान्तवाक्य- 


कुसुमग्रथना्थत्वात्सू्राणाम्‌ - वेदान्तवाक्यानि हि खजरेख्दाहत्य विचयन्ते । वाक्या- 


भामती 
प्रबन्धेन प्रतिज्ञाविषयस्य ब्रह्मस्वरूपम्य लक्षणद्वारेण सम्भावनोक्ता । तत्न प्रमाणं वक्तन्यम्‌ । यथाहं - 


 धायिकाः- 


""सम्भावितः प्रतिज्ञायां पक्षः साध्येत हेतुना । 

न तस्य हितुभिस्ज्राणमुत्पतन्नेव यो हतः ॥'' 
यथा च बन्ध्या जननीत्यादिः इति। इत्थं नाम जन्मादिसम्भावनाहेतुः, यदन्ये वेश्षेषिकादय 
इत एवानुम।नादीकवरविनिश्च यमिच्छन्तीति, सम्भावनाहेतुतां द्रढयितुमाह ® एतदेव इति ® । चोदयति 
® नन्विहापि इति %& । एतावतेवाधिकरणार्थे समाप्ते वक्ष्यमाणाधिकरणाथं ` वदन्‌ सुदहद्धावेन परिहरति 
® न इति ® । वेदान्तवाक्यकुसुमग्रथनाथं तामेव दशयति @ वेदान्तेति ® । विचारस्याघ्यवसानं सवा. 





भामती-न्याख्या 

भङ्ख--तीनों का निर्देश करना सांक है । जगद्रूप कायं के जो विशेषण दिए गए ह--अनेक- 
कतृभोक्तृसंयुक्तत्वादि ओर कारणभूत ब्रह्य के जो सरवंज्ञत्वादि विशषण दिए गए है, उनका 
प्रयोजन स्पष्ट किया ज।ता है-^“न यथोक्तविशेषणस्य जगतो यथोक्तविशेषणमीश्वरं मुक्त्वा 
अन्यतः उत्पत््यादि सम्भावयितुं शक्यम्‌” । सांख्य-सम्मत प्रधान ( प्रकृति ), वेशेषिक-कल्पित 
परमाणु जड ओर माध्यमिक -सिद्धान्त-सिद्ध शून्य ( अभाव ) तत्त्व निरूपाख्य ( अलीक ) 
है एवं संसारी जीव अत्पन्ञ है, अतः वे जगत्‌ की रचना नहीं कर सकते । 

शङ्का--यहां तक की चर्चा का निष्कषं यहु है कि प्रथम सत्र मे प्रतिज्ञात ब्रह्म का 
द्वितीय स॒त्र मे जो लक्षण ( जगज्जन्मादिकतृंत्व ) प्रस्तुत किया गया, उसके द्वारा ब्रह्मस्वरूप 
की सम्भावना प्रकट की गई, अब ब्रह्मम प्रमाण प्रदशित करना चाहिए, जसा कि नयायिक 
गण मानते हँ 

“सम्भावितः प्रतिज्ञायां पक्षः साध्येत टेतुना । 
न तस्य हेतुभिस्त्राणमुत्पतन्नेव यो हतः 1" 
अर्थात्‌ पवंतरूप पक्ष पवंतत्वेन सिद्ध ओर वर्हखिमच्वेन साध्य माना जाता है, लक्षण के दवारा 
सम्भावित वह्लिमत््वेन पवत रूप पक्ष ही धूमादि हेतु कं द्वारा सिद्ध किया जाता है, लक्षण- 
रहित अत एव असम्भावित उस पक्षकी हेतुओं के द्वारा सिद्धि नहीं की जा सकती, जो कि 
प्रतीति मे अते ही व्याहत हो जाता है, जंसे वन्ध्या मे माता'। फलतः जन्मादिकतृंत्वरूप 
लक्षण के द्वारा सम्भावित बहाम प्रमाण-प्रदर्शन की अपेक्षा से वंशेषिकादि “जन्माद्यस्य 
"इस सत्र को लक्षण के साथ-साथ अनुमान प्रमाण का भी सृचक मानते हँ - 'क्ित्या- 

दिकं जगत्‌, सकतृंकम्‌, जन्मादियुक्तत्वाद्‌, घटादिवत्‌" । 

समाधान- यह विचारशास्त्र है, प्रमाण-शास््र नहीं कि प्रमाण-प्रदशंन मात्र से 
अधिकरण का उद्देश्य पूरा हो जाय । यहाँ सभी वक्ष्यमाण अधिकरणों मे विवादास्पः वेदान्त 
वाक्यों पर संशयादि-प्रदशेन पूवक यह्‌ विचार किया जातादहैकि इन वाक्यो कानब्रह्मा में 
समन्वय किस प्रकार है ? वेदान्त-वावरयरूपी पुष्पों को पिरोने के लिए यह्‌ सृत्र-ग्रन्थ रचा 
गया है । इस विचार-माला का पयंवसान ब्रह्यावगत्िरूप सुमेरुमेदही होता है, .अनुमानादि 
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थेविचारणाध्यव साननिचत्ता हि ब्रह्मावगतिः, नाजुमानादिप्रमाणान्तरनि्ृत्ता । सत्सु 
त॒ वेदान्तवाक्येषु जगतो जन्मादिकारणवादिषु तद्थत्रहणदाढर्थायानुमानमपि 
वेवान्तवाक्याचिरोधि भ्रमाणं भवन्न निवायेते, श्त्येव च सहायत्वेन तकंस्याभ्युपे- 
तत्वात्‌ । तथा हि - श्रोतभ्यो मन्तव्यः” ( बृह० २।४।५ ) इति श्रत्तिः “पण्डितो मेधावी 
गन्धारानेवोपसंपद्ये ते वमेवेदाचार्यवान्‌ पुरुषो वेदः ( छान्दो० ६।१४।२ ) इति च पुरुष- 
` बुद्धिखाहाय्यमात्मनो दशयति । न ध्मजिज्ञासायामिव श्वत्यादय पव प्रमाणं 


भामती 
सनाविद्यादयोच्छेदः । ततो हि ब्रह्माबगतेनिवंत्तिराविर्भावः । तत्कि बह्यणि शब्दात न मानान्तरमनुस- 
रणीयम्‌ । तथा च कुतो मननं, कुतश्च तदनुभवः साक्षात्कार इत्यत आह ® सत्सु तु वेदान्तवाक्येषु 
इति ® । अनुमानं बेदान्ताविरोधि तदुपजोव चेत्यपि द्रष्टत्यम्‌ । शान्दाविरोिन्या तद्पजीविन्या च 
युक्त्या विवेचनं मननम्‌ । युक्ति्चार्थापत्तिरनुमानं वा । स्यादेतद्‌-यथा धमे न पुरुषबुद्धिसाहाय्यम्‌ , 
एवं ब्रह्मण्यपि कस्मान्न भवतीत्यत आह ® न धमंजिज्ञासायामिव इति ® । ® ्षुहेयादयः इति ® । 


भामत्ती-ज्याख्या 
प्रमाणो के दवारा वहु अवगति सम्भव नहीं, जैसा कि श्रुति कहती है-“नषा.तर्केण मतिरापनेया" 
( कठो ° १।२।९ ) । वेदान्त-वाक्य-प्रसृत ब्रह्यावगति से ही कथित द्विविध अविद्या का उच्छेद 
एवं जीव में ब्रह्मरूपता का आविर्भाव होता है । 'तव क्या ब्रह्म के बोधन मे प्रवृत्त अनुमानादि 
( वेदान्त-भिन्न ) प्रमाणो का आदर नहीं करना चाहिए ? उनकी उपेक्षा कर देने से मनन 
( अनुमानादिपूरवंक अनुचिन्तन ) ओौर साक्षात्कार क्योकर होगा ? इस प्रश्न का उत्तर दै- 
“सत्सु वेदान्तवाक्येषु" । अर्थात्‌ जगज्जन्मादि-कारण-वेदी वेदान्त वाक्यों के द्वारा ही प्रथमतः 
ब्रह्य का बोध उत्पन्न होता दहै, उसको हृढृता प्रदान करने के लिए यदि अनुमानादि प्रवृत्त होते 
है, तब उनको उचित समादर ही दिया जायगा, उनकीं उपेक्षा नहीं की जायगी, 
क्योकि श्रुति ही अपने सहायक के रूप में तर्कादि को मान्यता प्रदान करती है-“श्रोतव्यो 
मन्तव्यः" ( बहु° उ० २।४।५ ) ¦ “पण्डितो मेधावी गन्धरानेवोपसम्पदयेतंवमेवेहाचार्यवान्‌ 
पुरुषो वेद” ( छां० ६।१४।२ ) यह्‌ श्रुति स्पष्टरूप से पुरुष-वुद्धि को सहायता को स्वीकार 
करती हई कहती है कि जंसे कोई मेधावी पण्डित पुरुष अन्य व्यक्तियों से मागं-दर्शन लेकर 
सुद्र गन्धार देश तक पहुंच जाता है, वसे ही अधिकारी पुरुष आचायं के निर्देशन मे वेदान्त 
वाक्यो के द्वारा ब्रह्मका वेदन (अवगम) कर लेता है। 
शङ्का -जेसे धमं के बोधन मे वेद पुरुष वृद्धि की सहायता को स्वीकार नहीं करता 
[ कुमारि भद ने कहा है-- 
"द्रव्यक्रियागणादीनां धमत्वं स्थापयिष्यति । 
तेषामेन्दरियकत्वेऽपि न॒ ताद्रूप्येण धमता '' 
श्रेयःसाधनता दयषां नित्यं वेदात्‌ प्रतीयते। 
ताद्रूप्येण च॒ धम॑त्वं॑तस्मान्ेन्दरियगोचरः ।“ ( एलो. वा. पृ. ४९) 
व्रीहि आदि द्रष्य, यागादि क्रिया, आरुण्यादि गुण ही धर्मरूप माने गए हँ । यद्यपि वे रेन्दरियक 
है, तथापि उनमें धमता एेन्दियक नहीं मानी जाती, क्योंकि उनमें श्रेयःसाधनत्वेन ल्पेण 
धमता मानी जाती है, श्रेयःसाधनता का ज्ञान नियमतः “"्रीहिभियंजेत इत्यादि वैदिक 
वावर्यो से ही होती है, अतः धमं वेदैकसमधिगम्य है, धमं के बोधन में अन्य किसी प्रमाण की 
सहायता अपेक्षित नहीं ] । वैसे ही भौपनिषद पुरुष ( ब्रह्म ) के बोधन मे भी वेदान्त-वाकषय 
अन्य किसी भी प्रमाण या युक्ति की अण्क्षा कों करेगे? 
समाधान- उक्त शङ्का का निराकदग करते हुए भाष्यकार कहते है-“न धमंलिज्ञा- 
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ब्रह्मजिज्ञासायाम्‌ , कितु त्यादयो ऽचुभावादयश्च यथासंभवमिह प्रमाणम्‌ , अच्चुमावा- 
वसानत्वाद्‌ भूतवस्तुविषयत्वाच्च ब्रह्मज्ञानस्य । कतंञ्ये हि विषये नाञुभवापेक्षास्तीति 
श्चत्यादीनामेव धरामाण्यं स्यात्‌ , पुरषाधोनात्मलामत्वाच्च कतेभ्यस्य । कर्तंमकतंम- 





भामती 
शरुतीतिहासपुराणस्मृतयः, प्रमाणम्‌ । अनुभवोऽन्तःकरणवृत्तिमेदो बर हयसाक्षात्कारस्तस्याविद्यानिवृत्तिदवारेण 
बरह्मस्बरूपाविर्भावः प्रमाणफलम्‌ । तच्च फलमिव फलप्ति गमयितव्यम्‌ । यद्यपि ध्म॑जिन्ञासायामपि 
सामग्रचां प्रत्यक्षादीनां उ 'पारस्तथापि साक्षान्नास्ति । ब्रह्मजिज्ञासायां तु साक्षादनुभवादीनां सम्भवो. 
ऽनुभवार्था च ब्रह्मजिज्ञासेत्हं ® अनुभवावसानत्वात्‌ ® । ब्रह्म नुभवो ब्रह्मसाक्ञात्कारः परमपुर्षा्थंः 
निमशटनिखिलबदुःलपरभानन्दरूपत्वादिति । ननु भवतु ब्रह्मानुभवार्था जिज्ञासा, तदनुभव एव त्वशक्यः, 
ब्रह्मणस्तद्विषयत्वायोग्यत्वादित्यत आह ® भूतवस्तुविषयत्वाच्च ब्रह्मविज्ञानस्य ® । व्यतिरेकसाक्षात्कारस्य 
विकत्परूपो विषयविषयिभावः । | 

नत्वेवं घभंज्ञानमनुभवावसानं, तदनुभवस्म स्वयमपुरुषाथंत्वात्‌ , तदनुष्टानसाध्यत्वात्‌ पुरुषार्थस्य, 
अनुष्ठानस्य च विनाप्यनुभवं शान्दज्ञानमात्रादेव सिद्धेरित्याह ® कत्त्ये हीत्यादिना ® । न चायं साक्षा- 
त्कारविषयतायोग्योऽप्यवत्तंमाक्वौद्‌ , अवत्तंमानश्रानप्रस्थितस्वादित्याह ॐ पुरुषाधौन इति ® । 


पुरुषाधीनत्वमेव लोकिकवेदिककार्य्याणामाह ॐ कततुमकत्तम्‌ "इति ‰ । लोकिकं काय्य मनवस्थितमुदा- 


भामती-व्याख्या 
सायामिव श्रुत्यादय एव प्रमाणं ब्रह्मजिज्ञासायाम्‌” । केवर धृति, स्मृति, इतिहास, पुराण 
भौर सूत्र ग्रन्थही ब्रह्ममे प्रमाण नहीं, अपितु अन्तःकरणकी वृत्ति विशेषरूपं अनुभव 
(ब्रह्मसाक्षात्कार ) भी प्रमाण है ओर अविद्या-निवृत्ति के द्वारा ब्रह्मस्वरूप का आविभाव 
उस प्रमाण का फल माना जाता है । वह वस्तुतः फल ८ प्रमाण-जन्य ) नहीं, अपितु फर के 
समान होता है । यद्यपि ध्मे-जिज्ञासा मेंभी वैदिक शब्दों की ग्रहणादि सामग्री श्रावण 
प्रत्यक्षादि की अपेक्षा करती है, तथापि धमं में प्रत्यक्षादि का साक्षात्‌ उपयोग नही, किन्तु 
ब्रह्म-जिज्ञासा मे अनुभव का साक्षात्‌ उपयोग है, क्यों कि -ब्रह्म-जिज्ञासा का ब्रह्म-साक्षात्कतार ही 
प्रयोजन माना जाता है-अनुभवावसानत्वाद्‌ ब्रह्मज्ञानस्य” । ब्रह्म का अनुभव या साक्षात्कार 
ही परम पुरुषाथं है, क्योकि वह निखिल दुःख-रहित परमानन्द-स्वरूप होता है । "यह जो 
कहा जाता है कि अनुभवार्था जिज्ञासा, वह्‌ उचित नहीं, क्योकि ब्रह्य मे प्रत्यक्ष को योग्यता 
ही नहीं मानी जाती'-इस आक्षेप का निराकरण किया जाता है--“भरूतवस्तुविषयत्वाच्च 
ब्रह्मविज्ञानस्य' । यद्यपि ब्रह्मरूप साक्षात्कार का ब्रह्म के साथ विषय-विषयिभाव नहीं, तथापि 
बरह्म से व्यतिरिक्त वृत्तिरूप साक्षात्कार की विषयता ब्रह्य मे बन जाती है, वृत्ति अनिवंचनीय 
ओर काल्पनिक दै, अतः उसकी विषयता भी विकल्पात्मक ( काल्पनिक ) ही होती है । अथवा 
अविद्या का व्यतिरेक ( अभाव) जब ब्रह्मरूप भौर ब्रह्मरूप साक्षात्कार ही अविद्या के 
व्यतिरेक का साक्षात्तार होता है, तब एक ही ब्रह्य में ब्रह्मत्वेन विषयिता ओर अविद्याग्यति- 
रेकत्वेन विषयता-इस प्रकार कात्पनिक विषय-विषयिभाव माना जा सकता है । जसे ब्रह्य 
का अनुभव परम पुरुषाथं है, वैसे घमं का अनुभव परम पृरुषाथं नहीं, अपितु धमं के अनुष्ठान 
से स्वर्गादिरूप पुरुषां की सिद्धि होती है, धमं का अनुष्ठान धमं के शाब्द-ज्ञानखूप परोक्ष 
ज्ञान से भी सम्पन्न हो जाता है, भाष्यकार कहते है -“"कत्तंग्ये हि विषये नानुभवापेक्षाऽस्ति” । 
धमं साक्षात्कार की विषयता के योग्य भी नहीं होता, क्योकि ज्ञान-काल में धमं वतंमान नहीं 
होता, अपितु “पुरुषाधीनात्मलाभत्वाच्च कतंब्यस्य'' । केवल ज्ञायमानं अननुषठित यागादि 
को घम नहीं, सम्पादित यागादि कौ धमं कहा जाता है, वह्‌ पहले सम्भव नहीं । सभी लौकिक 
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न्यथा वा कर्तृ शक्यं लोकिकं वेदिकं च कमे, यथाश्वेन गच्छति, पद्धश्ामन्यथा वा, न 
वा गच्छतीति । तथा “अतिरात्रे षोडशिनं गृह्णाति, नातिराजे षोडशिनं गृह्णातिः, “उदिते 
जद्योति, अनुदिते जुद्ोति' इति विधिग्रतिषेधाश्चात्राथवन्तः स्युः, विकटपोत्सर्गापवा- 
दाश्च । न तु वस्त्वेवं नेवमस्ति नास्तीति वा विकरप्यते । विकर्पनास्तु पुरुषबुद्धथ- 
भामती 
हरति ® यथाऽदवेन इति ® । लोकिकेनोदाहरणेन सह॒ वंदिकमुदाहरणं समुच्चिनोति ® तथाऽतिरात्र 
इति ® । कत्तुमकत्तृमित्यस्येदमुदाहरणमुक्तम्‌ । कत्तंमन्यथा वा कत्तुमिहयस्योदाहरणमाह ® उदित 
इति & । स्यादेतत्‌-- पुरुषस्वातनत्यात्‌ कत्तव्य विधिग्रतिषेधानामानथक्यम्‌ , ` अतदधीनत्वात्‌ पुरुषप्रवृत्ति 
निवृच्योरित्यत आह्‌ ®विधिप्रतिषेधाश्चात्रा्थंवन्तः स्युः% । गृह्णातीति विधिः । न गृह्णातोति प्रतिषेषः । ` 
उदितानुदितहोमयोख्घी । एवं नारास्थिस्पदाननिषे्टो लह्ध्नस्य तद्धारणविधिरित्येवं जातीयका विधि 
्रतिषेषा अथं वन्तः ; कत इत्यत आह ® विकत्पोस्सर्गापवादाश्च ® । चो हेर । यस्माद्‌ ग्रहृणाग्रहण 
योर्दितानुदितहोमयोईच विरोधात्समच्चयासम्भवे तुल्यवलतया च बाध्यबद्भिकभावाभवे सत्यगत्या 
विकल्पः । नारास्थिस्पक्षंननिषेधतद्वारणयोश्च विरुद्धयोरतुरपबलतया न विकल्पः । किन्तु सामान्यशास्त्रस्य 
स्पशंननिषेधस्य धारणचिधिविषयेण विज्ेषशास्त्रेण बाधः । 
एतटनः भवति -विधिप्रतिषेधरेव स ॒तावुश्ो विषयोऽनागतोष्वाद्यरूप उपनीतो येन पुरुषस्य 


भामती-व्याख्या 

ओर वेदिकं कमं ( क्रिया ) “कर्तुमकर्तेमन्यथा वा कत्तु शक्यम्‌” । जसे लौकिक गमनादि कर्मों 
मे पुरुष सवथा स्वतत्तर है, चाहे वह अश्व के हारा गमन्‌ करे या पैदल, अथवा गमन हीनं 
करे । वसा ही “अतिरात्रे षोडशिनं गृह्णाति” (मै. सं. ४५७।६ ), नातिरात्रे षोडशिनं 
गृह्णाति” इत्यादि वाक्यों के आधार पर अतिरात्रसंस्थाक ज्योतिष्टोम याग मे षोडशिसंज्ञक 
ग्रह ( दारुमय पात्र ) में सोमरस ग्रहण करे यान करे। इसी प्रकार “उदिते जुहोति” ओर 
“अनुदिते जुहोति" इत्यादि वाक्यों के द्वारा सूयं के उदय हो जाने पर अग्निहोत्रसंज्ञक कमं 
करेया सूये के उदय होने से पहले । यदि कमं करने मे पुरुष स्वतन्त्र है, तब विधि-निषेध 
शास्त्र व्यथं है, क्योकि उनके अधीन होकर परुष प्रवृत्त या निवृत्त नहीं होता, अपितु 
वह्‌ अपनी स्वतन्त्रता के कारण प्रवृत्त-निवृत्त होता है'--इस आक्षेप का समाधान है-- “विधि 

-्रतिषेधाश्चाथवन्तः स्युः" । “अतिरात्रे षोडशिनं गृह्णाति" - यह विधि भोर “नातिरात्रे षोडशिनं 
गृह्धाति"--यह्‌ निषेधं है । उदित ओौर अनुदितपद-घटित उक्त दोनों वाक्य विधिरूप हैँ । इसी 
प्रकार “नारं स्पृष्ट्वाऽस्थि सस्नेहं सवासा जलमाविशेत्‌” यह निषेव एवं “शिरःकपाल 
ष्वजवान्‌ भिक्षाशी कमं वेदयन्‌ । ब्रह्महा द्वादशाब्दानि मितभुक्‌ शुद्धिमाप्नुयात्‌ ॥” ( याज्ञ° 
३।२४२ ) इत्यादि वाक्य ब्रह्मघाती के लिए शव की शिरोऽस्थि का ध्वजरूपेण धारण 
विहित दहै। कथित सभी विधि-निषेध शास्त्रों की तभी साथंकता होती है, जब कि 
कमं मे पुरुष स्वतन्त्र है, क्योकि षोडशिसंज्ञक पात्रके ्रहण ओर अग्रहण, उदित होम 
ओर {अनुदित होम परस्पर विरुद्ध रहै, उनका समुच्चय सम्भवे नहीं, अतः समान 
बलवाले ग्रहणाग्रहणादि कर्मो का अगत्या विकल्प होता है, किन्तु मनुष्य की गीली 
हड्डी के स्पशं का निषेध एदं ब्रह्मघाती के लिए उस्केधारणकी विधि का विकल्प 
नहीं माना जाता, क्योकि निषेध सामान्यविषयक ओर विधि विशेषविषयक है, अत 

समानबलता न होने से विधि शास्वके द्वारा निषेध शस्त्रका बाधहो जाताहै। सारांश यह्‌ 
ह कि विधि शौर प्रतिषेध ज्ञास््ों के द्वारा वैसा ही भविष्य में उत्पन्न होने वाला (कायंरूप) 

विषय उपस्थापित किया जाता है, जिसमे प्रवृत्ति ओर निवृत्ति कै सम्पादन मे परुष का 
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पेक्षाः । न वस्तुयाथात्म्यज्ञानं पुरषधुद्ध्यपेक्षम्‌। कि तर्हि ? वस्तुतन्त्रमेव तत्‌ । न हि 
स्थाणावेकस्मिन्स्थाणु्वां पुरुषोऽन्यो वेति तत्वज्ञानं भवति । तच्च पुरुषोऽन्यो वेति 
मिथ्याज्ञानम्‌ , स्थाणुरोवेति तत्वज्ञानं, वस्तुतन्त्रत्वात्‌ । एवं भूतवस्तुविषयाणां प्रामाण्यं 
वस्तुतन््म्‌ । तत्रैवं सति ब्रह्मज्ञानमपि वस्तुतन्बमेव, भूतवस्तुविषयत्वात्‌ । नजु भूत- 
भामती 

विधिनिषेधाधीनप्रवृत्तिनिवृत््योरपि स्वात्यं भवतीति । भूते वस्तुनि तु नेवमस्ति विधेत्याह ® न तु 
वस्स्वेवं मेवम्‌ इति ® । तदनेन प्रकारविकल्पो निरस्तः । प्रकारि विकल्पं निषेधति ® अस्ति नास्ति 
इति ® । स्यादेतद्‌-- भूतेऽपि वस्तुनि विकल्पो दष्टः, यथा स्थाणुर्वा पुरषो वेति, तत्‌ कथं न वस्तु 
विकल्प्यत इत्यत आह॒ % विकल्पनास्तु इति ® । & पुरषबुद्धि ® अन्तःकरणं, तदपेक्षा विकल्पनाः 
संशयविपर्य्यासाः, सवासनमनोमात्रयोनयो वा, यथा स्वप्ने, सवासनेन्द्रियमनोयोनयो वा, यथा स्थाणुर्वा 
पुरषो वेति स्थाणौ संशयः, पुरुष एवेति वा विपर्यासः, अन्यशञब्देन वस्तुतः स्थाणोरन्यस्य पुरुषस्याभि- 
धानात्‌, न तु पुरुषतत्वं वा स्थाणुत्वं वापेक्षन्ते । समानघम्षर्मिदज्ञं नमात्राघीनजन्मत्वात्‌ । तस्मादयया- 
बस्तवो विकल्पना न वस्तु विकल्पयन्ति वाऽन्यथयन्ति वे्यथंः । तत्त्वज्ञानं तु न जुद्धितन्त्रं, किन्तु वस्तु 
तन्त्रम्‌, अतस्ततो वस्तु विनिश्वयो युक्तः, न तु विकल्पनाभ्य इत्याह ® न वस्तुयाथारम्मेति ® । एवमुक्तेन 
प्रकारेण भूतवस्तुविषयाणां ज्ञानानां प्रामाण्यस्य वस्तुतन्त्रतां प्रसाध्य ब्रह्मज्ञानस्य वस्तुतन्त्रतामाह्‌ 
® तत्रैवं सति इति ® । 





भामती व्याख्या 

स्वातन्त्य अव्याहत रहता है, किन्तु अकायंभूत ( सिद्ध पदाथं ) के विषय में वेसी बात नहीं 
होती, अत एव भाष्यकार कहते है- “न तु वस्तु एवं नैवम्‌, अस्ति नास्तीति वा विकल्प्यते” । 
“एवं नेवम्‌--इस वाक्य के द्वारा प्रकार-विकल्प ( करण ओर अन्यथाकरणरूप ) ओर “अस्ति 
नास्ति इस वाक्य के द्वारा करणाकारणरूप प्रकारि-विकल्प का निराकरण किया गयादहै। 

यदि कहा जाय कि भूत ( सिद्ध ) पदाथं मे भी विकल्प देखा जाता है, जेसे--‹स्थाणुर्वा 
पुरुषो वा' । तो वेसा कहना उचित नहीं, क्यो कि “विकल्पनास्तु पुरुष-वुद्धचपेक्षाः” । “पुरुषः 
बुद्धि" पद से अन्तःकरण का ग्रहण किया गया है, उसकी अपेक्षा से संशय ओर विपयंयरूप 
कल्पना ज्ञान उत्पन्न होते हैँ । उनमें कुछ ज्ञान वासना ( संस्कारों ) से युक्त केवल मन के 
दवारा उत्पन्न किए जाते है, जंसे- स्वप्न में संणय ओौर विपयंय होते हैँ । कतिपय ज्ञान वासना- 
यक्त मन बौर बाह्य इन्द्रिि-इन दोनों के द्वारा उत्पादित होते है, जंसे--^स्थाणु्वां पुरुषो 
वा? इस प्रकार का स्थाणु में संशय अथवा स्थाणु में "पुरुष एव'--इस प्रकार का विपर्यय । 
भाष्यकार ने जो कहा है-““पुरूषो वाऽन्यो वा” । वह "अन्य" शब्द के दवारा पुरुष का भी 
स्थाणु-भिन्नत्वेन अभिधान किया गया है, अतः संशय अथवा विपयेयरूप कल्पना ज्ञान स्थाणु- 
तत्तव या पुरुषतत्व को विषय नहीं करते, संशय केवल उच्चैस्तत्त्वरूप समान धमंवाले धर्मी 
के ज्ञान से ओौर विपयंय केवल सादृश्य ज्ञान से जनित होता है । फलतः संशयादि विकल्प 
ज्ञान यथावस्तु ( वस्त्वनुसारी ) न होकर बुद्धि-कल्पित आकार काही ग्रहण करते है, 
स्थाण्वादिरूप वस्तु को न तो संशय विकल्पित करता है ओर न विपर्यय अन्यथा-करण कर 
सकता है । तत्तव-ज्ञान बुदधि-तन्त्र न होकर वस्तु-तन्त्र होता है, अतः उससे वस्तु-तत्तव का 


निश्चय होना युक्त ही है, विकल्प ज्ञानो से वस्तु का निश्चय नहीं होता, भाष्यकार कहते है 


नं वस्त; ₹प्यज्ञानं पुरुषवुद्धचपेक्षम्‌ ।'” इस प्रकार सामान्यतः सिद्धवस्तुविषयक ज्ञानो मे 
भामाण्य ओौर भस्तुतन्त्रता सिद्ध कर लेने के अनन्तर ब्रह्य-ज्ञान मे वस्तु-तन्त्रता का प्रतिपादन 
करते टँ - तत्रवं श्रहाज्ञानमपि वस्तुतन्त्रमेव, भूतवस्तुविषयत्वात्‌” । 





ईैश्वराञमानविचारः ] दिन्वोसखदितभामतीसंवलितम्‌ १०७ 


वस्तुत्वे ब्रह्मणः प्रमाणास्तरविषयत्वमेबेति वेदान्तवाक्यविचारणानर्थिकेव पाता । न; 

इन्द्रियाविषयत्वेन संबन्धाग्रहणात्‌ । स्वभावतो विषयविषयाणीन्द्रियाणि; न ब्रह्म 

विषयाणि । सति हीन्द्रिथविषयत्वे ब्रह्मणः इदं ब्रह्मणा संबद्धं कार्यमिति गृह्येत । काय- 

। भामती 

अत्र चोदयति % ननु भूतेति % । यत्‌ किल भूताथं वाक्यं तसप्रमाणान्तरगोचरार्थतयाऽनुवाबकं 

दृष्टम्‌, यथा नद्यास्तीरे फलानि सन्तीति, तथा च वेदान्ताः, तस्माद्‌ भूताथंतया ्रमाणान्तरदृष्टमेवार्थ- 

भनुवदेयुः । उक्तं च ब्रह्मणि जगऽजनपाविहैतुकमनुमानं प्रमाणान्तरम्‌ । एवं च मौलिक तदेव परोक्षणीयं, 

न तु वेदान्तवाक्यानि तदधीनसस्यत्वादीनीति कथं वेदान्तवाक्यग्रथनाथंता सूत्राणामित्प्थः । परिहरति 

® नेन््रियाविषयत्वेति ® । कस्मात्‌ पुनरनेन्द्रियविषयत्वं प्रतीच इत्यत आह्‌ ® स्वभावतः इति ® । अत 
एव धतिः । ` 

"पराञ्चि खानि व्यतृणत्‌ स्वर्यभूः 
तस्मात्पराङः परयति नान्ताराटमन्‌" इति । 
® सति हीन्छियेति ® । प्रस्यगात्मनस्स्वविषयतवमुषपादितम्‌ । यथा च सामान्यतो दृष्टमप्यनुमानं 
ब्रह्मणि न प्रवत्तते तथोपरिष्टाल्िपुणतरमुपपादयिष्यामः । उपपादितं चेतदस्माभिर्बिस्तरेण न्यायकणि- 


भामती-ग्याख्या 

शङ्का- ब्रह्य यदि सिद्ध पदां होने कै कारण वेद से अन्य प्रत्यक्षादि प्रमाणों का 
विषय है, तब ब्रह्म-ज्ञान के लिए वेदान्त-वाक्यों का विचार निरथंक है, वयोकि वेदान्त- 
वाक्यम्‌, अनुवादकम्‌, प्रमाणान्तरविषयीभ्रूतभूताथं विषय कत्वात्‌, लोकिकवाक्यवत्‌"-इस 
अनुमान के द्वारा वेदान्त-वाक्यों मे अनुवादकता सिद्ध होने के कारण अनधिगताथे-बोधकत्वरूप 
प्रामाण्य ही सिद्ध नहीं होता । न्यायकणिका में भी कहा है--"“मानान्तरविषयतया 
तदपेक्षत्वाद्‌ वेदस्य प्रामाण्यं व्रिहन्येत" (न्या. कणि. पू. २) । अप्रमाणभ्रूत विकत्पात्मक 
ज्ञानो से वस्तुतत्त्वं का निश्चय नहीं होता--यह कहा जा चुका है । ब्रह्य मे जगज्जन्मादिहेतुक 
अनुमानरूप प्रमाणान्तर की :विषयता दिखाई जा चुकी है । अतः मूलभूत अनुमान प्रमाणं का 
ही परीक्षणात्मक विचार करना चाहिए, वेदान्त का नहीं । इस प्रकार यह्‌ जो कहा गया कि 
विदान्तवाक्यग्रथनार्थत्वात्‌ सूत्राणाम्‌", वहु कहना संगत नहीं ।. . 

समाधान--उक्त आशङ्का का निरास करते हुए भाष्यकार ने कहा हैन, 
इन्द्रियादिविषयत्वे सम्बन्धाग्रहणात्‌” । प्रत्यगात्मा मे इन्द्रियों की विषयता क्यों नहीं ? इस 
प्रशन का उत्तर है- “स्वभावतो विषयविषयाणीन्द्रिपाणि, न ब्रह्य विषयाणि" । अत एव श्रुति 
कहती है--“पराख्ि खानि व्यतृणत्‌ स्वयम्भरस्तस्मात्‌ पराडः पश्यति नान्तरात्मन्‌” ( कठो. 
२।१।१ ) [अर्थात्‌ स्वयम्भू ( परमेश्वर ) ने श्ोत्रादि इन्द्रियों कौ अन्तर्मुखता का हनन 
( अवरोध ) कर बाह्यमुखता बनाई, जिससे इन्द्रियों के द्वारा बाह्य विषयों का ही स्वाभाविक 
ग्रहण होता है, आत्मादि आन्तरिक विषयों का ग्रहण नहीं ] । ब्रह्य यदि इन्द्रियों का विषय 
होता, तब कायं प्रपश्च में ब्रह्म-जन्यत्वादिरूप सम्बन्ध का ग्रहण हो जाता भौर उस कायं के 
दवारा ब्रह्मरूप कर्ता का ग्रहण सामान्यतोदृष्ट अनुमान के द्वारा हो जाता [ सामान्यतोदृ्ट 
अनुमान का स्वरूप बताते हए ॒न्यायभाष्थकार कहते है--"सामान्यतो दृष्टं नाम ॒यत्राप्रत्यक्षे 
लिङ्गलिङ्किनोः सम्बन्धे, केनचिदर्थेन लिङ्खस्य सामान्यादप्रत्वक्षो लिङ्गी गम्यते, यथेच्छादि- 
भिरात्मा, इच्छादयो गुणा, गुणाश्च द्रव्यसंस्थानाः, तदेषां स्थानं स॒ आत्मेति” (न्या. भा. 
१।१।५ ) । प्रकृत मे यद्यपि आकाशादि कायं ओर ब्रह्य का जन्य-जनकभाव सम्बन्ध गृहीत 
नहीं, तथापि घटादि कायं का कुरुलादि के साथ काये-कारणभाव देख कर क्षित्यादि कायं के 





१०८ ब्रह्मसूजशाङ्करभाष्यम्‌ [अ.११ा.श१स्‌.२ 


मात्रमेव तु गृह्यमाणं कि बरह्मणा संबद्धं किमन्येन केनचिद्धा संबद्धमिति न शक्यं 
निश्चेतुम्‌ । तस्माजन्मादि स्रं नाचुमानोपन्यासा्थेम्‌ , कि तर्द ? वेदान्तवाक्यप्रदशै- 
नाथेम्‌ । कि पुनस्तद्धेदान्तवाक्यं यत्सत्रेणेद लिलक्षयिषितम्‌ १ शयु वाद्णिः वरुणं | 
पितरमुपससार । अधीहि भगवो ब्रह्मेति, इत्युपक्रम्याह--भ्यतो वा इमानि भूतानि | 
जायन्ते येन जातानि जीवन्ति । यत्परयन्त्यभिसंविशन्ति । तद्विजिज्ञासस्व । तदब्रह्येति' 

( वेत्ति ३।१)। तस्य॒ च निणेयवाक्यम्‌--“आानन्दाद्धथ ब लख्विमानि भूतानि 
जायन्ते । आनन्देन जाताति जीवन्ति । आनन्दं प्रयन्त्यभिसखंविशन्तीतिः ( तैच्ि° 
 ३।६) । अन्यान्यप्येवंजातोयकानि वाक्यानि नित्यश॒द्धबुद्धमुक्तस्वभावसर्वश्चस्वरूपका- 
रणविषयाण्युदाहतेन्यानि ॥ २॥ 


सऊ 





भामती 
कायाम्‌ । न च भूताथंतामात्रेणानुवादतेत्युपरिष्टादुषपादयिष्यामः । तस्मात्‌ सवं मवदातम्‌ । धृतिश्च “यतो 
वा" इति जन्म दशंयति, “येन जातानि जोवन्ति' इति जीव॑नं स्थाति, “यतप्रयन्ति' इति तत्रेव लयम्‌ । 
“^तस्य च नि्णंयवाक्यम्‌” । अत्र च प्रधानादिरसंज्ञये निणंयवाक्यम्‌ 'आनन्दाद्चेव' इति । एतदुक्त 
भवति-यथा रज्ज्वज्ञानसहितरज्जूपादाना धारा रज्ज्वां सत्थामस्ति रज्ञ्वामेव च लीयते, एवमविद्या- 
सहितवरह्मोपादानं जगद्‌ ब्रह्मण्येवास्ति तत्रैव च लीयत इति सिद्धम्‌ ।। २ ॥ 





भामती-व्याख्या 

हारा ब्रह्मरूप कर्ता का अनुमान किया जा सकता था, यदि ब्रह्म किसी इन्द्रिय का विषय 
| होता ] । सामान्यतो दृष्ट अनुमान का आगे चर कर तकंपाद मे निराकरण किया जायगा । 
| न्यायकणिका मे विस्तारपूवंक इसका उपपादन क्रिया गया है [श्री मण्डनमिश्न ने शङ्का 
|| उठाकर उसका निराकरण किया है--“ननु सिद्धमेव सन्निवेशादिमतां वद्धिमल्पूवंकत्वात्‌ । 
| वातमेत्‌”” ( विधि. पृ. २१२ ) । इसकी व्याख्या में विस्तारपूर्वक ईश्वर क सिद्धि गौर उसका 
| | निराकरण किया गया है] । वेदान्त-वाक्य सिद्धा्थंक मात्र होनें से अनुवादक नहीं कहे जा 
| सकते यह्‌ समन्वय सूत्र मे कहा जायगा । अतः “जन्माद्यस्य यतः”--यह्‌ सूत्र ईश्वरानुमान 

| का उपन्यास नही करता, अपितु वेदान्त-वाक्य का उपस्थापक है । . | 
| वह्‌ वेदान्त-वाक्य कौन है ? इस प्रश्न का उत्तर है-- “भृगू वारुणिः वरुणं पितरमुप- 
ससार-- अधीहि भगवो ब्रह्मेति । तं होवाच-यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते, येन जातानि 
| जीवन्ति, यत्प्रयन्त्यभिसंवशन्ति, तद्विजिज्ञासस्व, तद्‌ ब्रह्मेति ( ते. उ. ३।१) । | प्रसिद्ध 
||| आख्यायिका है कि वरुण का भृगुनामक पुत्र अपने पिता की शरण मे जाकर ब्रहम की जिज्ञासा 
|| प्रकट करता हे। वरुण ब्रह्म-लक्षण के माध्यम से उपदेश देता है-- यह समस्त जगत्‌ जिससे 
|| उत्पन्न एवं जिससे अनुश्राणित होकर जीवित रहता ओर अन्तिम समय जिसमें प्रलीन हो 
| जाता है, वह्‌ ब्रह्म है, उसको जानने का प्रयत्न करो' ]। पिता से भागं-नि्देशन लेकर भृगु 
||| अपने चित्त को समाहित कर उक्त लक्षण का लक्ष्य खोजने मे लग जाता है । अन्न, प्राण, मन 
| भौर विज्ञान मे क्रमशः लक्षण घटाने का प्रयत्न करता है, किन्तु उससे उसे सन्तोष नहीं 
| होता, अन्ततो गत्वा वह स्वयं इस निण॑य पर पहं जाता है- “आनन्दो बरह्येति व्यजानात्‌ । 
॥| भानन्दाद्‌ ह्येव खल्विमानि भूतानि जायन्ते, आनन्देन जातानि जीवन्ति, आनन्दं प्रयन्त्यभि- 
| संविशन्ति” ( तं. उ. ३।६ ) । आशय यह है कि उसे रज्जुविषयक अज्ञान से विशिष्ट रज्जुरूप 
| उपादानकारण का कायभ्रूत सर्पादि उसी रज्जु मे स्थित रह्‌ कर उसी मे विलीन हो जाता 








वैदकतैत्वविचारः ] दिन्दीखदितभामतीसंबलितम्‌ ` १०६ 


( ३-शाख्नयोनित्वाधिकरणम्‌ । घू० २) 
जगत्कारणत्वग्रशोनेन सवं ब्रह्म्युपश्चिप्, तदेव द्रदयन्नाद-- 
शञाञ्चयोनित्वात्‌ ॥ ३ ॥ 
महत ऋण्वेदादेः शाख्स्यानेकविद्यास्थानो पव्हितस्य प्रदीपवत्सवाथावद्योतिनः 
भामती 

सत्राम्तरमबतारयितुं पुवंसुत्रसङ्गतिमाह ® जगत्कारणत्वश्रदज्ञनेन इति ® । 

न केवलं जगद्यो नित्वादस्य भगवतः सवंज्ञता, श्ास्त्रयोनित्वादपि बोद्धव्या । शास्त्रयोनित्वस्य 
सर्व॑ज्ञतासाषनत्वं समथंयते । ® महत ऋग्वेदादेः शास्रस्य इति ® । चातुबण्यंस्य चातुराश्नभ्यस्य च 
यथायथं निषेकादिहमशानान्तासु ब्राह्यमुहूतेपिक्रमप्रदोषपरिसमापनीयासु निस्यनेमित्तिककाम्यक्ंपद्धतिषु 
च ब्रह्मत्वे च दिष्याणां शासनात्‌ शास्तरमुग्वेदादि, अत एव महाविषयत्वात्‌ महत्‌ । न केवलं महाविषय- 

तवेनास्य महस्वम्‌, अपि त्वनेकाङ्खोपाज्गोपकरणतयापीस्याह ® अनेकविधयास्थानोपवुंहितस्य ® । पुराण- 


भामती-ग्याख्या 
है, वसे ही अविद्या-विशिष्ट ब्रह्य से उत्पन्न जगद्रूप कायं उसी ब्रह्मे स्थित ओर 
उसी मे विलीन हो जाता दहै । जगज्जन्मादिकारणत्व विशिष्ट ब्रह्म का स्वरूप 
मौर शुद्ध ब्रह्य का तटस्थ लक्षण है, क्योकि जो लक्षण लक्ष्य से तटस्थ ( लक्ष्यावृत्ति ) होकर 
लक्ष्य का उपलक्षक होता है, उसे तटस्थ लक्षण कहते है, तटस्थ लक्षणके दवारा भी खक्षणका 
प्रयोजन सिद्ध होता है । न्यायभाष्यकार ने लक्षण का प्रयोजन बताया है -“उदिष्टस्यातच्व- 
व्यवच्छेदको धर्मों लक्षणम्‌” ( न्या. सु. १।१।३ ) । इसकी व्याख्या करते हुए वातिककार ने 
कहा है--““लक्षणं खलु लक्ष्यं पदार्थं समानास्मानजातीयेभ्यो व्यवच्छिनत्ति” । काकवद्‌ गृहं 
देवदत्तस्य'--इत्यादि ग्यवहारो मे काकादि उपलक्षक पदार्थो को भी देवदत्त के गृह का 
व्यावतंक माना जाता है । श्री कुमारिर भट भी यही कहते ह - “सवथा लक्षणं नाम यद्‌ व्यव- 
च्छेदकारणम्‌"' ( तं. वा. पृ: ७४६) । श्री शबरस्वामी भी कहते है--“न शक्यं पृष्ठाकोटेन 
तत्र तत्रोपदेष्टुमिति लक्षणमृक्तम्‌ । 
ऋषयोऽपि पदार्थानां नान्तं यान्ति पृथक्त्वशः । 


लक्षणेन तु सिद्धानामन्तं यान्ति विपश्चितः ।।" 
अर्थात्‌ धरातल पर विखरे हुए अनन्त अलक्ष्या कौ व्यावृत्ति ओौर लक्ष्यो का सचखयन लक्षण 


के माध्यमसेदहीहो सकता है, प्रत्येक ग्पक्तिको ञ्ुक-ञ्ुकं कर देखना गौर पहचानना 
सम्भव नहीं ]॥ २॥ 


तृतीय सूत्र की अवतरणिका के रूप मे पुवं ( द्वितीय ) सूत्र से इसकी संगति भाष्यकार ` 
बताते है--“जगत्कारणत्वप्रदशंनेन सर्व॑ ब्रहयतयुपक्षिप्तम्‌, तदेव द्रढयति । 

विशार विश्व कौ कारणता होने मात्र से भगवान्‌ में सवेज्ञता नही, अपितु ऋभ्वेदादि 
महान्‌ शास्त्रों का प्रणेतृत्व भी भगवान्‌ मे सवेज्ञता का प्रयोजक है । शास्भ्रणेतृत्व में सवंज्ञत्व 
की साधनता का समथंन किया जाता है-' महतः ऋग्वेदादि शास्त्रस्य । ब्राह्मणादि चारों 
वर्णो एवं ब्रह्मचर्यादि चारों आश्रमो के लिए समस्त संस्कारों [ निषेक ( गर्भाधान ) आदि 
अन्त्ये्टि-पयंन्त संस्कार द्विजत्व का सम्पादन करते हैँ -वंदिकैः कर्मभिः पुण्यंनिषेकादिद्विजन्म- 
नाम । कायः शरीरसंस्कार. पावनः प्रेत्य चेह च ।॥ ( मनु५ २।२६ ) | । प्रातः काल से लेकर 
सायं तक सम्पादनीय नित्य, नंमित्तिकं ओर काम्य कर्मो तथा ब्रह्मतत्त्व का शासन (विधान) 
करने के कारण ऋण्वेदादि को शास्त्र कहा जाता है । केवल प्रतिपाद्य विषय कीदटृष्टि सेही 





११० ब्ह्मखज्शाङ्करभाष्यम्‌ [अ.शपा.१स्‌ दे 


५ । * भ्य ॥ 
सवश्ञकरपस्य योनिः कारणं बह्म । न हीदशस्य शाखस्यग्वदादिलक्षणस्य स्वेक्गुणा- 
न्वितस्य_सर्वज्ञादन्यतः संभवोऽस्ति । यद्यद्विस्तरां शाखं यस्मात्पुरुषविशेषात्सं- 
"ञि 


। भामती | 
न्यायमीमांसादयो दश्च विद्यास्थानानि तैस्तथा तथा हारोपकृतस्य । तदनेन समस्तशिष्टजनपरिग्रहेणा- 


भामाण्यशङ्काऽप्यपाङता ॥ पुराणादिप्रणेतारो हि महषयः शिष्टास्तेस्तया तया द्वारा वेदान्‌ व्याचक्षाणे- 
स्तदथं चादरेणानुतिषठदभिः परिगृहीतो वेद इति । न चायमनवबोधको नाप्यस्पष्टबोघको येनाप्रमाणं 
स्यादित्याह ® प्रदीपवत्‌ सर्वार्थावध्ोतिनः ® । सवंमथंजातं सवंथाऽवबोधयन्‌ नानवबोधको नाप्यस्पष्ट- 
बोधक इत्यथ; । अत एव ® सवंज्ञकल्पस्य ® सवंज्ञसदुजस्य । सवंज्ञस्य हि ज्ञानं सवं विषयं श्ासतरस्या- 
प्यभिघानं सवं विषयमिति सादुश्यम्‌ । तदेवमन्वयमुक्त्वा व्यतिरेकमाह ® न हीद्क्षस्य इति ® । सर्व॑स्य 
गुणः सवं विषयता तदन्वितं शास्त्रम्‌ । अस्यापि सवंविषयत्वात्‌ । उक्तमथं भ्रमाणयति ® यद्यद्िस्तराथं 
शास्त्रं ` यस्मात्‌ पुरुषविजेषात्‌ सम्भवति स॒ पुरुषविशषेषस्ततोऽपि शास्त्रादधिकतरविज्ञानः % इति । 
योजना । अद्यत्वेऽप्यस्मदादिभिरय॑त्समोचीनाथं विषयं शास्त्रं विरच्यते तत्रास्माकं वक्तणां वाक्याज्जञानमधि- 
कविषयम्‌ । न हि ते तेऽसाधारणधर्मा अनुभूयमाना अपि शक्या वक्तुम्‌ । न खल्विकषुक्षोरगुडादीनां मधुर. 
रसभेदाः इक्या सरस्वत्याप्यास्यातुम्‌ । विस्तराथंमपि वाक्यं न वक्तृज्ञानेन तुल्यविषयमिति कथयितुं 


भामती~ग्याख्या | 
उन्हं महान्‌ नही कहा जाता, अपितु सभी अङ्गो ओर उपाङ्खोंको मिला देने से उनका कलेवर 
भो महान्‌ ( विपुल ) हो जाता है-“ अनेकविद्यास्थानोपवबंहितस्य'” । वेदों के छः अङ्ख होते 
है “शिक्षा कल्पो व्याकरणं ।नरुकतं छन्दो ज्योतिषम्‌” (म्‌. उ. १।१।५), इनमे पुराण, न्याय, 
मीमांसा ओर धमंशास्त्र-इन चारों को भिला देने से सब दस विद्यास्थानं कहे जाते हैँ । 
पुराणकारादि शिष्ट पुरुषो कै द्वारा वेद परिगृहीत है, अतः इसमे अप्रामाण्य की आशङ्का | 
नहीं कर सकते, क्योक्रि पुराणादि ग्रन्थों के प्रणेता ऋषिगण शिष्ट कहे जाते हैँ [ “के | 
शास्त्रस्थाः ? शिष्टाः, तेषामविच्छिन्ना स्मृतिः शब्देषु वेदेषु च” ( शाबर. १।३।९ ) ] । उनके 
दोरा वेदों का समुचित व्यारपान भौर वंदिक कर्मों का श्रद्धापूवंक अनुष्ठान यहु सिद्ध करता 
हैकिवेदोंके उपदेशों को महुषियों ने अपने आचरणों ते पणंतया उतारा था, वेदों का 
भ्रामाण्य उन्हुं सर्वथा अभ्युपगत था । वेदन तो अबोधक हँ ओौर न संशयादि के उत्पादक, 
अतः उनमें मिथ्यात्व, अज्ञान ओर संशय नाम का त्रिविधं अप्रामाण्यं सम्भव नही- 
` भ्रदीपवत्‌ सर्वाथविद्योतिनः ।” समस्त अर्थो का जो विस्पष्ट अवबोधक होता है, उसे न तो 
अबोधक कहं सकते हैँ ओर न अस्पष्ट बोधक । अत एव वेदों को ““सर्वज्ञकल्प कहा जाता 
है । सवज्ञकल्प का यहाँ अथं सवंज्ञ-सदृश है । सर्वज्ञ पुरुष का ज्ञान जंसे सवेविषयक होता है, 
वसे शास्त का अभिधान भी सवंविषयक है- यही दोनों में सादृश्य है । अन्वयमुखेन 
प्रतिपादित विषय का व्यतिरेकतः प्रतिपादन किया जाता है-““न हीदशस्य शास्वस्य ~ 
ऋम्वेदादिलक्षणस्य सर्वजञगुणान्वितस्य सवंज्ञादन्यतः सम्भवोऽस्ति" । स्वज का गुण है- 
सवं विषयत्व, उससे युक्त होने के कारण शास्त्र भी सवं विषयक होता है । उक्त अथं का 
स्वंज्ञता मे पयंवसान क्रिया जाता है--"“यद्‌ यद्विस्तराथं शास्र यस्मात्‌ पुरुषविशेषात्‌ 
सम्भवति, स॒ततोऽप्यधिकतरविज्ञानः” । रोक मे यह प्रसिद्ध व्यापि है कि शास्त्र की अपेक्षा 
शालप्रणेता पुरुष अधिक विषय का ज्ञान रखता है । आज-कल भी हम रोगों के द्वारा जो 
शास्व रचा जाता है, उसकी अपेक्षा शास्त्रकार मे अधिक विषय का ज्ञान होता है, क्योकि 
परुष के द्वारा वस्तु के जिन असाधारण धर्मो का अनुभव किया जाता है, उन सभो का शब्दों 
: के द्वारा कथन करना सम्भव नहीं होता, जैसे इक्षु ( ईख या गन्ना ) दूध ओर गृडादि के 





वेदकतेत्वविचारः ] दिन्दीसदितभामतीसंवलितम्‌ १११ 


भवति, यथा व्याकरणादि पाणिन्यादेक्षयेकदेशाथंमपि, स ततो.ऽप्यधिकतर विज्ञान इति 
प्रसिद्धं लोके । किमु वक्तव्यमनेकशाखामेदभिन्नस्य देवतियंङमाचुष्यवणश्चमादिप्रवि- 
भागहेतोकरग्वेदाद्याख्यस्य सर्वक्ञानाकरस्याश्रयत्नेनेव लीलान्यायेन पुरुषनिःश्वास- 
वद्यस्मान्महतो ` भूतादयोनेः संभवः, “अस्य महतो भतस्य निःश्वसितमेतद्यटम्बेदः” 
भामती 

विस्तरग्रहणम्‌ । सोपनयं निगमनमाह ॐ किमु वक्तव्यम्‌ इति ® । वैरस्य यस्मात्‌ महतो भूताद्‌ योनेः 
सम्भवः तस्य महतो भूतस्य ब्रह्मणो निरतिशयं सव॑ज्ञत्वं सवंशन्तित्वं च किमु वक्तव्यमिति योजना 
® अनेकशाखा इति ® । अत्र चानेकलाखाभेदभिन्नस्येत्यादिः सम्भव हइ्यन्त उपनयः । तस्येत्यादि सवं - 
शक्तिमत्वं चेत्यन्तं निगमनम्‌ । ® अप्रयत्नेन व इति ® ईषल्प्रयत्नेन, यथाऽल्वणः यवागूरिति । देवर्षयो 
हि महापरिश्षमेणापि यत्राशक्तास्तदयमीषटश्रयत्नेन रीलयेव करोतीति निरतिश्ञयमस्य सवंज्ञःत्रं सवं शक्ति 
मत्वं चोक्तं भवति । अप्रयत्नेनास्य वेदकतृस्वे तिरक्ता "अस्य महतो भूतस्य' इति । 

येऽपि तावद्‌ वर्णानां नित्यत्वमास्थिषत तेरपि पदवाकषयादीनामनित्यस्वमभ्युपेयम्‌ । आनुपर्वोभिदवन्तो 
हि बर्णा पदम्‌ । पदानि चानुपुर्वीभेदवन्ति वाक्यम्‌ । व्यक्तिघमंश्चानुपूर्वी न वणं धमः । बर्णानां ` नित्यानां 
विभूनां च कालतो देशतो वा पौर्वापर््यायोगात्‌ । व्यक्तश्चानित्येति कथं तदुपगुह तां वर्णानां नित्याना- 
मपि पदता नित्या । पदानिष्यतया च वाक्यादीनामष्यनित्यता भ्याख्याता । तस्मार्नुत्यानकरणवत्‌ पदाद्य- 





भामती-ग्याख्या 

माधुयं का जो अन्तर अनुभ्रूत होता है, वह सरस्वती के हारा भी नहीं कहा जा सकता । शास्त 
कितना भी विस्तराथंकं हो वक्तज्ञान की बराबरी नहीं कर सकता इस तथ्य की अभिव्यक्ति 
के लिए "विस्तर' पद का ग्रहण किया गया है) ्याय-प्रयोग का उपनय-सहित निगमन किया 
जाता है--“किमु वक्तव्यमित्यादि” । एसे वेद का जिस महान्‌ कारण प्ते सम्भव ( उत्पाद ) 
होता है, उसकी सवंज्ञता के विषय मे कहना ही क्या है ? [ भाष्यःप्रदशित अनुमान का पूरा 
आकार कल्पतरुकार ने दिखाया है-- श्रय वेदविषयादधिकविषयकन्ञानवत्‌ तत्कतूंत्वाद्‌, यो 
यद्वाक्यप्रणयनकर््ता, स तद्विषयादधिकविषयज्ञः, यथा पाणिनीपव्याकरणात्‌ पाणिनिः। भाष्य. 
प्रयुक्त अवयवो मे “अनेकशाखामेदभिन्नस्य'"--यहाँ से लेकर “सम्भवः यहां तक उपनय 
ओर “तस्य” यहाँ से लेकर “सवंशक्तिमत्तवं च'- यहां तक निगमन वाक्य प्रदशित किया 
गया है । “अप्रयल्नेनैव'' का अथं है--“ईषस्प्रयत्नेन' । जसे अल्वणा यवागृः` का 
“ईषल्लवणा' अथं होता है । अर्थात्‌ देव ओर ऋषिगण अपने महान्‌ श्रम के द्वारा भी जिस 
कायं का सम्पादन नहीं कर सकते, उस कायं को परमात्मा अपने थोडे प्रयत्न के द्वारा 
 लीलामात्रसे ही सम्पन्न कर देता है, इससे ही परमेश्वर मे निरतिशय सवंज्ञत्व ओर सवंशक्ति- 
मत्व पयंवसित हो जाता है । उह ( ईश्वर ) अपने स्वल्प प्रयत्नसेही वेदों की रचना कर 
डालता है--यह श्वुति ही कहती है-- “अस्य महतो भूतस्य निःश्वसितमेतद्‌ यदहग्वेदः” { बहु. 
उ. २।४।१० ) । जो ( मीमांसकगण ) वर्णो को नित्य मानते है, उन्हं भी 'पद' ओर वाक्यादि 
को अनित्य ही मानना पड़गा, क्योकि क्रम॒विशेष से युक्त वणं पद ओर आनुपूर्वी विशेष से 
युक्त पद ही वाक्य कहे जाते हैँ । आनुपूर्वी ( क्रम विशेष ) वर्णो की अभिव्यक्ति काधमं है 

वर्णो का नही, क्योकि वणं नित्य है, अतः कालिक पौर्वापयंभाव जसे उनमें सम्भव नही, वसे 
ही वणं विभु, अतः दैशिक पूर्वोत्तरभाव उनमे नहीं बन सकता । वर्णो की अभिभ्यक्ति 
अनित्य होती है, अतः आनुपूर्वी विशेष से युक्त वणंगत पदत्व नित्य क्योकर होगा ? विवश 
होकर एेसे पदों को अनित्य ही मानना होगा, पदों के अनित्य होने से वाक्यों को अनित्य 
भानना अनिवायं है । अतः नृत्य का अनुकरण ज॑से भिन्न होता है, वेसे ही गुरुदरारा उच्चरित 
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( बृ २।४।१० ) इत्यादितः । तस्य महतो भूतस्य निरतिशयं सवेक्षरवं सवेशक्ति 
मस्वं चेति । इति प्रथमवणेकम्‌ ॥। 


भामती 
नुकरणम्‌ । यथा हि यादं गात्रचलनादि नत्तंकः करोति तादृशमेव शिक्ष्यमाणाऽनुकरोति नत्तको, न तु 
तदेव भ्यनक्ति । एवं यादुकीमानुपूर्ो  वेदिकानां वणंपदादीनां करोत्यध्यापयिता तादुक्लीमेवानुकरोति 
माणवकः, न तु तामेबोच्चारयति । आचा्यशयक्तिभ्यो माणवकल्यक्तोनामन्थात्‌ । तस्माक्नित्यानित्यवण- 
वादिनां न लोकिकवेदिकपदवाकयादिपौश्पेयत्वे विवादः, केवलं वेदवाक्येषु पुरुषस्वातनयास्वातन्ये 
विघ्रतिपत्तिः । यथाहुः-- “यत्नतः प्रतिषेध्या नः पुरुषाणां स्वतन्त्रता । 
तत्र सृष्टिप्रल्यमनिर्छन्तो जेमिनीया वेदाध्ययनं ्रस्यस्मादशागुरलिष्यपरम्परामविच्छिन्नामनादि- 
भाचक्षते । वैधासिकं तु मतमनुबत्तं मानाः धरुतिस्मृतीतिहासादिसिद्धसृषटप्रलयानुसारेणानाद्यविष्योपघानलग्च- 
वंश्क्तिल्ानस्थापि परमात्मनो नित्यस्य वेदानां योनेरपि न तेषु स्वातन््य, पूवं पूवं सर्गानुसारेण तावृश- 
तादानुपर्वीविरचनात्‌ । तथा हि यागादिब्रह्महत्यादयोऽर्थानंहेतवो ब्रह्मविवर्ता अपि स सर्गान्तरे विषरी- 
यन्ते, न हि जातु क्वचित्‌ सर्गे ब्रह्महस्याऽथंदेतुरनथंहेतुश्चाश्वभेधो भवति, अग्निर्वा क्लेदयति, आपो वा 
इहन्ति, तद्त्‌ । यथाऽत्र सर्गे नियतानुप्यं वेदाध्ययनमभ्युदयनिःशेयसहेतुर*यथा तदेव ॒वाग्बच्रतयाऽ* 
भामती-ज्याख्या | 
` पदादि का अनुकरण भी भिन्न होता है, क्योकि जैसा शरीर को नतंक मटकाता है, वेसा ही 
सीखनेवाी नतंको भो मटकाती है, नतंकके नृत्यकीही अभिव्यक्ति नतकी मे नहीं मानी 
जांती । उसी प्रकार अध्यापक वैदिक वर्णो ओर पदों की जसी आनुपूर्वीं का उच्चारणं करता 
ह, वैसी ही आनुपूर्वी का अनुकरण ' माणवक करता है, अघ्यापकोच्चारित आनुपूर्वी का ही 
उच्वारण नहीं करता, क्योकि अ; चार्वं की आनुपूर्वी व्यक्ति से मणिवक की आनुपूर्वीं व्यक्ति 
भिश्च होती है । अतः नित्यवणंवण्टः ओर अनिः वणेवादियो का वैदिक पदों ओर वाक्यों की 
पौरुषेयता मं विवाद नहीं, केवर वैदिक वाक्ष्यो मे 4 के रतनन्त्यास्वातन्त्य मे वेमत्य ठै, 
जैसा कि ध्री कुमारिलभदटु कहते है-- “यत्नतः प्र्तपिध्यः तः पहषाणां स्वतन्त्रता" ( श्लो. वा. 
पृ. ८०२ ) । [ लौकिकं पदों के उच्चारण मे पुरुष स्वतन्त्र है, भतः पुरुष फे दोष उ९्के शब्दं 
मे संक्रान्त हो जाते है, किन्तु वंदिक शब्दों में पुरुष का स्वातत्त्य न होने के कारण पुरषं के 
दोष उनमें संक्रान्त नहीं होते ]। महासृष्टिं ओर महाप्रलय न माननेवाले जे।भनिमतावलप्ती 
आचार्येगण वेदाध्ययन की गुर-शिष्य-परम्परा को अनन्त ओर अनादि मानते है, किन्तु 
व्यासमतावरम्ब वैदान्तिगणों के मत में भ्रति, स्मृति, इतिहासादि-प्रसिद्ध सृष्टि ओर प्रल्य 
के अनुसार अनादि अविद्यारूप उपाधि के द्वारा सर्वं्ञत्व पाकर भी नित्य परमात्मा वेदो की 
रचना करके भी उसमे स्वतन्त्र नहीं माना जाता, क्योकि पूवपूवं सृष्टि में प्रचलित 
भानुपूरवी की ही वह्‌ रचना कर देता है, नूतन आनुपूर्वी का निर्माण नहीं करता । यह ध्रुव 
सत्य है कि इष्ट-साधनी भूत यागादि ओर अनिष्ट-साधनीभूत ब्रह्महत्यादि कमं ब्रह्म के विवतं 
होकर भी अन्य सृष्टि मं विपरीत स्वभाव के नहीं होते, व्योकि किसी भी सृष्टि में ब्रह्महत्या 
कमं स्वर्गादिरूप इष्ट का ओर अश्वमेघ नरकादिरूप अनिष्ट का, या अग्नि क्लेदन (आर््रीकरण) 
का अथवा जर दहन का करण नहीं होता । वैसे ही वेदों मे पुरुष का स्वातन्त्य कभी नहीं 
रहता । जैसे इस समय आनुपूर्वी विशेष से युक्त वेदों का अध्ययन अभ्युदय ओर निःश्रेयस 
( मोक्ष ) का साधन होता है, अन्यथा ( स्वर ओौर वर्णादि-क्रम का व्युत्क्रम हो जाने पर) 
वेद-मन्त्र वज्र बेन कर यजमान का ही हिसक हो जाता है, जसा किं शिक्षाकार कहते ह-- 
““मन्त्रो हीनः स्वरतो वणंतो वा मिथ्याप्रयुक्तो न तमथंमाह्‌ । 
स वाग्वज्रो यजमानं हिनस्ति यथेन्द्रशत्रुः स्वरतोऽपराधात्‌ ।। (पाणि, शिक्षा) 
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` भामती 
नथंहेतुः, एब सर्गान्तिरेष्वपीति, तदनुरोधात्‌ सर्वज्ञोऽपि सवंशक्तिरपि पूरव पवंसर्गानुसारेण वेदान्‌ विरचयश्न 
स्वतन्त्रः । पुरषास्वातत्यमातरं चापौरुषेयत्वं रोचयन्ते जेभिनीया अपि, तच्चास्माकमपि समानमन्यत्राभि- 
निवेशात्‌ । न चैकस्य प्रतिभानेऽनाऽ्वास इति युक्तम्‌ , न हि बहुनामप्यज्ञानां विज्ञानां वाऽऽशयदोषवतां 
भरतिभाने युक्त आश्वासः । तत्वज्ञानवतश्चापास्तसमस्तदोषस्येकस्यापि प्रतिभाने युक्त एवादवासः । 
सर्गादिभुवां प्रजापतिदेवर्षीणां धमंज्ञानवे राग्येशवय्यंसम्पन्नानामुपपद्यते तत्‌ स्वरूपावधारणं, ततपरत्ययेन 
चार्वाचीनानामपि तन्न सम्प्रत्यय इत्युपपन्नं ब्रह्मणः श्ास््यनितवं शास्त्रस्य चापौरषेयत्वं प्रामाण्य चेति । 
= भामती-व्याख्या 
[ तंत्तिरीयसंहिता ( २।५) मे आख्यायिका आती है कि त्वष्टा के पुत्र विश्वरूप की इन्दर ने 
हव्या कर दी । त्वष्टा ने इन्द्र को मार डालनेवाले पुत्र की लिप्ससे सोमयाग का अनुष्ठान 
किया । उसमे इन्र का भाग नहीं रखा । इन्द्र॒ ने स्वयं यज्ञ में आ कर बलपूरवंक सोमरस का 
पान किया । त्वष्टा ने सोमपात्र मे बचे सोम~रस की आहुति डालते हुए मन्त्र पढ- 
““स्वाहेन्द्रशतरर्वधंस्व” । वहाँ “इन्द्रस्य शत्रु-एेसे षष्टी तत्पुरुष का स्वर न बोल 
कर इन्द्रः शत्रुयंस्य'--इस प्रकार बहुत्रीहि समास के स्वर का प्रयोग कर डाला। 
उसका फल यह हुआ कि उस याग से उत्पन्न वृत्रासुर नामके पूत्रका हन्ताइषही 
हो गया ] । अतः अन्य सृष्टि के आरम्भं मे सवंज्ञ परमेश्वर भी पूरवै-परचलिति आनुपूर्वी के 
अनुसार ही वेदों का प्रचार कर देता है, उनकी नूतन रचना न करने के कारण परमात्मा 
को स्वतन्त्र नहीं माना जाता । वेदों में पुरुष की स्वतत्त्रता कान होना ही वेदों की अपौरुषे- 
यता है--रेसा जैमिनीय मत के आचायं भी मानते हैँ । वैसा ही हमारे वेदान्त मे भी समानरूप 
से माना जाता दहै, किसी प्रकार के आग्रहकी बात ओरदै। 
शङ्का ~ एक ईश्वर ही यदि वेद-प्रवतंक माना जाता है, तब यह भी सन्देह हो सकता ` 
है कि वह पूर्॑प्रचलित वेदों का उपदेश करता है ? अथवा अपने नूतन रचित वेदो का प्रचार 
करता है ? अतः एक ईश्वर पर निभेर न रह कर बहुत पुरुषों पर ही अध्ययनाध्यापन की 
परम्परा निभैर रखनी चाहिए [ जैसा कि वातिककार कहते है - 
अन्यथाकरणे चास्य बहुभ्यः स्यान्निवारणम्‌ । 
एकस्य प्रतिभानं तु कतकान्नं विशिष्यते ॥\ 
अतश्च सम्प्रदाये च नैकः पुरुष इष्यते । 
बहवः परतन्त्राः स्युः सवे ह्यद्यत्ववन्नराः ॥ ( एलो. वा. पृ. ९०-९१ ) 
अर्थात्‌ पूर्वं-कार मे जैसे वेदों का कोई एक पुरुष कर्ता नहीं रहा, वसे ही सम्प्रदाय-प्रवतंक 
भी कोई एक ईष्वर नहीं रहा, किन्तु आज-कक के समान ही अनेक परतन्त्र व्यक्तियों की 
परम्परा मे वेद की अध्ययन-घारा प्रवाहित होती आ रही है] । 
समाधान यदि एक पुरुष पर विश्वास नहीं क्रिया जा सकता, तब अनेक पुरुषो पर 
भ विश्वास नहीं किया जा सकता, क्योकि यदि अज्ञानी पुरुषों कौ एक लम्बी परम्परा अथवा 
. नेक ज्ञानवान्‌ किन्तु वञ्चक पुरुषों की परम्परा मेंजोबात भा रही दहै, वह कभी भी 
विश्वसनीय नहीं होती । यदि एक व्यक्ति भी तत्त्वज्ञ, विवेकी ओर आप्त पुरुष है, तव उसके 
प्रतिभान पर विश्वास किया जा सकता है । यदि हम लोग ईश्वर के स्वरूप का अवधारणं 
नहीं कर सकते, तब भी सृष्टि के आरम्भ में होनेवाले प्रजापति, देव ओर ऋषिगण धमं, 
ज्ञान, वैराग्य ओर पूरणं एेश्वयं से सम्पन्न होते दै, वे उस ( ईष्वर ) के स्वरूप का अवधारण 
भली प्रकार कर सकते है । उन पर पूणं विश्वास रखनेवाले अर्वाचीन व्यक्तियो को भो ईश्वर 
का स्वरूपावधारण सुलभ हो जाता है । फलतः वेदरूप शाखो की कारणता ब्रह्य भे, शस्त्रो 
१५ 
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१९४ ब्रह्मसूत्रशाङ्करभाष्यम्‌ [अ.१पा.१य्‌.३ 


अथवा, - यथोक्तसरग्वेवादि शाखं योनिः कारणं प्रमाणमस्य ब्रह्मणो यथावर्स्वरूपा- 
धिगमे । शाखरादेव ्रमाणाज्ञगतो जन्मादिकारणं ब्रह्माधिगम्यत इत्यभिप्रायः । शाख. 
मदां पूंखन्रे-“यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते इत्यादि । किमर्थं तर्होदं सूं ! 
यावता पूर्वत्र पवेवंजातीयकं शाखसुदाहरता शाखरयोनिर्वं ब्रह्मणो दितम्‌ । 
उच्यते, - तत्र पूवेखघ्राक्षरेण स्पष्टं शाख स्याजुपादानाजन्मादि केवलमजुमानम॒पन्यस्त- 
मित्याशङ्कथेत, तमा शङ्कां निवतेयि तमिदं सूत्रं भरवते-शाख्योनित्वादिति ॥ ३ ॥ 


गजक र-- 


भामती 
बर्णकाम्तरमारभते ® अथवा इति & । पूर्देणाधिकरणेन ब्रह्मस्वरूपलक्षणासम्भवशञद्धं श्युदस्य 
लक्षणसम्भव उक्तः, ` तस्येव तु लक्षणस्यानेनानुमानत्वाशङ्कामपाकृत्यागमोपदहांनेन ब्रह्मणि शास्त्रं प्रभाण- 
भुक्तम्‌ । अक्षराथस्स्वतिरोहितः ॥ ३ ॥ 


[9 रे 
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भामती~व्याख्या 

भ अपौरषेयत्व ओर प्रामाण्य उपपन्न हो जाता है । इस सूत्र मे शास्त्रस्य योनिः" ओर "शास्त्र 
योनिरस्य--इस प्रकार द्विविध समस का अवलम्बन कर इस एक ही अधिकरण के दो वर्णक 
( अधिकरणःप्रकार भेद ) हो जाते है, उनमें यहां तक प्रथम वर्णक समाप्त हो जाता है। 
[इस वणंक का विषय वाक्य होता है-तस्य महतो भूतस्य निःश्वसितमेतद्‌ यदृग्वेदः” 
( बृह. उ. २।४।१० ) । यहाँ संशय होता है कि यह वाक्य ब्रह्म मे शास्त्रप्रणेतृत्व का प्रतिपादकं 
नहीं है १ अथवा है ? पूवं पक्ष इस प्रकार किया गया कि वेद अपौरुषेय है, अतः वेदकतृंत्व 
बरहा में सम्भव नहीं ओर सिद्धान्त हो जाता है-““शास्त्रयोनित्वात्‌” ¦ पुरुष-स्वातन्त्याभाव- | 
रूप अपौरुषेयता का निर्वाह इस प्रकार भी हो जाता है कि सृष्टि के आरम्भ में ईश्वर विगत | 
सृष्टि मे प्रचलित वेद का ही उपदेश करता है, नूतन रचना नहीं करता । अतः ब्रह्म मेँ वेद- 
कतूंत्वरूप शास्त्रयोनित्वं सम्भव हो जाता है, यह सब कुछ ब्रह्य में सवंजञत्व के विना समञ्जस 
नहीं होता, अतः ब्रह्म मे सवंज्ञत्व पयंवसित हो जाता है ]} 

द्वितीय वर्णक का आरम्भ किया जाता है-“भथवा"' । पूवं ( "जन्माद्यस्य यतः - 
| इस ) अधिकरण कै द्वारा ब्रह्मणः स्वरूपलक्षणासम्भव'--इस प्रकार की शद्धा का निराकरण 
| करके स्वरूपलक्षण को सम्भावित किया, “जगज्जन्मादिकत्तेत्वरूप लक्षण" मे अनुमानत्व की 
| आशङ्का को इस अधिकरण के प्रथम वणंक से निरस्त किया गया । इस अधिकरण के द्वितीय ` 
वर्णक के द्वारा ब्रह्म में शःस्त्रप्रमाणकत्व प्रतिपादित किया गया, इससे ब्रह्य मे अनुमान प्रमाण | 
| का निरास करके शास्त प्रमाण प्रदशित हो जाता दै । इस वणेक मे सूत्र ओर भाष्य नितान्त ` 
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सुस्पष्ट ओर सुगम है । [ जसे धमे के लक्षण ओर प्रमाण की जिज्ञासा “चोदनालक्षणोऽर्थो 
धर्मं" ( जै. सु. १।१।२ ) इस एक ही सूत्र के द्वारा शान्त की गई है, वातिककार कहते है- 
| दयमेकेन सूत्रेण श्रुत्यर्थाभ्यां निरूप्यते । 
|| स्वरूपेऽपि हि तस्योक्त प्रमाणं कथ्यतेऽथंतः ।॥ ( शलो. वा. प्र. ४५) 
वैसे ही ब्रह्मणः कि स्वरूपम्‌ ? इस प्रष्न का उत्तर “जन्माद्यस्य यतः” ओर ब्रह्माणि किं 
प्रमाणम्‌ ? इसका उत्तर है--यह द्वितीय वणंक “शास्त्रयोनि' या “शास्त्रलक्षणं ब्रहम" । जगज्ज- 
स्मादिकारणत्व का अथं श्री सुरेश्वराचायं ने जगद्पादानाश्चयत्व किया है-- 

अस्य दतेन््रजालस्य यदुपादानकारणम्‌ । 

अज्ञानं तदुपाधित्य ब्रह्म कारणमुच्यते ॥ ( बृह, वा. पृ. ५०५ ) 





वेदान्तसमन्वयविचारः ] दिन्दीसखदहितभामतीसंबलितम्‌ ११५ 


(४ -- समन्वयाधिकरणम्‌ । घू० ४ ) 


| कथं पुनत्ैहयणः शाख्रमाणकत्वमुच्यते, याचता आम्नायस्य क्रियाथेत्वादानथे- 
कयमतवद्थौनाम्‌, ( जे० स० १।२।९ ) इति क्रियापरत्वं शाखस्य प्रदशितम्‌ । अतो 


भामती 
ञासत्रप्माणकत्वमक्तं ्रहमणः भ्रतिजञामातरेण, तदनेन सूत्रेण प्रतिपादनोयमित्यु्ुत्ं पूवपक्षमार 
 चयति भाष्यकारः ® कथं पुनः इति & । किमाक्षेपे । शुदधबुदधोदासोनस्वभावतयोपेक्षणीय गह्य 
भूतमभिदधतां वेदान्तानामपुरषार्थोपदेदिनामभ्रयोजनस्वापततः, भूता यत्वेन च प्रत्यक्षादिभिः समानविषयतया 
लोकिकवाष्यवत्‌ तवर्थानुवादक्त्वेनाप्रामाण्यप्रसङ्गात्‌ । न खलु लोकिकानि वाक्यानि प्रमाणान्तर विषय- 
भर्थमवबोधयन्ति स्वतः प्रमाणम्‌, एवं वेदान्ता अपीत्यनपेक्षत्वल्षणं प्रामाण्यमेषां व्याहन्येत । न च 
_तै रमणे वितु युक्तम्‌ । न चाप्रयोजनेः , स्वाध्यायाध्ययनविष्यापादितभ्रयोजनवर्वनियमात्‌ । तस्मात्तत्त- 
भाभती-ग्याङ्या 
दसी प्रकार अज्ञातज्ञपकत्वरूप प्रामाण्य शास्रं में ही माना गया है- 
प्रमाणानि च शास्त्राणि तस्प्रामाण्यं न चान्यतः । 
अज्ञातात्मावबोधित्वात्‌ तथा पूवंमवादिषम्‌ ॥ ( बृह्‌. वा. प्र, ५१५ ) 


फलतः ब्रह्मणि प्रमाणं नास्ति ? अस्ति वा ? इस सन्देह का निराकरण इस द्वितीय वरणेकं मे. 
किया गयादहै ]। 


पूवं अधिकरण कै द्वितीय वणेक मे जो कहा गया कि ब्रह्म मे शास्त्र ( वेद ) प्रमाण हे, 
वह्‌ केवर एक प्रतिज्ञामात्र है, उसका उपपादन इस समन्वयाधिकरण मे करना है । उपपादन 
का अथं होता दै--आ्षेपपू्वंक समाधान । इस सूत्र में केवल समाधान है, आक्षेप नहीं, भतः 
भाष्यकार सूत्र की परिधि से बाहर रहं कर अक्षिप या पूवं पक्ष कौ रचना कर रहे है- 
“कथं पुनः” । यहाँ जिस "किम्‌" पद से थमु! प्रत्यय करके "कथम्‌" शब्द बनाया गया है, वह्‌ 
"किम्‌" पद आक्षेपाथंक है, प्रश्नादि का वाचक नहीं । इस प्रकार "कथं पूनः ब्रह्मणः शास्त 
प्रमाणकत्वमुच्यत ?"* इस वाक्य का अथं होता है- “यदुक्तं शास्त्रभ्रमाणक बहति, तन्न" । 
अतः पूवं अधिकरण से इस अधिकरण की आशक्षेपीकी संगति फलति होती दै । बआक्षेपवादी 
प्रमेय ( ब्रह्य ) ओर प्रमाण ( वेदान्त ) दोनों मे अनौचित्य का प्रदशंन करता दै-न्रह्य शुद्ध, 
बद्ध ओर उदासीनस्वभाव काहोनेसेनदहेय जरन उपादेय, किन्तु उपेक्षणीयमात्र है । इस 
प्रकार के निष्प्रयोजन ओर सिद्ध ब्रह्म के उपदेशक वेदान्त-वाक्य भी निरथंक है । केवल 
निरथंक ही नही, अपितु प्रत्यक्षादि प्रमाणो के विषयीभरूत सिद्ध ब्रह्म का बोधन करना 
अनुवाद मात्र है, अनुवादक वाक्य गृहीतग्राही होने के कारण प्रमाण भी नहीं माने जाते । 
जो कहा जाता है कि वेद स्वतःप्रमाण है, (वह्‌ भी संगत नहीं वयोकि जसे प्रमाणान्तरविषय- 
विषयक लोकिकं वाक्य स्वतः प्रमाण नहीं माने जाते, वसे ही उसी प्रकार के वैदिक वाक्य भी 
स्वतःप्रमाण कयोकर होगे ? महषि जैमिनि ने शब्द में प्रमाणता के लिए दतरप्रमाणानपेक्षत्व 
आवश्यक माना है--““ओौत्पत्तिकस्तु शब्दस्यार्थेन सम्बन्धः, तस्य ज्ञानमुपदेशोऽव्यतिरेकश्चार्थेऽ- 
नुपलन्धे तत्प्रमाणं बादरायणस्यानपेक्षत्वात्‌” ( जै. सू. १।१।५) । वेदान्त-वाक्यों को जन 
अपने अथं के बोधन में प्रत्यक्षादि की पेक्षा हो जाती है, तब उनमे अनपक्षत्व नहीं रहता । 
वेदान्त-वाक्यों को अप्रमाण या निष्प्रयोजन भी नहीं माना जा सकता, क्योकि ““स्वाध्यायोऽ- 
ध्येतग्यः,' ( शत. ब्रा. ११।५।६ ) इस विधि वाक्य के हारा वेदों में प्रयोजनवत्ता का आपादन 
किया जाता है, क्योकि निष्प्रयोजनभूत वाक्यों के अध्ययन का विधान सम्भव नहीं । फलतः 








११६ बह्मसखन्रशाङ्करभाष्यम्‌ [अ.शपा.१य्‌. ४ 


बेदान्तानामानथेकयम्‌ ; सक्रियार्थत्वात्‌ । कतुदेवतादिप्रकाशना्थत्वेन वा क्रियाचिचि. 
शेषत्वम्‌ ; उपासनादिक्रियान्तरविधानार्थत्वं वा। नदि परिनिष्ठितवस्तुप्रतिपादनं 
संभवति; भरत्यक्षादिविषयत्वास्परिनिष्ठितवस्तुनः; तस्प्रतिपादने च हेयोपादेयर्ाहिते 
पुखुषाथांभावात्‌ । अत पव “सोऽरोदीद्‌" इत्येवमादीनामानर्थक्यं मा भूदिति “विधिना 


त्वेकवाक्यत्वार्स्तुत्यथन विधोनां स्युः ( जे स्‌° १।२।७ ) इति स्तावकत्वेनार्थव- 
न. 


भामती 
द्विहितकमपिक्षितकतुदेवतादिप्रतिपादनपरत्वेनैव क्रियात्वम्‌ । यदि त्वसन्निधानात्तत्परत्वं न रोचयन्ते, 
ततः सन्निहितोपासनादिक्रियापरत्वं वेदान्तानाम्‌ । एवं हि भरव्यक्षाद्यनधिगतगोचरत्वेनानपेक्षतया प्रामाण्यं 
च प्रयोजनवर्वं॒च सिध्यतीति तात्पर्यां; । पारमषंसुत्रोपन्यासस्तु पूवंपक्षदाढर्घाय । आन्यं चाप्रयो- 


जनत्वम्‌, सापेक्षतया प्रमानुत्पादकत्वं चानुवादकत्वादिति । % अतः ® इत्यादि @ वा ® इत्यन्तं प्रहुणक- 
न 


भामती~व्याख्या 

विहित कर्मो में अपेक्षित कर्ता ओर देवतादि का प्रतिपादन कर वेदान्त-वाक्य कमं ( धमं ) 
केअङ्खहो सकते ह यदि कर्मकाण्ड से दुर पठित होने के कारण वेदान्त कर्माथंक नहीं हो 
सकते, तब उपनिषत्काण्ड में प्रतिपादित प्राणादि की उपासना मे वेदान्त-वाक्यों का उपयोग 
माना जा सकता हे । इस प्रकार प्रत्यक्षादि प्रमाणो से अनधिगत पदार्थो के प्रतिपादकं वेदान्त. 
वाक्यों मे अनपेक्षत्व, प्रामाण्य ओर प्रयोजनवत्वं सिद्ध हो जाता है। 

भाष्यकार ने महुषि जँमिनि के सूत्र का उपन्यास पूवे पक्ष को दृढ बनाने के किए किया 
है [ आम्नायस्य क्रियाथंत्वादानाथंक्यमतदर्थानां तस्मादनित्यमुच्यते” ( जै. सू. १।२।१) यह्‌ 
सूत्र यद्यपि अथवादाधिकरण का पूर्वपक्ष-सूत्र द, सिद्धान्त-सूत्र नहीं, तथापि यहाँ भी पूवेपक्ष 
की इदृता के लिए ही प्रयुक्त हुभा है । उसका अर्थं यह्‌ है कि आम्नाय ( समस्त वेद ) क्रिया 
( अग्निहोत्रादि कर्मो ) के विधान मेही पयंवसित होता है । वेदान्त-वाक्यों के समान जो 
वाक्य क्रियापरक नहीं, वे अनथंक है, भतः अनित्य ( अप्रमाण ) माने जाते हँ ]। वेदान्त- 
वाक्यों मे जो जानर्थंक्य कहा गथा ह, उसका अथं अप्रयोजनवत््व अथवा प्रत्यक्षादि-सापेक् 
एवं अनुवादकमात्र होने के कारण प्रमानुत्पादकत्व ही आनर्थंक्य कहा गया है-- अतः" से 
लेकर "वाः तक [ “अतो वेदान्तानामानर्थक्धमक्रियाथंत्वात्‌, कतुदेवतादिप्रकाशनाथेत्वेन वा 
क्रियाविधिशेषत्वम्‌, उपासनादिक्रियान्तरविधानाथंतवं वा” -यह्‌ | वाक्य ग्रहणक वाक्य 
( संग्रह्‌, संक्षिप् या व्याख्येय भाष्य ) है ओर उसका व्याख्यान भाष्य है--““न हि" से लेकर 
“उपपन्नो वा” यहां तक । [ उसका तात्पयं यह्‌ कहा जाचुकादहै कि परिनिष्ठित ( सिद्ध) 
पदाथं का प्रतिपादन सम्भव नहीं, क्योकि सिद्ध पदाथं प्रत्यक्ष प्रमाण का विषय होता है, 
सिद्ध पदाथं न तो हेय होता है ओर न उपादेय, अतः उसके प्रतिपादन से कोई भी पुरुषार्थ 
सिद्ध नह हता, अत एव वेद मे परिगृहीत सिद्धाथंक आस्थानं का कमं कौ स्तुति या निन्दा 
मे तात्पयं मान कर विधि वावयों से एक-वाक्यत्व स्थापित करिया जातां है, जंसे-सोऽरोदीद्‌ 
यदरोदीततद्ुदरस्य सद्रत्वम्‌” ( तं. सं. १।५।१ ) । अर्थात्‌ "देवता ओर असुर परस्पर युद्ध करने 
के छिषए सन्नद्ध है, देवतागण अपना चाँदी-सोनां अग्निदेव के पासं धरोहर रख देते हैँ । युद्ध 
जीत कर आते है, अपनी धरोहर अग्निदेव से मांगते है, वेह धन लेकर भागता है, षीषछठा 
करनेवाले देवगण उसे मारने लगते हैँ । अग्नि एक स्थानं पर बैठ कर रोते लगता है । उसके 
नेतो से जो आश निकल्ते है, वे पृथिवी पर पड़ते ही रजत बन जाति ह, रजत ने अग्निदेव 
से रुदन कराया, अतः उसका नाम “श्रः है, यज्ञ में रजत की दक्षिणा नहीं दी जाती ।' इस 
भस्याधिका कौ “बहिषि रजतं न देयम्‌ -इस निषेध वाक्य-के साथ एकवाक्यता की जाती 


॥ि 





बेदान्तसमन्वयविखारः ] हिन्दी सदहितभामतोसंवलितम्‌ ११७ 


त्वम॒क्तम्‌ । मन्त्राणां च इषे त्वा" इत्यादीनां क्रियातस्साधनाभिधायिस्वेन कमेसमवोायि- ` 
त्वम॒क्तम्‌ । न चिदपि वेदवाक्यानां विधिसंस्पशंमन्तरेणाथेवत्ता दृ्टोपपन्ना वा । 


भामती 

वाक्यम्‌ 1 अस्य विभागभाष्यं ® न हि ® इत्यादि ® उपपन्ना वा ® इत्यन्तम्‌ । 

स्यादेतद्‌ - अक्रियाथं्वेऽपि ब्रह्मस्वरूपविधिपरा वेदान्ता भविष्यन्ति, तथा च विधिना त्वेक- 
वाक्यत्वादिति रादधान्तसूत्रमनुग्रहीष्यते । न ॒खल्वप्रवत्तप्रवत्तनमेव विधिः । उत्पदिविधेरज्ञातज्ञापनाथं - 
त्वात्‌ । वेदान्तानां चाज्ञातं ब्रह्म ज्ञापयतां तथाभावादित्यत जाह @ न च परिनिष्ठित इति ® । अना- 
गतोष्पाद्यभावविषय एव हि सर्वो विधिरपेयोऽधिकारविनियोगप्रयोगोत्पत्तिरूपाणां परस्पराविनाभावात्‌, 
सिद्धे च तेषामसम्भवात्‌ । तद्टाक्यानां त्वेदम्पय्यं भिद्यते । यथाऽग्निहोत्रः जुहुयात्‌ स्वगंकाम इत्यादि 
भ्योऽधिकारवि नियोगप्रयोगाणां प्रतिलम्भादम्निहोत्रं जुहोलीत्युत्पत्तिमात्रपरं वाक्यम्‌ । न त्वत विनि- 
योगादयो न सन्ति, सन्तोऽप्यन्यतो लग्घत्वात्‌ केवलमविवक्षिताः । तस्माद्‌ भावन विषयो विधिनं सिद्धे 


भामती~व्याख्या 

है--'यस्माद्रजतं रोदितवान्‌, तस्माद्‌ यागे दक्षिणारूपेण न देयम्‌ ।' . 

इसी प्रकार “इषे त्वा ऊर्जे त्वा” ( माध्यन्दिनि. १।१ ) इत्यादि मन्त्रों का “इषे त्वेति . 
छिनत्ति" इत्यादि पलाश-शाखा-छेदनादि कर्मो में उपयोग करने के लिए सभी अथंवाद- 
वाक्यों की विधि वाक्यों से एकवाक्यता की जाती दहै-- “विधिना त्वेकवाक्यत्वात्‌ स्तुत्यर्थेन 
विधीनां स्युः” ( जै. सू. १,२।७ ) अर्थात्‌ अथंवाद वाक्य विधि वाक्यों के साथ एकवाक्यतापन्न 
होकर विधेय पदाथं की स्तुति ओर निषेध्य पदाथ की निन्दा मे उपयोगी होते हँ ]। ' 

शङ्का- यद्यपि वेदान्त-वाक्य किसी क्रिया ( कमं ) का प्रतिपादन नहीं करते, तथापि 
ब्रह्मस्वरूप के विधायक हौ सकेंगे, एेसा मानने पर “विधिना त्वेकवाक्यत्वात्‌"" (जै.सू. 
१।२।७ ) यह सिद्धान्त सूत्र भी अनुपालितः हौ जाता है । अप्रवृत्त पुरुष कै प्रवतंक वाक्य को 
ही विधि वाक्य नहीं कहते, क्योकि “यदागनेयोऽष्टाकपालः ( तं. सं. २।६।३।३ ) इत्यादि 
उत्पत्ति विधि ( कमं के स्वरूपभूत द्रष्य ओर देवता के प्रकाशक ) वाक्य किसी के प्रवतंक 
न होकर केवल अज्ञात अथं के प्रकाशकम।त्र होते है। वेदान्त-वाक्य भो अज्ञात ज्रह्य का 
प्रतिपादन करते है, अतः ब्रह्म-स्वरूप के विधायक हो सकते हैँ । 

समाधान--उक्त शङ्का का निरास करने के लिए भाष्यकार कहते हं-"न च 
परिनिष्ठित वस्तुस्वरूपे विधिः सम्भवति" । सभी विधि दाक्यों का भविष्य मे उत्पन्न होनेवाला 
भावनारूप कायं ही विषय होता है, क्योकि अधिकार, विनियोग, प्रयोग ओर उत्पत्ति विधियों 
का परस्पर अविनाभाव होता है, सिद्ध वस्तु में अधिकारादि ( अग्रवृत्त-प्रवतंनादि ) सम्भावित 
नहीं । कर्मो के प्रकरण में प्रायः सभी वाक्य होते ह, जहाँ सब नही होते, कोई एक ही वाक्य 
होता है, वहाँ भी सभी वाक्यों की कल्पना कर ली जाती है, क्योकि सबका प्रयोजन भिन्न 
भिन्न होता है । जैसे “अग्निहोत्रं जुहोति" - इत्यादि वाक्यो से अधिकार, विनियोग ओर 
प्रयोग विधियो कालाभहो जाता है। “अग्निहोत्रं जुहोति" यह्‌ वाक्थ कमं की उत्पत्ति 
मात्र का प्रतिपादक है, किन्तु यहाँ विनिंयोगादि नहीं हैँ अथवा अन्यतः प्राप्हो जाने से 
अविवक्षिताथंक हैँ-यह्‌ वात नहीं । [ सभी चार प्रकार के विधि वाक्य होते हैँ-(१) उत्पत्ति 
विधि, (२) विनियोग विधि, (३) अधिकार विधि ओर (४) प्रयोग विधि । कर्मके दो रूप 
होते है - द्रव्य ओर देवता, क्योकि किसी देवता के उद्देष्यसे किसीद्रव्य का त्याग ही 
यागादि कमं कहुलाता है । कमं. के रूपों का बोधक वाक्य उत्पत्ति विधि है, जंसे अग्निहोत्रं 
जुहोति” ( ते. सं. १।५।९।१ ) । कमं के अद्धो का विधायक वाक्य विनियोग विधि है, ज॑से- 





११८ बह्मसज्रशाङ्करभान्यम्‌ [भ. शपा. १य्‌. ४ 


न च परिनिष्ठित वस्तुस्वरूपे विधिः संभवति, क्रियाविषयत्वाद्धिधेः । तस्मात्कर्मापे- 
क्षितकतृस्वरूपदेवतादिप्रकाशनेन क्रियाविधिशेषतवं वेदान्तानाम्‌ । भथ प्रकरणान्तर- 
मयान्नतदभ्युपगम्यते, तथापि स्ववाक्ष्यगतोपासनाविकर्मपरत्वम्‌। तस्मान्न ब्रह्मणः 
शाख्योनित्वमिति पराप्ते उच्यते,- 


तत्त॒ समन्वयात्‌ ॥ ४ ॥ 
तशब्दः पूवपक्षव्या्रृत्यथेः । तद्‌ ब्रह्म सरवेक्ञं स्वेशक्ति जगदुत्पत्तिस्थितिखय- 


कारणं वेदान्तशाखादे वावगम्यते । कथम्‌ १ समन्वयात्‌ । सर्वेषु हि वेदान्तेषु 


भामती 
वस्तुनि भवितुमहंतीति । उपसंहरति ® तस्माद्‌ इति ® । भत्रारचिकारणमुकषरना पक्षाम्तरमुपसं क्रामति । 
® अथ इति ® । एवं च सत्युक्तरूदे अद्यणि शम्दस्यातात्पर््यात्‌ प्रभाणान्तरेण याहमस्य रूपं व्यव 
स्थाप्यते न तच्छढदेन विरष्यते, तस्योपासनापरत्व।त्‌, पमारोवेन चोपासनाया उपपत्तेरिति । प्रहृतमुष 
संहरति ®तस्मान्न% इति । सूत्रेण सिद्धान्तयति ® एवं प्राप्त उच्यते ® तत्तु समन्वयात्‌ । 
तदेतद्‌ व्याचष्टे ® तुशब्दः इति ® । तदि्युत्तरपक्षप्रतिज्ञां विभजते ® तद्‌ ब्रह्म इति ® । 
पूवं पक्षवादी ककं शाशयः पृच्छति ® कथम्‌ ® । कुतः प्रकारादित्यथंः । सिद्धान्ती स्वपक्षे हेतु भ्रकार- 


भेदमाह ® समन्वयात्‌ ® । सम्यगन्वयः समन्वयस्तस्मात्‌ । एतदेव निभजते ® सर्वेषु हि वेदान्तेषु 


भामती~ग्याख्या 

"“दध्ना जुरोति” इत्यादि । कमं का उसके फल विशेष के साथ सम्बन्ध-बोधक वाक्य 
अधिकार विधि है, जेसे-“अग्निहोत्रं जुहुयात्‌ स्वगंकामः'" । इन सभी वाक्यो की एकवाक्यता 
करके जो महावाक्य सम्पन्न होता है, उसे प्रयोग विधि कहते हैँ । विनियोग वाक्य के 
( १) श्रुति, (२) लिङ्ग, (३) वाक्य, (४) प्रकरण, (५) स्थान ओर (६) समास्या- 
ये छः प्रमाण सहायक होते हैँ भौर प्रयोग विधि के सहायक प्रमाण होते है-( १) श्रति, 
(२) अथं, (३) पाठ, ( ४) स्थान, (३) मृख्य भौर ( ६) < त्ति । इनकी चर्चा आती 
ही रहती है ]। फलतः विधि सदैव साध्यह्प भावनाविषयक होती है, ब्रह्यादिरूप सिद्ध 
पदार्थो की विधि नहीं हौ सकती विधि वाक्यों की क्रियापरता का उपसंहार, किया जाता 
है- "तस्मात्‌ कमपिक्षितकतूस्वरूपदेवतादि प्रकाशनेन क्रियाविधिशेषत्वं वेदान्तानाम्‌” । 

वेदान्त-वाक्यों की कमंपरता मे अरुचि के कारण उपासनापरत्वरूप पक्षान्तर का 
उपन्यास किया जाता है-“अथ प्रकरणान्तरभयान्नेतदभ्युपगम्यते, तथापि स्ववाक्यगतो- 
पासनादिकमंपरत्वम्‌"" । इस प्रकार यहु निष्कषं निकलता है कि कथित ( शुद्ध, बुद्ध, सिद्ध- 
स्वभावकं ब्रह्य मे वेदान्त-वाक्यों का तात्पयं नहीं ओर उपक्रमादि प्रमाणो के आधार पर जो 
जीव-ब्रह्मामेदरूप अथं व्यवस्थापित होता है, वहु वेदान्त-वाक्यो के उप।सना परकत्व-पक्ष में 
विरुद्ध नहीं पडता, क्योकि उपासना तो आरोप के द्वारा भी हौ सकती है, जीव मे ब्रह्मरूपतां 
फा आरोप कर “तत््रमसि" आदि महावाग्यों का सामञ्जस्य स्थापित कियाजां सकता दहै। 
अतः सिद्ध ब्रह्य मे शास्त्रप्रमाणकत्व सम्भव नहीं । 

उक्त आक्षेप का निराकरण करमेके किए इस सूत्र को सिद्धान्त के रूप में प्रस्तुत 
।किया जाता है --“ एवं प्राप्ते उच्यते तत्त्‌ समन्वथात्‌" । इसकी व्याख्या की जाती है-““तु 
शब्दः पूरवंपक्षव्यावृत््यथेः'" । उत्तर सूत्र में तत्‌" पद से जो प्रतिज्ञा की गई, उसका स्पष्टी- 
करण किया जाता है- "तद्‌ ब्रह्म" । अर्थात्‌ ब्रह्य शास्त्रप्रमाणक है । पूवं पक्षी ककंश आशय 
से पृछता है कथम्‌ ?" अर्थात्‌ “केन प्रकारेण ब्रह्म शास्त्रभ्रमाणकमुच्यते ?“ सिद्धान्ती 
अपनी प्रतिज्ञा के उचित हेतु का प्रदशंन करता है ब्रह्मे शास्त्रप्रमाणकत्व की सिद्धि का 





[षि व्क क क यि ये त 
वेदान्तसमन्वयविचारः ] दिश्वीसदिवभामतीसंवलितम्‌ ११९ 


वाक्यानि तात्पर्ये णेतस्या्थेस्य प्रतिपादकत्वेन समयुगतानि । सदेव सोम्येदमग्र आ- 
सीत्‌, । एकमेवादितीयम्‌ (छान्दो० ६।२।१) “आत्मा वा इदमेक पवाग्र आसीत्‌" (षेत° 
२।१।१।१ ) (तदेतद्‌ ब्रह्मापूवेमनपरमनन्तरमबाष्यम्‌? । 'अयमास्मा ब्रह्म सवालुभूः” ( बृह० 
२।५।१९) (्रह्मेवदमश्रतं पुरस्तात्‌, (मण्ड० २।२।११) इत्यादीनि । न च तद्गतानां पदानां 


भामती 
इति ® ; वेदान्तानाभास्यन्तिकीं बह्मयरतामाचिख्यासुबंहुनि वाक्वान्युदाहरति ® सदेव इति ® । यतो 
वा इमानि भूतानीति तु वाक्यं पृवंभुदाहूतं जगदुत्पत्तिस्थितिनाश्कारणमिति चेह स्मारितमिति न 
पठितम्‌ । येन हि वाक्यमुपक्रम्यते येन चोपसं हवि यते, तदेव वाक्याथं इति शाब्दाः । यथोपां्ुपाजवाक्येऽ- 
नृचोः पुरोडाश्षयोर्जाभितादोषसङ्गोत्तंनपुवं कोपांशुयाजविधाने ततप्रतिसमाधानोपसंहारे चापूर्वोपांश्ुयाजकम 
` विधिपरतेकवाक्यताबलादाधिता, एवमत्रापि सदेव सौभ्येदमिति ब्रह्मोपक्रमात्‌ तत्त्वमसीति च जीवस्य 
ब्रह्मास्मतोपसंहारात्‌ तत्वरतेव बाकष्यस्य । एवं वाक्यान्तराणामपि पौर्वापर्य्याखोचनया वबहयपरत्वमवगन्त 
व्यम्‌ । न च तत्परत्वस्य दु टस्य सति सम्भवेऽन्यपरताऽवृष्टा युक्ता ककठ्पयितुम्‌ , अतिप्रसङ्गात्‌ । न केवलं 


भामती-~व्याष्या 
प्रकार बता रहा है- “समन्वयात्‌ । “शास्त्रं ब्रह्मणि प्रमाणम्‌, तात्पयंतः ब्रह्मणि समनुगत- 
त्वात्‌--ईइस प्रकार के अनुमान में हेत॒गत पक्षधमंता का प्रतिपादन 'समन्वय' पदके दारा 
किया गया है, अतः “सम्यग्‌ अन्वयः, समन्वयः यहा सम्यक्‌ शब्द का अथे होता है- 
तात्पयं तः । वेदान्त-वाक्यों की नियमतः ब्रह्मपरता दिखाने के लिए वैसे बहूत-से वाक्यों का 
उदाहरण प्रस्तुत किया गया है-“सदेव सौम्य ! इदमग्र आसीत्‌"” (छां. ६।२।१) । सूत्रकार ने 
(तत्‌' पद के हारा द्वितीय सूत्रोपात्त जगज्जन्मादिकारणीभूतब्रह्य-बोधक वाक्य का स्मरण दिला 
दिया, अतः सूत्र में उस वाभ्य के रखने की आवश्यकता नहीं । भाष्योदाहूत वेदान्दवाक्य में 
ब्रह्मपरकत्व का प्रकार यह है कि जिस पदाथं काः उपक्रम कर निस अथेमे प्रकरण का 
उपसंहार किया जाता है, वही पदार्थं उस प्रकरण का मुख्य अथं माना जाता है, जसे [ "जामि 
वा एतद्‌ यज्ञस्य क्रियते यदन्व्वौ पुरोडाशौ, उपांशुपाजमन्तरा यजति, विष्णुरूपांशु यष्टव्योऽ- 
जामित्वाय, प्रजापतिरुपांशु यष्टग्योऽजामित्वायाग्नषोमावुपांशु यष्टव्यावजामित्व।य'” ( तै. सं, 
२।६।६ ) । इस वाक्य को लेकर मीमांसा दशेन (२।१।४) मे संशय किया गया है कि 
"उपांशुयाजमन्तरा यजति इस वाभ्य के द्वारा विष्ण्वादिवाक्णों मे विहित तीनों यगो का 
अनुवाद किया गया है ? या उपांशुयाजसंज्ञक नूतन कमं का विधान किया गया है? 
अनुवादकत्व का पूवं पक्ष करने के अनन्तर सिद्धांत किया गया है कि ] उपांशुयाज 
के विधायक उक्त वाक्य मे कहा गया है कि पौणमाससंज्ञक "आग्नेय", (अग्नीषोमीय 
गौर “उपांशु'-इन तीनों यागो मे प्रथम दो याग पुरोडाश द्रव्य ओर 
उपांशुयाज घृत से किया जाता है । पुरोडाशद्रव्यक दोनों भागों को निरन्तर 
( अव्यवहित ) करने पर एक .ही द्रव्य को लेकर जामित्व ( आलस्य ) आ जाता है, अतः 
उस दोष से बचने के लिए उन दोनों भागों के मध्यमे घृतद्रग्यवाला उपांशुयाज करना 
चाहिए । अतः उपक्रम मे जामित्व दोष दिखाकर मध्य मे उपांशु याजके विधान से उक्त 
दोष का समाधान ( निस्तार ) दिखाया गया, अतः उक्त वाक्य पुरा एक है ओर उसका 
तात्पयं उपांशुयाज के विधान में माना जाताहै । वसे ही प्रकृतमे भी ब्रह्यका उपक्रम कर 
"तत्त्वमसि" पद के द्वारा जीवसे ब्रह्य का अभेद प्रदर्शित कर ब्रहम ही उपसंहार किया 
गया, अतः छान्दोग्योपनिषत्‌ के इस प्रकरण का तात्पयं ब्रह्य मे निश्चित होता है । इसी प्रकार 
भाष्योदाहूत अन्य वाक्यों के पौर्वापयं का पर्यारोचन वाक्यों मेँ ब्रह्मपरता का निश्चय कर 





१२० ब्रह्मसूरशाङ्करभाष्यम्‌ [अ.श१पा.१य्‌. ४ 


बरह्मस्वरूपविषये निशिते समन्वये ऽवगम्यमानेऽथौन्तरकटपना युक्ता; तहान्यश्चत 
करपनाप्रसङ्गात्‌ । न च तषां कतृ स्वरूपप्रतिपावनपरतावसीयत, ^तस्केन क पश्येत्‌ 
( बृह ० २।४।१३ ) इत्यादिक्रियाकारकफलनिराकरणश्चतेः। न च परिनिितवस्तुस्व 
रूपत्वे ऽपि प्रत्यक्षादि विषयत्वं ब्रह्मणः; "तत्वमसि" ( छान्दौ० ६।८।७ ) इति ब्रह्मात्म- 
भामती 

कत्त परता तेषामद्‌ छटाऽनुपपन्ना चेत्याह @ न च तेषाम इति ® + सापेक्षत्वेनाप्रामाण्यं प वं पक्षबीजं 
इषयति ® न च परिनिष्ठितवस्तुस्वरूपस्वेऽपि इति । 

` अयमभिसन्धिः-- पंवाक्यनिदशषंनेन हि भूताथंतया वेदान्तानां सापिक्षत्वमालङ्क्यते, तत्रेवं भवान्‌ 
पृष्टो व्याचष्टाम्‌ , कि पुंवाक्यानां सापेक्षता भताथ स्वेनाहो पौर्षेयत्वेन ? यदि भूतोयंश्वेन ततः प्रत्यक्षा- 
वीनामपि परम्परापेक्षत्वेनाप्रामाण्यप्रसङ्गः, तान्यपि हि भूतार्थान्येव । अथ पुरुषबुदधिप्रभवतया पुंबाकयं 
सापेक्षम्‌ , एवं तहि तदप्‌वंकाणां वेदान्तानां भूतार्थानामपि नाप्रामाण्यं प्रव्यक्षादीनाभिव नियतेन्दरिय- 
किङ्गादिजन्मनाम्‌ । यदयच्येत सिद्धे किल पौरुषेयत्वे वेदान्तानामनपेक्षतया प्रामाण्यं सिद्धचेत्‌ , तदेव तु 
भूता्थत्वेन न सिद्धति, भूताथंस्य शब्दानपेक्षेण पुरषेण मानाम्तर तः शक्यज्ञानस्वाद्‌ बुद्धिप वं विरचनो 
पपत्तेः, वाक्यत्वादिलिङ्गकस्य वेदपौरुषेयत्वानुमानस्याप्रत्यूहमुत्पत्तेः । तस्मात्‌ पौरषेयत्वेन सापेक्षत्वं 
दुर्वारं, त तु भूता्त्वेन । कार्य्या्थत्वे तु काय्यंस्याप्वंस्य मानान्तरागोचरतथाऽत्यन्ताननुभूतप्‌ वस्य 
त्वेन समारोपेण वा ॒पुरषनबुद्धावनारोहात्‌ तदर्थानां वेदान्तानामजञक्यरचनतया पौरषेयत्वाभावादनपेक्त 


भामती-ग्याख्या 

लेना चाहिए । वेदान्त-वाभ्यो मे जब ब्रह्मपरता दृष्ट ओर सम्भव है, तब अदृष्टं क्रियापरत्वादि 
की कल्पना युक्त नहीं, अन्यथा कमंपरक बाक्यों को ब्रह्मपरक मानने का अतिप्रसङ्खभी 
उपस्थित हो जायगा । वेदान्त-वाक्यो मे करतभोक्तृ-प्रतिपादकता केवल अ्ृष्ट॒ही नही, अनु- 
पपन्न भी है--““न च तेषां कतस्वरूपप्रतिपादनपरताऽवसीयते । 

पूवंपक्षी ने वेदान्त-वाक्यों मे जो प्रत्यक्षादि-सपेक्षत्वेन अनपेक्षत्वात्मक प्रामाण्यका 
अभाव प्रसक्त किया था, उसकी निवृत्ति की जा रही है-“न च परिनिष्ठितवस्तुस्वरूप- 
त्वेऽपि” । आशय यह है कि पूवंपक्षी ने सिद्धाथं.प्रतिपादक पौरुषेय वाक्यों का उदाहरण 
देकर वेदान्त-वाक्यों मे सपेक्षत्व की आशङ्का की थी, वहां यह्‌ प्रश्न उठ्ताहैकि पुरुषके 
वाक्यो मे सापेक्षता भूताथंत्वन प्रसक्त की जाती है ? अथवा पुरुष-कृतत्वेन ? यदि सिद्धाथं 
विषयकत्वेन सापेक्षत्व भौर अप्रामाण्य माना जाता है, तब प्रत्यक्षादि प्रमाणो मे भी परस्पर- 
सापेक्षता होने के कारण अप्रामाण्ण होना चाहिए, क्योकि वे भी सिद्धार्थविषयक होते है। 
यदि पौरुषेय वाक्य पुरुष-कृत होने के कारण पौरुषेय वाक्य सापेक्ष माने जाते है, तब वेदान्त- 
वाक्यों मे पुरुष-कृतत्व न होने के कारण सिद्धाथंकत्व मानने पर भी वसे ही अप्रामाण्य प्रसक्त 
नहीं होता, जसे कि नियत इन्द्रिय ओर लिङ्गादि से जनित प्रत्यक्षादि प्रमाणो मे । 

शङ्का- यदि कहा जाय कि वेदान्त-वाक्यों में अपौरुषेयत्वं सिद्ध हो जाने परी 
अनपेक्षत्वात्मक प्रामाण्य सिद्ध होगा, वह अपौरषेयत्व ही सिद्धाथंविषभकत्वेन सिद्ध नहीं 
होता, क्योकि सिद्ध बस्तु का ज्ञान शब्द के विना ही प्रत्यक्षादि प्रमाणोंके द्वारा समभ्पा- 
दित करके पुरुष तद्बोधक वाक्य कौ रचना स्वयं कर सकता दहै, वेद में भी वाक्यत्वरूप 
जिङ्ग के हारा पौरुषेयत्व का अनुमान हो जाता है-“वेदाः पौरुषेयाः वाक्यत्वाद्‌ भारतादि- 
वाक्यवत्‌, । अतः वेदान्त-वाक्यों मे पौरुषेयत्वेन सापेक्षत्व प्रसक्त होता है, भूताथंत्वेन नहीं । 
जब वेदान्त-वाक्यो को कायंपरक माना जाता है, तब कारय॑रूप पदां अपूव होने के कारण 
प्रमाणान्तरं का विषय नहीं होता, अत्यन्त अननुभरूत वस्तु का बुद्धि मे न तो तत्त्वेन आरोहण 





सिद्धाथत्वविचारः ] दिन्दीखदहितभामतीसंवलितम्‌ १२१ 


भामती 

प्रमाणत्वं सिध्यतीति प्रामाण्याय वेदान्तानां काय्यंपरत्वमातिष्ठामहे । 8 

अत्र बरूमः-- कि पुनरिदं कार्यं मभिमतमायुध्मतः यदशक्यं पुरषेण ज्ञातुम्‌ ? अपव मिति वेत्‌ , 
हन्त कुतस्त्यमस्य लिडाद्ययत्वं, तेनालोकिकेन सङ्खतिसंवेदनविरहात्‌ ? लोकानुसारतः क्रियाया एव 
लौकिक्या; कार्य्याया लिडादेरवगमात्‌ । स्वर्गकामो यजेतेति साध्यस्वगं विशिष्टो नियोज्योऽवगम्यते, 
घ च ` तदेव काय्यं मवगच्छति यत्‌ स्वर्गानुकूलं, न च क्रिया क्षणभङ्गुराऽऽम्‌ ष्मिकाय स्वर्गाय कल्पत इति 
पारिशेषादेदत एवापरे काये लिङादीनां सम्बन्धग्रह इति चेत्‌ , हन्त ॒चेत्यवन्दनादिवाष्येष्वपि 
प्वर्गकामादिपदसम्बन्धादप्‌वंकाय्यत्वप्रसङ्गस्तथा च॒ तेषामप्यज्ञ्यरचनत्वेनापौरषेयत्वापातः । स्वप्नदुष्टेन 
पौरषेयत्वेन वा तेषामपूर्वायंस्वप्रतिषेधे पाक्यस्वादिना लिङ्केन वेदानामपि पौरषेयत्वमनुमितमित्यपूर्वार्थता 
न स्यात्‌ । अन्यतस्तु वाक्यर्वादीनामनुमानाभासत्वोपपादने कृतमपूर्वाथत्वेनात्न तदपपादकेन ? उपपादितं 
चापौरषेयत्वमस्माभिर््यायकणिकायाम्‌ , इह तु विस्तरभयान्नोक्तम्‌ । तेनापौरषेयश्वेऽसिद्धे भूतार्थानाभपि 


भामती~ग्याख्या 
होता & भौर न अतत्वेन ( अन्यरूपारोपेण ) । कार्यार्थक वेदान्त-वाक्यों की रचना पुरुष के 
द्वारा नहीं हो सकती, अपौरुषेयत्व होने के कारण अनपेक्षत्वात्मक प्रामाण्य सिद्ध हों जाता है, 
अतः एव वेदान्त-वाक्थों को हम का्येपरक मानते हैँ । 
समाधान-वह्‌ कायं पदाथं क्या है, जिसे पुरुष जान नहीं सकता ? यदि प्रभाकर- 
सम्मत अपूर्वं ( अदृष्ट ) को कायं कहा जाता है, तब वहु लिडादि विधि प्रत्ययो का वाच्यं 
नहीं हो सकता, क्योकि लोक मे अप्रसिद्ध अथंके साथ किसी भी शब्द का. शक्तिग्रह नहीं 
होता । लोकम तो लिडादि शब्दोंके वारा खौकिक क्रियाकादही अभिधान होता दहै। 
शङ्का-““स्वगंकामो यजेत इस वाक्य से स्वर्गादिरूप साध्य की कामना से विशिष्ट 
नियोज्य { अधिकारी ) प्रतीत होता है, वह उसी पदाथं को अपना कायं ( कृति-साध्य } 
समक्ता है, जो स्वगे का उत्पादन कर सके । यागादि क्रिया तो क्षण-भङ्कुर है, जन्मान्तर में 
होनेवाले स्वर्गादि फलों का उत्पादन नहीं कर सकती, परिशेषतः स्वगंकामपद-समभिव्याहार- 
संज्ञक तकं से सहकृत वैदिक वावयों के दवारा ही अलौकिक कायं के साथ लिडमदि का संगति-्रह 
हो जाता है, जैसा कि शालिकनाथ मिश्र कहते है - 
तस्मान्नियोज्यसम्बन्धसमर्थं विधिवाचिभिः। 
कार्यं कालान्तरास्थायि क्रियातो भिन्नमुच्यते ॥ 
तस्माल्लोकानुसारेण व्युत्पत्तिः कायंमाच्रके । 
तस्य॒ त्वपूवेरूपत्वं वेदवाक्यानुसारतः ।) ( प्र. प. ध्र. ४२६,४५ ) 
समाधान-यदि ‹स्वगैकाम' पद से समभिव्याहृत लिङादि अपूव काये का बोध. करा 
देते है, तब “शचैत्यमभिवन्देत स्वगंकामः'-- इत्यादि वाक्यो में भी स्वगंकाम पद-समभिव्याहूत 
लिङादि से अपूवं कायं का बोध होना चाहिए । यदि वेसा वहा भी मान लिया जाता है, तब 
एसे बौद्ध वाक्यों कौ भी रचना किसी पष कै द्रारा सम्भव नहीं, जतः इन वाक्यों को भी 
वेदों के समान ही अपौरषेय मानना होगा । यदि स्वप्नादि में अपूर्वाथंक वाक्यो की पौरुषेयता 
` देखकर बौद्ध वाक्यों में पौरुषेयत्व सिद्ध किया जाता है, तब वेदिक वाक्यो मे भौ वाक्यत्वादि 
लिङ्गो के द्वारा पौरुषेयत्व का अनुमान हो जाने पर उनकी भी अपूर्वाथकता समाप्त हौ जाती 
है । यदि वेदः पौरुषेयः, वाक्यत्वात्‌, कालिदासादिवाक्यवत्‌"-- इस अनुमान में स्मयेमाणकतुं- 
कत्वरूप उपाधि का उद्भावन कर अनुमानाभासता सिद्ध की जाती है, तब वेदान्त-वाक्यों में 
अस्मयंमाणकर्तरकत्व होने के कारण ही अनपेक्षत्व ओर प्रामाण्य सिद्ध हो जाता ह, भतः 
१६ 
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भवस्य शाखमम्तरेणानवगम्यमानत्वात्‌। यत्तु -हेयोपादेयरद्ितत्वादुपदेशानाे- 


क्यमिति, नेष दोषः; हेयोपादेयशुल्यत्रह्मात्मताएवगमादेव 


भामती 
वेदान्तानां न सापेक्षतया प्रामाण्यविघातः, न चानधिगतगन्तृता नास्ति येन प्रामाण्यं न स्याञ्जीवस्य 
ब्रह्मताया अन्यतोऽनधिगमात्‌ , तदिदमुक्तं, ®न च परिनिष्ठितवस्तुस्वरूपवेऽपीति% । ह्ितीयं पर्व पडबीजं 
स्मारयित्वा दूषयति ® “यत्त॒ हियोपादेयरहितस्वाद्‌ इति ® । विष्यर्थावगमात्‌ खलु पारम्पर्येण पुरुषा- 


थप्रतिलम्भः, इह तु तस्वमसीत्यवगतिपयम्ताद्वाक्या्थज्ञानाद्‌ बाह्यानुष्टानानपेक्षात्साक्षादेव पुक्षायंप्रति- ` 


लम्भो नायं सर्पो रण्जुरियमिति क्ञानादिवेति । सोऽयमस्य विध्यथंजानात्‌ प्रकषंः । 
एतदुक्तं भवति--षविविधं हीष्सितं पुरुषस्य किञ्िदभ्रासं प्रामादि, किञ्चित्‌ पुनः प्राप्तमपि च्चमव- 
धादप्रामित्यवगतं, यथा स्वग्रीवावनद्ध प्ेवेथकम्‌ । एवं जिहासितमपि द्विविधं, किञ्िदहीनं जिहासति, 


थथा वलयितचरणं फणिनं, फिच्ित्‌ पुनर्हीनभेव जिहासति, यया चरणाभरणे नृपुरे फणिनमारोपितम्‌ । 


भामती-जग्याड्या | 
वेदान्त-वाक्यों मे अनवेक्षत्व सिद्ध करने के लिए कार्याथंकत्व मानने की क्या आवश्यकता ! 
वेदों मेँ अपौरुषेयत्व का विस्तारपूवंक उपपादन न्यायकणिका मे किया गया है, अतः यहां 
अनावश्यक विस्तार के भय से उसका विशेषतः उपपादन नहीं किया जाता । वेदों में 
पौरषेयत्व सिद्ध न होने के कारण सिद्धा्थंक वेदान्त-वाक्यो मे भी न प्रत्यक्षादि-सपेक्षत्व प्रसक्त 
होता है ओर अनयेक्षत्वात्मक प्रामाण्य का विघात होता है, क्योकि अज्ञाताथंज्ञापकत्व ही 


प्रामाण्य का प्रयोजक है, वह॒ तो वेदान्त-वाक्यों मे विद्यमान हीं है, अतः प्रामाण्य क्यों न 
होगा ? वेदान्त को छोड कर अन्य कोई एेसा प्रमाण नहीं, जिसके द्वारा जीव मे ब्रह्मरूपता ` 


का ज्ञान प्रथमतः उत्पन्न किया जा सके, अतः प्रमाणान्तर से अनधिगत जीव ओर ब्रह्म के 
भेद का बोघ कराने के कारण “तत्त्वमसि” आदि वेदान्त-वाक्य परमाथंतः प्रमाणभूत है । 
यही तथ्य भाष्यकार के शब्दों मे व्यक्त किया गया है-- “न च परिनिष्ठितवस्तुस्वरूपत्वेऽपि 
्रत्यक्षादिविषयत्वं ब्रह्मणः, “तत्त्वमसि” ( छां. ६।८।७ ) इति ब्रह्मात्मभावस्य शाखमन्तरेणान- 
वगम्यमानत्वात्‌ | 

पूव॑पक्ष के द्वितीय तकं का स्मरण दिला कर निराकरण किया जाता है--“यतत्‌ 
हेयोपादेयरहितत्वात्तद्पदेशानथंक्यमिति, नैष दोषः, हेयोपादेयशून्यन्रह्यात्मतावगादेव स्ेक्लेश- 
प्रहाणात्पुरुषाथं सिद्धे" । अर्थात्‌ कमंरूप साध्यार्थं के विधि वाक्य से कमं का ज्ञान भौर उस 
ज्ञान के पश्चात्‌ कर्मानुष्ठान होता है, तब कहीं उससे स्वर्गादि के साधनीभूत अदृष्टरूप पुरषाथं 
की सिद्धि होती है, किन्तु प्रकृत में “तत्त्वमसि? इस वेदान्त-वाक्य कै द्वारा जीव मे ब्रह्य 
रूपता के साक्षात्कार मात्रसे त्र॑से ही परम पुरुषाथं की सिद्धि हो जाती है, जेसे "नायं सपः, 
रञ्जुरियम्‌"- इस प्रकार के ज्ञानसे सपं-श्रम सदंवके लिषएदूरहो जाताहै। जीव मे 
ब्रह्मरूपता अथवा रज्जु में रज्जुरूपता का ज्ञान हो जाने के पश्चात्‌ किसी प्रकार के अनुष्ठान 
की अपेक्षा नहीं रहती । साध्याथं-ज्ञान की अवेक्षा सिद्धाथं-ज्ञान का यह्‌ महान्‌ प्रकषे (वशि) 


हि, जिसको भाष्यकार ने श्रहाण' पद में श्र' के प्रयोग से ध्वनित किया है । 


कहने का अभिप्राय यह है कि जसे पुरुष (कै ईष्सित उपादेय) पदार्थो मे दो प्रकार 
के पदाथं आते है-( १) अप्राप्र पदाथ, जसे ्रामादि ओौर (२) प्राप्त पदाथं, जसे गले में 
पहना हुआ हार, जो कि किसी भ्रमके कारण खोया हुमा समञ्च लिया गयाथा। वसेही 
जिहासित ( त्याज्य या हेय ) पदाथं भी द्विविध ही होते है--( १) अहीन (अत्यक्त या प्राप्त) 
पदाथं, जैसे पैर मे लिपटा हुमा सपं ओर (२) हीन ( अप्राप्त) पदां, जसे पायजेब में 





सिद्धार्थत्वविचारः ] दिन्दौसहितभामतीसंवर्लितम्‌ १२४ 


सिद्धः । देवतादिभरतिपादनस्य तु स्ववाकयगतोपासनाथेर्वेऽपि न कथ्िद्धिरोचः। ` 
न तु तथा ब्रह्मण उपासनाविधिशेषरवं संभवति; एकत्वे हेयोपादेयशेन्यतया कियाकार- 
"न" 
तत्रप्रा्ष्ाकषौ चात्यक्तत्यागे च बाह्योपायानुष्ठानसाघ्यत्वात्‌ तदुपायतश्वज्ञानादस्ति पराचौनानुष्टानापेचा । 
न जातु ज्ञानमात्रं वस्त्वयनयति । न हि सहल्रमपि रज्जुप्रस्यया वस्तुसम्तं फणिनमन्यथयितुमीदाते । समा- 
रोपिते तु प्रेप्सितजिहासिते तत्वसाक्षात्कारमात्रेण बाह्यानुषानानपक्षेण शक्येते प्रापतुमिव हातुभिव । 
समारोपमान्रजीविते हि ते, समारोपितं च तत्त्वसाक्षात्कारः समूलघातमुपहन्तीति ॥ तथेहाप्यविदयासमा- 
रोपितजीवभावे ब्रह्मण्यानन्दे वस्तुतः शोकढुःलादिरहिते समारोपितनिवन्धनस्त-तुावस्तत्वमसीतिवाक्या- 
यंतस्वज्लानादवगतिषय्यंन्तान्निवत्तते । तन्निवृत्तौ प्राक्तमप्यानन्दरूपमप्रा्ठभिव भ्राप्तं भवति, ध्यक्तमषि 
शोकदुःखाद्यत्यक्तमिव त्यक्तं भवति, तदिदमुक्तं ® बरह्मात्मावगमादेव ® । जीवस्य स्वंक्लेशस्य सवासनस्य 
विषर्य्यासस्य, स हि किलदनाति जन्तुनतः क्लेशाः, तस्य प्रकर्षण हानात्‌ पुरषार्थस्य दुःखनिवृत्तिसुखाति- 
लक्षणस्य सिद्धेरिति । यच्वात्मेत्वेबोषासोतात्मानमेव रोकमुपासीतेत्युपासनावाक्यगत रेवतादिप्रतिपादनेनो- 
पासनापरतवं वेदान्तानामुक्तं, तद्‌ दूषयति ® देवतादिग्रतिपादनस्य तु ® जात्त्येतावन्मान्नस्य । © स्ववा- 
क्यगतोपासना्यत्वेऽपि न कश्चिद्विरोधः ® । यदि न विरोधः, सन्तु ताहि वेदान्ता देवताप्रतिषावनष्ठारेणो. 
वासनाविधिपरा एवेत्यत आह ® न तु तथा ब्रह्मणः इति ® । उपास्योपासकोपासनादिभेदसिदघधीनत- 
। ्‌ भामती-ग्याङ्या 
आरोपित सपं । इनमे अप्राप्त पदाथं की प्राप्ति भौर अत्यक्तं का त्याग बाह्य अनुष्ठान (व्यापारः) 
की अपेक्षा करता है, केवल साधन तत्तव के ज्ञान से साध्य नहीं होता, भपितु उषायशूत 
वस्तु का ज्ञान हो जाने के पश्चात्‌ अनुष्ठान ( क्रिया या व्यापार ) की अपेक्षा होती है, क्योकि 
प्राप्न अव्यक्त पदाथं का ज्ञानमात्र से परिहाण रोक मे नहीं देखा जाता, जेसे कि रज्जु तत्त्व 
के हजारों ज्ञानो के द्वारा भी पर में लिपटे वास्तविक ( भनारोपित ) सपं की निवृत्ति नहीं 
कर सकते, हाँ, जीव में नित्य प्राप्त किन्तु विस्मृत ब्रह्मरूपता की प्राप्ति जौर पायजेब में 
आरोपित सपं की निवृत्ति वस्तु तत्त्व के साक्षात्कार मात्र से हो जाती है, उसके किण. किसी 
प्रकार के बाह्य व्यापार की अपेक्षा नहीं हातो, क्योकि जो पदाथं केवल भ्रमतः आरोपित 
मात्र होति है, उनका तत्त्व-साक्षात्कार से समूल नाश हौ जाता है । रकृत मेवेसा हीदहैकि 
आनन्द ब्रह्म मे अविद्याके दवारा आरोपित जीवभाव एवं जन्म-मरणादि अनन्त दुःखं केवल 
"तत्त्वमसि" इत्यादि वेदान्त-वाक्थों से जनित तत्व-साक्षात्कार से निवृत्त हो जाता है । 
उसकी निवृत्ति हो जाने परः प्राप्त जानन्दरूपता भी प्रा -जैसी भौर त्यक्त दुःख-राशि व्यक्त 
जैसी हो जाती है, भाष्यकार यदौ कह रहे है --“श्रह्यात्मावगमादेव” । जीव के वासना-सहित 
विपयेय रूप क्लेश की निवृत्ति हो जाती है । वह्‌ विपयंय ( मिथ्याज्ञान) ही क्लेशदहै, जो 
कि जीवों को ्लेशित (दुःखो) करता है । उस क्लेश की निवृत्ति से दुःख-निवृत्ति बौर परमा- 
सन्द-प्रापतिरूप पुरुषाथं कौ सिद्धि हो जाती दहे । 
यह जो पूवंपक्षी ने कहा था कि “आत्मेत्येवोपासीत ( वृह्° उ* ९।४।७ ), भात्मान- 
मेव लोकमुपासीत ( बृह° उ° ६।४।५ ) इत्यादि उपासना-वाक्यगत देवतादि चेतन पदाथ 
के प्रतिपादन में वेदान्त-वाश्यों का उपयोग है। उस पक्ष को दूषित किया नातादहै- 
"देवतादि प्रतिपादनस्य तु न कश्चिद्‌ विरोधः" । यदि किसी प्रकार का विरोध नही, तब 
वेदान्त-वाषयों मे. देवतादि-प्रतिपादन के द्वारा उपासना-विधि-पर्त्व मान लेना चाहिए 
इस शद्धा का निराकरण किया गयादहै-नतु तथा उपासनाविधिशेषत्वम्‌” । ( फिर भी 
ब्रह्म उपासना-विधि का अङ्खं क्यो नहीं ? इस प्रश्न का उत्तर यदं है कि उपास्य, उपासक 
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कादिदधेतविश्चानोपमर्दोपपन्तेः । न छयेकतवविक्ञानेनोन्मथितस्य दवेविश्नानस्य पुनः संभवो- 
स्ति, येनोपासनाविधिशेषत्वं ब्रह्मणः प्रतिपद्येत । यद्यप्यन्य्न वेदवाक्यानां स विधिः 
संस्पशेमन्तरेण प्रमाणत्वं दृष्टम्‌ ; तथाण्यात्मविन्ञानस्य फलपयन्तत्वान्न तद्विषयस्य 
भामती 
पासना न निरस्तसमस्तभेवश्रपन्ने वेदान्तवेद्ये ब्रह्मणि सम्भवतीति नोपासनाविधिज्ञेषस्वम्‌, वेदान्तानां तद्धि- 
रोधित्वादित्य्थः । । 
स्यादेतद्‌-- यदि विधिविरहेऽपि वेदान्तानां श्रामाण्यं, हन्त॒ तहि सोऽरोदोदित्यावीनामष्यस्तु 
स्वतन्त्राणामेवोपेक्षणीयार्थानां प्रायाण्यम्‌ , न हि हानोपादानबुद्धो एव प्रमाणस्य फले, उपेक्षाबुद्धेशपि 
तह्फलत्वेन .भ्रामाणिके रभ्युपेतश्वादिति कृतं ्बाहषि रजतं न देयमित्यादि निषेघविधिपरत्वेनेतेषामिस्यत 
माह ® यद्यपि इति ® । स्वाध्यायविध्यधोन ग्रहुणतया {हि सर्वो वेदराशिः पुरषाथंतन्त्र इत्यवगतं, 
तत्रेकेनापि वर्णेन नापुरषार्थेन भवितु युक्तं, कि पुनरियता सोऽरोदीत्यादिना पदथ्रबभ्ेन । न च वेवान्तेभ्य 
इव तदथविगममात्रादेव कश्चित्‌ पुरषायं उपलभ्यते, तेनैष पदसम्दभंः साकाङ्क्ष एवास्ते पुरवार्थमुदीक- 
माणः । बहिषि रजतं न देयमित्ययमपि निषेधविधिः स्वनिषेष्यस्य निन्दामपेक्षते, न ह्यन्यथा ततश्चेतन 
शक्यो निवत्तयितुम्‌ । तद्यदि दुरतोऽपि न निन्दामवाप्स्यत्ततो निषेधविधिरेव रजतनिषेषे च निन्बायां च 
श्विहोमवतु सामभ्यंद्रयमकल्पयिष्यत्‌ । तदेवमुत्तप्योः सोऽरोदीदिति च र्बाहिषि रजतं न देयमिति च 
पदसन्दरभंयोलक्ष्यमाणनिन्दाद्वारेण न्टाश्वदण्धरथवत्‌ परस्परं समन्वयः । न त्वेवं वेदान्तेषु पुरषायपिश्ला, 
भामती-व्याख्या | 


भौर उपासना का मेद सिद्ध हो जाने पर ही उपासना सम्भव हो सकती है, किन्तु समस्त 
भेद-प्रपश्च का निरास जिस अद्रत ब्रह्म तत्तव मे किथाजाताहै, उसमे उपासना-विधि की 
शेषता ( अङ्गता ) सम्भावित नहीं, क्योकि वेदान्त-वाक्य भेद के सर्वथा विरोधी हैँ । 
शङ्का--विधि-सम्पकं के बिना यदि वेदान्त-वाक्यो को प्रमाण माना जाता है, तब तो 
'सोऽरोदीत्‌*--इत्यादि उपेक्षणीयाथक अथंवाद वाक्णों मे भी विधि वाक्य से एकवाक्यता के 
बिना स्वातन्त्येण प्रामाण्य मानना चाहिए, क्योकि केवर हान भौर उपादान का ज्ञान ही 








प्रमाण का फल नहीं माना जाता, किन्तु उपेक्षा-ज्ञान को भो वेदान्तियों ने प्रमाण-फल के ` 


खूप मे स्वीकार कर लिया है, अतः “बर्हिषि रजतं न देयम्‌"- इत्यादि निषेध-विधि की रेषता 
( अङ्गता ) उक्त अथंवाद वाक्यों में माननी व्यथं है । ॑ 
समाधान- भाष्यकार कहते हँ कि “यद्यपि अन्यत्र वेदवाक्यानां न विधिसंस्पशंमन्तरेण 
प्रमाणतवं दृष्टम्‌” । आशय यह्‌ है कि ““स्वाध्यायोञ्ध्येतव्यः“--इस स्वाध्याय विधिके द्वारा 
गृहीत होने के कारण समस्त वेद-राशि पुरुषां की साधन है-- यह भली प्रकार अवगत हो 
चुका हे, अतः वेद का एक वणं भी अपुरुषाथं नहीं हा सकता, तब भका “सोऽरोदीद्‌ यदरोदीत्‌ 
तद्रुद्रस्य श्रत्वम्‌”- इतना वडा पद-सन्दभ निरथंक ओर अ..माण क्योकर होगा ? वेदान्त वाक्यों 
के समान अथंवाद वाक्यों के दवारा किसी पदाथ कै ज्ञानमात्र से किसी पुरुषां की सिद्धि भी 
नहीं होती, मतः "किमर्थोभ्यं पदसन्दभंः ? इस प्रकार की आकांक्षा एवं "वहिषि रजतं न 
देयम्‌ - इस विधिं की कस्मात्‌ - इस प्रकार की आकाक्ष है, न्टाश्वदग्धरथ-न्याय का सहारा 
लेकर उक्त अथंवाद वाक्य का रजत की निन्दा में तात्पयं मानकर अथंवाद ओर विधि-दोनों 
की एकवाक्यता पयंवसित होती दै । विचि वाक्य को भयने विधेय की प्रशंसा ओर निषेध 
वक्रय को अपने निषेध्य की निन्दा निसगंतः अपेक्षित होती है । विधि वाक्यो को जहाँ समीप 
या दर कै किसी अथंवाद की सहायता नहीं मिलती, वहा अगत्या विधि वाक्य से ही प्रशंसा 
ओर निन्दा की कल्पना वसे ही हो जाती है, जसे “दविहोमं कुर्यात्‌" (जँ सू० ८।४।१९) से । 
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शाखस्य प्रामाण्यं शक्यं प्रत्याख्यातुम्‌ । न चाजुमानगस्यं शास्ञप्रामाण्यं, येनान्यत्र- . 
दृष्टं निदशेनमपेक्ष्येत । तस्मात्सिद्धं ब्रह्मणः शाखप्रमाणकत्वम्‌। _ 
अत्रापरे प्रत्यवतिष्ठन्ते-यद्यपि शाख प्रमाणकं ब्रह्म, तथापि प्रतिपत्तिविधि 
भामती 
तदर्थावगसमादेवानपेश्षात्‌ परमपुरुषाय लाभादित्युक्तम्‌ । 


ननु विध्यसंस्पाशिनो वेदस्यान्यस्य न प्रायाण्यं दृष्टमिति कथं वेदान्तानां तदस्पश्षां तड विष्यतीस्यतं 
आह ® न चानुभानगम्यम्‌ इति ® । अवाधितानधिगतासन्दिन्धबोधजनकतवं हि प्रमाणटवं प्रमाणानां, 
तच्च स्वत इत्युपपादितम्‌ । यद्यपि चेषामोदुग्बोधजनकत्वं कार्यार्यापत्तिसमधिगम्यं तथापि तदृबोषोप- 
जनने मानान्तर नापेक्षन्ते, नापीमामेवार्था्पाति, परस्पराश्चयप्रसङ्गादिति स्वत ह्युक्तम्‌ । ईदग्बोधजनकत्वं 
च कायं इव विधोनां वेदान्तानां ब््मण्यस्तीति दान्तान तेषां बरह्मणि प्रामाण्यं सिद्धं भवति । अन्यया 
नेन्द्रियान्तराणां रूपप्रकाशनं दृष्टमिति चक्षुरपि न रूपं प्रकाशयेदिति । भ्रकृतमुपसंहृरति 
® तस्माद्‌ इति ® । ्‌ 

आाचा्यदेहीयानां मतमत्थापप्रति--® अत्रापरे प्रत्यव तिष्ठन्ते इति ® । तथाहि- अन्ञातसङ्गति- 

भामती ~ग्थाख्या 

वेदान्त-वाक्यो मे यह बात नहीं कि किसी विधि के साथ समन्वय की आवश्यकता हो, वे 
तो स्वयं अन्य प्रमाणो से निरपेक्ष होकर परम परुषां के साधन होते है । 


यदि कहा जाय कि वेदान्त से भिन्न अन्य किसी वेदिक वाक्य मे विधि-सम्पकं के विना 
प्रामाण्य नहीं देखा जाता, अतः किस उदाहरण के द्वारा वेदान्त-वक्यों में प्रामाण्य का 
अनुमान किया जायगा ? इस भ्रष्न का उत्तर हैन चानुमानगम्यं शास्त्रप्रामाण्यं येनान्यत्र 
हृष्टं निदशंनभपेक्षयेत” । ज्ञानगत अबाधित, अनधिगत ओर असन्दिग्ध अथं की बोधकता 
ही प्रामाण्य पदाथं है, जो कि वदिकं वाक्य-जनित ज्ञानों मे स्वतः सिद्ध हौता है- 
यह कहा जा चुका है, अतः किसी अनुमानादि प्रमाण के द्वारा प्रामाण्य की सिद्धि 
अपेक्षित ही नहीं, जिसके लिए किसी उदाहरण-घटित अनुमान की आवश्यकता हो । यद्यपि 
ज्ञान की अबाधिताद्यथंकता रूप प्रमाणता सफल्रवृत्तिरूप कायं के द्वारा अवगत होती है, 
अतः वेदान्त-वाक्यों मे सफल प्रवृत्ति-जनक बोध की जनकता कायंलिङ्गक अनुमान के द्वारा 
ही सिद्ध होती है, अतः वेदान्त-वक्यों को भो अनुमान की अपेक्षा अनिवायं है-- वेदान्त 
वाक्यं प्रमाज्ञानजनकम्‌, सफलप्रवृत्तिहेतुभूतज्ञान जनकत्वात्‌, सम्प्रतिपन्नवत्‌' । तथापि प्रमा. 
तमक बोध की उत्पत्ति में वेदान्त वाक्य इतर प्रमाण को अपेक्षा नहीं करते । कायंलिङ्खक 
अनुमानरूप अर्थापत्ति की भौ अपेक्षा नहीं, क्योकि वह्‌ तो प्रमारूप कायं हो जाने के पश्चातु 
वत्त होगा, पहले उसकी सत्ता ही सम्भव नहीं कि वेदान्त-वाक्य बोध की उत्पत्ति मे उसकी 
अपेक्षा करते, . अन्यथा अन्योऽन्याश्रयता प्रसक्त होती है । फलतः वेदान्त-वाक्यों में बोध- 
जनकत्व इतर प्रमाण-निरपेक्ष स्वतः ही होता है । जैसे विधि वाक्य कायंरूप अथं का ज्ञान 
दृष्टान्त-निरपेक्ष स्वतः ही उत्पन्न करते है, वसे ही वेदान्त-वाक्यभी ब्रहम का ज्ञान किसी 
हृष्टान्त की अपेक्षा के विना ही उत्पन्न करते है, मतः ब्रह्म में वेदान्त.वाक्यों को प्रमाण माना 
जाता है । यदि इसमें भी दृष्टान्त कौ .अपेक्षा आवश्यक है, तब चक्षुरादि में भी रूपादि-ज्ञान 
की जनकता सिद्ध न होगी, क्योकि अन्य इन्द्रियो मे वह्‌ नहीं देखी जाती कि जिसे दृ्टन्त 
बनाकर चक्षुरादि मे रूपादि-ज्ञान की जनकता सिद्ध करते । प्रकरण का उपसंहार किया 
जाता है--"“तस्मात्‌ सिद्धं ब्हयणः शास्तरप्रमाणकत्वम्‌" । 

पकदेहिमत- वेदान्त के ही कतिपय माननीय आचार्यो का कहना है कि- 
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- भामती 
त्वेन शास्त्रस्वेनार्थबत्तया । मननादिप्रतीत्या च कार्यार्था ब्रह्यनिश्चयः ॥ न खलु वेदान्ताः सिद्धबर्यरूपपरा 
भवितुमहन्ति, तत्राविवितसङ्गतित्वाद्‌, यत्र हि शब्दा लोकेन प्रयुज्यन्ते तश्र तेषां सङ्गतिग्रहः । न चाहेय- 
मनुपादेयं रूपमात्रं कश्चिद्विवक्षति भरेक्षावान्‌ , तस्या्ुभुत्सितस्वात्‌ । गबुभुत्सितावबोधने च प्रेक्षावता. 
विघातात्‌ । तस्मात्‌ प्रतिपित्सितं प्रतिपिपादयिषन्नयं लोकः भरवृत्तिनिवृ्तिहतुभूतमेवाथं ` प्रतिपादयेत्‌ , 
कायं चावगतं तद्धेतुरिति तदेव बोधयेत्‌ । एवं च वुद्धभ्यवहारग्रयोगात्‌ पदानां कार्ययरतामवगच्छति । 
तत्र किचचित्साक्षात्कार्याभिषायकं, किच्चित्का्य्थस्वार्थाभिधायकं, न तु भूताथंपरता पवानाम्‌ । अपि च 


निश्चेतभ्यं, न च भूतार्थरूपमात्नप्रत्यये परनरवत्तिनि किञ्िल्लिङ्गमस्ति । कायं्रस्ये तु नरान्तरवत्तिनि 
भ्रवृत्तिनिवुत्ती (स्तो हेतु इत्यक्लातसङ्ग तिश्वाप्न बरह्मरूपपरा वेदान्ताः । अपि च वेदान्तानां बेदस्वात्‌ 
शास्त्रत्वश्रसिदधिरस्ति, भ्रवृत्तिनिवृत्तिपराणां च सन्दर्भाणां क्षास्तरात्वम्‌ । यथाहुः-- 


भरवुत्तिर्वा निवृत्तिर्वा निस्येन कृतकेन बा। 
पुंसां येनोपदिश्येत तच्छास्त्रमभिधोयते ॥ इति । 





भामती-ग्याख्या 
भज्ञातसं गतित्वेन शास्त्रात्वेनाथंवत्तया 1 
मननादिप्रतीत्या च कार्यार्थाद्‌ ब्रहमनिश्चयः ॥ 


( १ ) अज्ञातसंगतित्व, ( २) शास्तरत्व, ( ३) अथंवत्तव ओर (४) मननादि-विधान- 
इन चार हतुभों के द्वारा ब्रह्म में उपासना-विधि-शेषत्व निश्चित होता है- 

( १) वेदान्त-वाक्यों का सिद्ध ब्रह्म मे संगति-ग्रह ( शक्ति-ज्ञान ) सम्भव नहीं, क्योकि 
जिस अथं मे खोग शब्दों का प्रयीग नहीं करते, उस अथं में शब्दों का संगति-प्रहु नहीं हो 
सकता, लोकतः संगति-प्रह के आधार पर ही वैदिक शब्दों से अथं-बोध होता है, जेसा कि 
मण्डन मिश्र कहते है--““लोकावगत सामथ्यं शब्दो वेदेऽपि बोधकः" ( ब्र. सि. पृ. ८२) । 
खोक मे कोई भी प्रेक्षावान्‌ बग्यक्ति हेय भौर उपादेय से रहित वस्तुभात्र की विवक्षा नहीं 
करता, बयो कि एेसो वस्तु बुमुत्सित ( जिज्ञासित ) ही नहीं होती । यदि अजिज्ञासित पदार्थं 
का कोई प्रतिपादन करता है, तब उसे प्रेक्षावान्‌ ( बुद्धिपूवंकारी ) नहीं कहा जायगा, भतः 
बुद्धिमान्‌ मनुष्य प्रतिपित्सित ( बुभुत्सित या जिज्ञासित ) अथं कौ विवक्षा से प्रवृत्ति भौर 
निवृत्ति क हतुभूत अथं का ही प्रतिपादन किया करता है । कायं वस्तु हौ वह्‌ पदार्थं है, जो 
अवगत होकर प्रवृत्ति का हेतु होता है, अतः कायंहूप अथं का ही प्रतिपादन करना चाहिए । 
वृद्ध पुरषो के व्यवहार की सहायता से पदों की शक्ति कार्यरूप अर्थं में ही निश्चित होती है । 
उनमें कुछ पद साक्षात्‌ काये के अभिधायक होते हैँ भौर कुछ पद कार्याथंक स्वाथं के अभि- 
धायक होते है, सिद्धाथंपरता पदों मे अवगत ही नहीं होती । दूसरी बात यद है कि मध्यम 
(प्रवृत्त होने वाले } वृद्ध के अन्दर अवस्थित प्रवर्तक ज्ञान का अनुमान करके शब्द विशेष 
के होने पर ही वह्‌ ज्ञान उत्पन्न होता है, अन्यथा नहीं-इस प्रकार अन्वय-व्यतिरेक के द्वारा 
शब्द मे उस बोध को जनकता निश्चित की जाती है, किन्तु जिस ज्ञान से कोई प्रवृत्ति या 


नित होती, एेसे अन्यपुरुषगत सिद्धाथं विषयक ज्ञान का अनुमानं नहीं हो सकता । 
ज्ञान के अनुमापक तो प्रवृत्ति गौर निवृत्तिरूप लिङ्गं सुलभ हो जाते है । अतः 
वेदान्त शब्दो का ब्रह्म मे संगति-ग्रह॒ न हो सकने > कारण उनमें ब्रह्मपरता सम्भव नहीं । 

( २ ) वेदान्त-वाक्य वेद होने क कारण शास्त्र कहे जाते हँ ओर प्रवृत्ति निवृत्तिपरक 


पदसंन्दभं ही शास्त्र की परिभाषा में आता है, जसा कि श्रीकुमारिल भट ने कहा है 








उपासनाविधिविचारः ] दिन्वौसदितभामतोसंवलितम्‌ १२७ 


भामती 
तल्माज्छास्त्रत्वप्रसिद्धया व्याहतमेषां स्वरूपपरत्वम्‌ । अपि च न बरह्मरूपप्रतिषादनपराणामेषाम- 
वस्व पश्यामः । न च रज्जुरियं न भुजङ्ग इति यथाकथञ्चिल्लक्षणया वाक्या्थंतत्वनिश्चये यथा भयक- 
न्यादिनिवृत्तिः, एवं तस्वमसीतिबाक्यार्थावगमाक्षिवृत्तिभंवति सांसारिकार्णा धर्माणाम्‌ ; धृतवाक्पाथंस्यापि 
पंसस्तेषां तादवस्थ्यात्‌ । अपि च यदि शूुतब्रह्मणो भवति सांसारिकधमंनिदुत्तिः कस्मात्‌ पुनः धवणस्थो- 
वरि भलनादयः धूयन्ते ? तस्मात्तेषां वेय्यप्रसङ्गादपि न ब्रहमस्वरूपपरा वेदान्ताः, किन्सवात्मप्रतिपत्ति- 
विषयकायंपराः । तच्च कायं' स्वात्मनि नियोऽ्यं नियुञ्जानं नियोग इति च मानान्तरापूर्वतयाऽगवं मिति 
चाख्यायते । न च विषयानुष्ठानं बिना तत्सिद्धिरिति स्वसिद्धघथं तदेव कायं स्वविषयस्य करणस्यात्म- 
ज्ञानस्यानुष्ठानमािपति । यथा च कायं ' स्वविषयाधोननिरूपणमिति जानेन विषयेण निरूप्यते, एवं 
भामती-ग्याख्या 
प्रवृत्तिर्वा निवृत्तिर्वा नित्येन कृतकेन वा । | 
| पुंसां येनोपदिश्येत तच्छास्त्रमभिघीयते ॥ ( एलो. वा. पु ४०६ ) 
[ जिस नित्य ( अपौरुषेय ) अथवा कृतक ( पौरुषेय ) पद-सन्दभं के द्वारा पुरुषो की किसी 
विषय भें श्रवृत्ति या किसी विषय से निवृत्ति होती है, उस पद-सन्दभं को शास्त्र कहा जाता 
है, इसकी चर्चा पहले आ चुकी है ]। अतः वेदान्त-वाक्यों मे शास्त्रत्व कौ प्रसिद्धि होने तै 
कारण सिद्धाथंपरता सम्भव नहीं । | 


३ ) वेदान्त-वाक्य यदि ब्रह्यस्वखूप के ही प्रतिपादक माने जाते है, तब इनमें 
अथंवत्ता ( प्रयोजनधत्ता ) नहीं रहती । यह जो जहा जाता है कि ^रज्जुरियं न सपंः- 
इत्यादि सिद्धाथंक शब्दों से यथाकथश्खित्‌ वाक्याथं का निश्चय हो जाने पर जसे भय भौर 
कम्पादि की निवृत्ति देली जाती दै, वसे ही “तत्त्वमसि” --इत्यादि शब्दों से वाक्यां का 
निश्चय हो जाने पर कतुंत्वादि सांसारिक धर्मो की निवृत्ति हो जाती है । वह कहना भी संगत 
नही, क्योकि जिन वेदान्तियों ने “"तत्त्वतमसि"--इत्यादि, वाक्यो से वाक्यां का बोध प्राप्त कर 
क्यादहै, वे भी अपने को पहले की भाति ही कर्ता-भोक्ता मानते है, अतः उक्त वाक्याथं बोध 
ते कतुंत्वादि सांसारिक धमो की निवृत्ति नहीं होती । 

( ४ ) यदि वेदान्त-वाक्यों के श्रवणमात्र से पुरुषां की सिद्धिहो जाती हि, तब 
“आत्मा वा अरे द्यः श्रोतव्यो मन्तथ्यः” ( वृह. उ. २।४।५ ) इत्यादि श्रुति वाक्यो में श्रवण 
के पश्चात्‌ मननादि का विधान किस प्रयोजन के लिए किया गया † अतः श्रवणादि की व्यथेता- 
पत्ति का परिहार करने के किए भी मानना पड़ता है कि वेदान्त-वाक्य ब्रह्मस्वरूपमात्र के 
के बोधक नहीं माने जा सकते, अपितु आत्मा की प्रतिपत्ति ( ज्ञान ) को विषय करनेवाले 
कायं पदाथं के बोधन में ही वेदान्त-वाक्थों का तात्पयं स्थिर होता दै। वहं कायं पदाथं 
अपनी उत्पत्ति में नियोज्य ( अधिकारी ) पुरुष का नियोजक होने के कारण नियोग एवं 
प्रमाणान्तर से अनधिगत होने के कारण अपूवं भी कहलाता है, जैसा किशनी शालिकनाथ 
मिश्च कहते है ¦ 

क्रियादिभिन्नं यत्कार्यं वेद्यं मानान्तरेनं तत्‌ । 
अतो मानान्तरापूवंमपूवंमिति गीयते ॥। 
कार्यत्वेन वियोज्यं च स्वात्मनि प्रेरयन्नसौ । 
नियोग इति भीमांसानिष्णातंरभिधीयते ॥ ( भ्र. पं. पृ. ४४१ ) 

उस लियोगरूप कायं की सिद्धि उसकी विषयीभूत आत्मप्रतिपत्ति के अनुष्ठान से विना 

सम्भव नहीं, अतः वह कायं अपनी सिद्धि के लिए अपनी विषयीभरूत आत्मप्रतिपत्ति 





1 
॥ | १२८ च्सूत्रशाङ्रभाष्यम्‌ [अ.श१पा.१य्‌. ४ 


विषयतयेव शास्रेण ब्रह्म समष्यंते। यथा--यूपाहवनीयादीन्यलोकिकान्यपि विधि 
शेषतया शास्त्रेण समष्यन्ते, तद्वत्‌ । कत पतत्‌ ? पचृत्तिनिचत्तिप्रयोजनत्वा 
| भामती 
| ज्ञानमपि स्वविययमात्मानमन्तरेणाङक्यनिरूपणमिति तत्निरूणाय तादृक्मात्मानमाक्षिपति तदेव कार्यम्‌ । 
|| ययाहूः--“यत्त॒ तत्सिद्धथर्थमुपादीयते आक्षिप्यते तदपि विधेयमिति तन्त्रे व्यवहारः इति । विषेयता च 
। नियोगविषयस्य ज्ञानस्य भावाथतयाऽनुष्टेयता, तद्विषयस्य स्वात्मनः स्वरूपसत्ताविनिश्चितिः । आरोपितत 
| | -डावस्य त्वन्यस्य निरूपक्वे तेन तन्निरूपितं न स्यात्‌ । तस्मात्ताद्गात्मप्रतिपत्तिविधिपरेभ्यो वेदान्तेभ्य- 
| | स्तादुगात्मविनिश्चयः । तदेतस्सवं माह ® यद्यपि इति ® । व्रिधिपरेभ्योऽपि वस्तुतत्वविनिश्वय इत्यत्र 
| निदरंनमुक्तं ® यथा यूष इति ® । यूपे पशुं बध्नातीति बन्धनाय विनियुक्ते युपे तस्यालोकिकस्वात्‌ 
| | कोऽसौ यूय इत्यपेदिते खादिरो युपो भवति, यूपं तक्षति, युषमषटाल्लोकरोतीत्या दिभिर्वाकयेस्तक्षणादिविषि. 
॥ परेरपि संस्काराविष्टं विशिष्टसंस्थानं दाद यूप इति गम्यते । एवमाहवनीयादयोऽप्यवगन्तव्याः । प्रवृ्ति- 
| निवृत्तिपरस्य शास्तरश्वं न स्वरूपपरस्य, कायं एव सम्बन्धो न स्वरूपे, इति हितदर्यं भाष्यवाष्येनोपपादितं 


भामती-व्याख्या 
| ( आत्मज्ञान ) के अनुष्ठान का आक्षेपक ( कल्पक) होता है। जैसे कायं ( नियोग) 
| अपने विषयी भूत आत्मज्ञान के हारा निरूपित होता है-“आत्म्ञानविषयो नियोगः" । वैसे ही 
|| ज्ञान भी अपने विषयीभूत आत्मा के विना निरूपित नहीं हो सकता, अतः ज्ञान का 
| निरूपण करने के लिए वेसे ही आत्मा का आक्षेप वही कायं ( नियोग ) करता है, जैसा 
| कि श्री प्रभाकर मिश्र कहते ह--““यस्मिन्नयं पुरुषो नियुज्यते, स तद्विषयः । तस्मान्नैव विधिः 
| कत्तव्यतामाह, विषयतया तूपादत्ते । तस्माद्‌ यद्यदुपादीयते तत्तद्विधेयमिति तन्त्रे व्यवहारः? 
( बृहती. पृ. ३९ ) । यहां उपादीयते" का अथं आक्षिप्यते" है । यद्यपि नियोग का विषयीभूत 
ज्ञान सिद्ध पदाथं होने से विधेय नहीं, तथापि धात्वथंत्वेन विधेयत्व वन जाता है अर्थात्‌ यहां 
ज्ञान का अथं उपासना है, जो कि स्वरूपत अनुष्ठेय पदार्थं है । उस ज्ञान के विषयीभ्रूत 
आत्मा की विधेयता है --आत्मस्वरूप की सत्ता का विनिश्चय, क्योकि यहा विधेयता अज्ञात- 
ज्ञपिरूप मानी गई है, आत्मस्वरूप सत्ता का निश्चय अज्ञातार्थ-ज्ञापक होता है । यहा अनात्म- 
पदार्थो मे आरोपित आत्मा ज्ञान का विषय नहीं, अतः आत्म-प्रतिपत्ति की विधि के बोधक 
वेदान्त-वाक्थों से वैसे ( अनारोपित ) आत्मा का निश्चय होता है। भाष्यकार इसी भावकी 
अभिव्यक्ति कर रहे ह--“यद्यपि शास्त्रप्रमाणकं ब्रह्य” । विधिपरक वाक्यों से भी वस्तुतत्तव 
का निश्चय होता है- इसमे दृष्टान्त देते हैँ-““यथा यूपाहवनी यादीन्यलौकिकान्यपि विधिशेषतया 
। शास्त्रेण समप्य॑न्ते, तदत्‌” । “युषे पशुं बध्नाति" -इस प्रकार विहित बन्धन को सम्पन्न 
| करने के छिए विनियुक्त यण एक अशौकिक पदार्थ माना जाता है, क्योकि तक्षणादि दृष्ट 
| ह्लौर प्रोक्षणादि अदृष्ट संस्कारो से युक्त यूप पदार्थं केवल लौकिक नहीं माना जा सकता 
| किन्तु लोक मे अप्रसिद्ध होने के कारण अलौकिक माना जाता है। वहां कोऽसौ युषः? 


| इस प्रकार की आकांक्षा में “खादिरो यूपो भवति", यूपं वक्षति”, 'युपमष्टाश्रीक रोति 

| इत्यादि वाक्यों के द्वारा खर की छकड़ी को छीर एवं आठ पहलूवाले एक खम्भे को प्रस्तुत 
| किया जाता है । इसी प्रकार “यदाहवनीये जुहोति इस विधि वाक्य मे कक आहवनीयः" एसे 
|| प्रश्न के उत्तर मे कहा जाता है कि “वसन्ते ब्राह्मणोऽग्नीनादधीत' इत्यादि श्रुतियों से विहिते 
||| आधानादि संस्कारों से विशिष्ट लोकोत्तर अग्नि की अवगति आहवनीयः शब्द से होती है। 
॥|| र भाहवनीयादि के समान ही ब्रह्य वस्तु की अवगति विधिपरक वेदान्त-वाक्यो से हो 








उपासनाचिधिचिचारः ] हिन्दौसदितभामतीसंवलितम्‌ १२९ 


च्छाल्रस्य । तथा हि शाखतात्पयंविद आहः--“दष्टो हि तस्याथः कर्मावबोघनम्‌, 
( ० स्‌० ।१।१) इति । "चोदनेति क्रियायाः प्रवतेकं वचनम्‌! । ^तस्य श्चानसुप- 
देशः" ( ० सू० १।१।५) । (तद्भूतानां क्रियार्थेन समाघ्राय, (जे° स्‌० \।१।२५) । 
"आम्नायस्य ` क्रियार्थत्वादानथेकयमतद्थानाम्‌ः ( जेर सु ६।२।१) इति च । 
अतः पुरुषं कचिद्धिषयविशेषे प्रवतंयत्‌ कुतश्िद्धिषयविशेषाक्निवतंयश्चाथेवच्छाखम्‌ । 
तच्छेषतया चान्यदुपयुक्तम्‌ । तच्सामान्याद्ेदान्तानामषि तथेवाथेवस्वं स्यात्‌ । सति 
. भामती | 
& ्रवत्तिनिवृत्तिप्रयोजनस्वाद्‌ ® हइत्थादिना ® तत्सामाभ्थादरेदान्तानामपि तथेवाथं वत्वं स्याव्‌ ® 
इत्यन्तेन । न च स्वतन्त्रं कायं नियोज्यमधिकारिभमनुष्ठातारमन्तरेगेति नियोज्यभेदमाह % सति च 
विधिपरत्वे इति ® । ब्रह्म वेद ब्रह्मैव भवतीति सिद्धवद्थं वादावगतस्थापि ब्रह्मभवनस्य नियोज्यविशेषा- 
काडक्षायां ब्रह्यबुभूषोनियोज्यविहञेषस्य रात्निसततरन्यायेन प्रतिलम्भ । पिण्डपितुयज्ञन्यायेन तु स्वगंकामस्य 
नियोज्यस्य कल्पनायामरथंवादस्यासमवेताथंतयात्यन्तपरोक्षा वृत्तिः स्थादिति । ब्रह्मभावश्नामृतत्वमिति 





भामती-ग्याख्या | 

्रवत्ति-निवृत्तिरूप कायं के प्रतिपादक पद-सन्दभं को शास्त्र कहा जाता है एवं 
कार्यरूप अर्थ मे ही शब्दों का संगति-ग्रह होता है-ये दो हेतु भाष्यवाक्य के द्वारा उपपादित हए 
है -“ध्रवृत्तिनिवृत्तिप्योजनत्वात्‌-- यहां से लेकर “तत्सामान्याद्‌ वेदान्तानामपि तथंवाथंव्त् 
स्य।त्‌--यहाँ तक । नियोगरूप कायं अपने नियोज्य ( अधिकारी या अनुष्ठाता ) पुरुष के 
विना स्वतन्त्र नहीं हो सकता, अतः नियोज्य विशेष का कथन किया जाता है-“सति च 
विधिपरत्वे 1"" जसे स्व॑-कामनावान्‌ नियोज्य के लिए अग्निहोत्रादि साधन पदार्थो का विधान 
किया जाता है, वसे ही अमृतत्व-कामनावान्‌ नियोज्य के किए ब्रह्मज्ञान का विधानं 
अत्यन्त युक्ति-युक्त है । अर्थात्‌ जैसे “प्रतितिष्ठन्ति हं वैता रात्रीरुपयन्ति"--इत्यादि अथेवाद- 
वाक्य के द्वारा अवगत प्रतिष्ठाकामनावान्‌ व्यक्ति रात्रिसच्र कमं का नियोज्य समाना जाता है, 
वैसे ही “ब्रह्म वेद ब्रह्मौव भवति" इस अथंवाद वाक्य के द्वारा प्रतिप।दित ब्रह्म बुभूषुं अथवा 
अमृतत्व-कामनावान्‌ व्यक्ति ब्रह्मज्ञान का नियोज्य सिद्ध होता है । 

यदि रात्रिसत्र.न्याय को छोड कर ॒पिण्डपितृयज्ञन्य।य का अवलम्बन किया जाता है, 
तव ब्रह्मज्ञान का स्वगं फल मानना होगा [ अत्यन्त अश्रुत फल की कल्पना मे पिण्डपितृयज्ञ. 
स्थाय या विश्वजिन््याय को अपनाया जाता है, इन दोनों न्यायो का पयंवस्तान लगभग समान 
अथं मे माना जाता है । “अमावास्यायामपराह्ले पिण्डपितृयज्ञेन चरन्ति--इस प्रकार के 
अनारभ्याधौत वाक्य कै दारा विहित पिण्डपितृयज्ञ के विषय में सन्देह होता है कि पिण्ड- 
पितृयज्ञ कमं क्या दशंपूणंमास कमं का अङ्खभूत कमं है ? अथवा स्वतन्त्र कमं दहै? पूवेपक्षी 
ने कहा--“य एवं विद्वानमावास्यां यजते" इत्यादि वाक्यों के द्वारा निणेय किया गया है किं 
“अमावास्या शब्द अमावास्या तिथि में विहित आग्नेयः, “रेनद्रं दधि' मौर रन्द्र पयः" इन 
तीन कर्मो की संज्ञा है, अतः पिण्डपितृयज्ञ कमं (अमावास्या कमं का अङ्ग है । वहां सिद्धान्त- 
सूत्र है-- “पिण्डपितृयज्ञः स्वकालत्वादनङ्खं स्यात्‌" ( जै. सु. ४।४।१९ ) । अर्थात्‌ “अमावा- 
स्थायामपराह्ल "इस प्रकार "अपराह्ः शब्द कालविशेष का वाचक है, अतः इस पद के 
समभिव्याहार में श्रत अमावास्या" शब्द भी तिथि विशेष का ही बोधक है, दशशंपूणंमास-घटक 
"अमावास्या" नाम के कमं का नहीं, फलतः पिण्डपितृयज्ञ किसी कमं का अर््खन होकर स्वतन्त्र 
कमं है ओर विश्वजिर्न्याय के आधार पर इस कमं का स्वगंरूप फर माना जाता है । प्रकृत 
म ब्रह्मज्ञान के लिए भी यही कहा जा सकता है कि “सःस्वगैः स्थात्‌ सर्वान्‌ प्रत्यविशिष्टत्वातु” 
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१३० ब्रह्मसन्रशाङ्करभाष्यम्‌ [अ. शपा. १.४ 


ख विधिपरत्वे यथा स्व्गादिकामस्याच्रिहो्ादिसाधनं विधीयत पवमसरतत्धकामस्य 
हयज्ञानं विधीयत इति युक्तम्‌ । नन्विह जिन्ञास्यवेरक्षण्यमुक्तम्‌ कर्मकाण्डे भव्यो 
धां जिक्चास्यः; इह तु भूतं नित्यनिचत्तं ब्रह्म जिज्ञास्यमिति; तत्र धर्मक्ञानफलादवु्ठा- 
नापेक्षाद्धिलक्षणं ब्रह्मज्ञानफलं भवितुमहेति । नाहैत्येवं भवितुम्‌ ; कायविधिप्रयुक्तस्येवः 
क 
® अमृतत्वकामस्य ® । इत्युक्तम्‌ । अमृतत्वं चामृतत्वादेव न कृतकत्वेन कश्षक्यमनित्यमनुमातुम्‌, आगम 
विरोधादिति भावः । 

उक्तेन धर्मब्रहय्ञानयोर्वेलक्षण्येन विध्यविषयत्वं चोदयति ® ननु इति ® । परिहरति ® नाह- 


त्येवम्‌ इति ® । अत्र चात्मदानं न विधेयम्‌ । तद्धि दृकशेदपलग्धिवचनत्वात्‌ श्रवणं वा स्थात्‌ प्रत्यक्ष 
मि 


भामती~व्याख्या 

( ज. सू. ४।३।१३ ) अर्थात्‌ एसे कर्मो का स्वगं फल मानना सर्वाभीष्ट है ] । किन्तु एेसा मानने 
पर " ब्रह्म वेद ब्रह्ीव भवति" -इस अथंवाद वाक्य के दवारा ब्रह्मभाव या अगृतत्वरूप फल 
एवं अमूृतत्वकामनावान्‌ नियोज्य का प्रतिपादन अत्यन्त असम्बद्ध हो जाता है, अतः रात्रिसत्र- 
न्थाय के द्वारा अमृतत्वरूप फल एवं अमृतत्वकामनावान्‌ नियोज्य कौ कल्पना ही उचिततर 
है, अन्यथा “ब्रह्य वेद ब्रहलौव भवति" यहु अथंवाद वाक्य नितान्त निराधार, गौणाथंक एवं 
अविवक्षितवृत्तिक हौ जाता है। यहाँ ब्रह्मभाव ही अमृतत्व है, अत एव भाष्यकार ने कहा 
है-“अमृतत्वकामस्य ब्रहाज्ञानं विधीयते ।” यहाँ कोई ग्यक्ति ¶्रह्मभावोऽनित्यः, कतकत्वात्‌"- 
इस भ्रकार ब्रह्मभावे की अनित्यता का अनुमान न कर सके, इस किए ब्रह्मभाव का "अमृतत्व" 
पद के दारा अभिघान किया गया है । अमृत' पद के द्वारा उत्पाद ओर विनाश से रहित वस्तु 
का अभिधान होता है, ब्रह्मभाव कतक या उत्पन्न नहीं होता, केवल अभिव्यक्त होता है- “रह्म 
सन्‌ ब्रह्माप्येति” । इसी प्रकार “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” इत्यादि वाक्यों मे अनन्तता को ही 

ब्रह्मभाव कहा गया है । 
शङ्का -पूवं मीमांसा मे जिज्ञास्य धमं भौर उत्तर मीमांसा में जिज्ञास्य ब्रह्म के ज्ञान 
का वैलक्षण्य पहले ( विगत पृ. => पर } कहा गया -अभ्युदयफलं धमजञानम्‌, तच्चानुष्ठाना- 
पक्षम्‌, निःश्रेथसफलं तु ब्रह्मज्ञानं न चानुषठानान्तरापेक्षम्‌ ।" अतः धमं ओर धमान मे विधि. 
विषयता होने पर भी ब्रह्मज्ञान मे विधि-विषयता ( विधेयता ) नहीं हो सकती [ यद्यपि 
विगत पृ. ८० प‹ भाष्यकार ने धमं ओर ब्रह्मरूप जिज्ञास्य पदार्थो का वेलक्षण्य कहा है ओर 
उनके ज्ञानो का भी, तथापि यहाँ प्रकृत शङ्का की साधनता के रूप में भाष्यकीर जिन्ञास्य- 
वेलक्षण्य का स्मरण करते हैँ “ननु इह जिज्ञास्यवेलक्षण्यमृक्तम्‌” किन्तु व्चिस्यति मिश्र 
धम-जान ओर ब्रह्मज्ञान के वंलशक्षण्य को प्रकृत शङ्का का उपोदक मानते है "धमंत्रह्यज्ञानयो- 
वलक्नण्येन विध्यविषयत्वं चोदयति ।” श्री वाचस्पति मिध भाष्याक्षर की परिषिक इशर- 
उधर वहाँ ही पैर रखते ह, जहाँ कहीं पौर्वापर्यादि का सामञ्जस्य सहज गति से नही ष्टो 
पाता । यहाँ वस्तु-स्थिति यह है कि भाष्यकार ने “तत्र धर्मज्ञानफलाद्‌ विलक्षणं ब्रह्यज्ञानफलं 
भवितुमहंति”--ईइस शङ्कुा-वाक्य के द्वारा यह प्रतिज्ञा सूचित की है किं श्रह्यज्ञानं धमंज्ञान- 
फलाद्‌ विलक्षणफलकम्‌' एेसी प्रतिज्ञा का साधन जिज्ञास्य-वैलक्षण्य नहीं हो सकता, वयोकि 
पक्षघमंतादि का सामञ्जस्य उसमे नहीं होता, अतः ब्रह्मज्ञानं धमेज्ञानफलाद्विलक्षणफल्कम्‌, 
धमज्ञानाद्विलक्षणत्वात्‌"-इस प्रकार कै सुगत प्रयोग का आविष्कार करने के लिए वाचस्पति- 


मिश्र ने साक्षात्‌ ज्ञान-वेलक्षण्य का निर्देश क्रिया बौर भाष्यकार ने विषय-वलक्षण्य के द्वारा 
जञान-वलक्षण्य ध्वनित किया है ]| 


उपासनाविधिविचारः ] हिभ्वीसद्ितमामतोसवकितम्‌ १३१ 


ब्रह्मणः प्रतिपाद्यमानत्वात्‌। “भस्मा वा अरे द्रष्टव्यः ( बृह० २४।५ ) इति । "य 
आत्मा.ऽपदहतपात्मा', “सोऽन्वेष्टव्यः स विलिक्षासितव्यः, ( छान्दो० ८।७।१ ), “आत्मे 
स्येवोपासोत' ( ब० १।४।७ ) “आत्मानमेव लोकमुपासीत" ( बृ० १।४।१५ ) । रह्म वेद्‌ 
ब्रह्मेव मवति' ( मुण्ड० २।२।९ ) इत्यादिविधानेषु सत्सु "कोऽसावात्मा, कि तद्‌ ब्रह्म 
भामती 
वा । प्रत्यक्षमपि लौकिकमहंप्रत्ययो वा, भावनाप्रकर्षपय्यंन्तजं वा ? तन्न श्रावणं न विधेयं, स्वाध्याय- 
विधिनेवास्य प्रापितस्वात्‌, कमंश्नावणवत्‌ । नापि लोकिकं प्रत्यक्ष, तस्य॒ नेसगिकत्वात्‌ । न चौपनिष- 
दात्मविषयं भावनःषेयवेशद्यं विधेयं, तस्योयासनविधानादेव वाजिनबदनुनिष्यादितस्वात्‌ । तस्मादोपनिषदा- 
त्मोयासनाऽमृतत्वकाम नियोऽथं प्रति विधीयते । द्रव्य इ्यादयस्तु विधिकषरूपा न विधय इति । तबि. 
भामती~ष्याख्या 

समाधान --एकदेशी आचायं का कहना है कि “सद्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्य” (त. उ. २।१।१) 
इत्यादि वाक्यों के द्वारा स्वतन्त्र ब्रहम का प्रतिपादन नहीं किया जाता, अपितु “आलरत्येवो- 
पासीत्‌'" ( बृह. उ. १।४।७ ) इत्यादि वेदान्त-वाक्षयो के द्वारा विहित उपासना कौ विषय- 
वस्तु का प्रस्तुतीकरण किया गया है । यहाँ ज्ञानगत विधेयता के कथन का तात्पयं उपासना ` 
की विधेयता में ही दै, क्योकि “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः, श्रोतव्यो मन्तव्यः" (बृह्‌. उ. २।४।५) 
यहाँ आत्मज्ञान दो प्रकार का अभिहित हआ है - (१) प्रदयक्षात्मक भौर (२) श्रावणादिरूप 
परोक्षज्ञान ! इनमें श्वावण ज्ञान यहाँ विधेय नहीं हो सकता, क्योकि उसकी प्राप्ति “स्वाघ्यायोऽ 
ध्येतव्यः” इस विधि वाक्य से वसे ही सम्पन्न हो जाती है, जसे धर्मज्ञान की । प्रत्यक्ष ज्ञान 
दो प्रकार का होता है-( १) लौकिक ओर ( २) अलौकिक ( निरन्तरानुचिन्तन-जनित । ) 
लौकिक प्रत्यक्ष ज्ञान तो निसग॑तः अपनी इन्द्रियाथं -सन्निकर्षादि-घटित सामग्री से हौ उत्पन्न 
होने के कारण विधेय नहीं होता) ओौपनिषद आत्मा की निदिघ्यासनात्मक भावना 
( उपासना ) से जनित अलौकिक आत्म-प्रत्यक्ष भी विधेय नहीं होता, क्योकि आत्मोपासना 
का विधान कर देने से वसे ही उस ( ब्रह्मात्मभ्रतयक्ष ) की अनुनिष्पत्ति हो जाती है, जंसे 
आमिक्षा बनाने के लिए तप्त दूधमें डले गए दधि से वाजिन अपने-ञाप निष्पन्न हो जाता 
है [ “तप्ते पयसि दध्यानयति सा वंश्वदेव्यामिक्षा'" । प्रतष दूध मे दधि डालने से दूध फट कर 
दो भागों मे विभक्त हो जाता है-(१) पनीर ओर (२) पानी।जमे हए ( घनीभूत ) 
भाग को पनीर या आमिक्षा कहते हैँ भौर पानी को वाजिन कहा जाता है । वहां यह संशय 
होता है कि दध्यानयनं ( दधि डालने ) का उद्देश्य क्या आमिक्षा है? अथवा वाजिन? 
पूवंपक्च किया गथा है-"“एकनिष्पत्तेः सवं समं स्यात्‌” ( ज. सू. ४।१।२२ ) अर्थात्‌ तपते दूष 
मे दही डालने पर आमिक्षा ओर वाजिन--दोनों की एक साथ निष्पत्ति होती है, अतः 
समानरूप से दोनों पदाथ ही दध्यानयन के प्रयोजक होते ह, किन्तु सिद्धान्त किया गया है-- 
““संसगंरसनिष्पत्तेरामिक्षा वा प्रधानं स्यात्‌” ( जै. सू. ४।१।२३ ) अर्थात्‌ “तप्ते पयसि दध्ान- 
यति सा वैश्वदेन्यामिक्षा“- इस विधि वाक्य में दधि-संसगं से निष्पन्न आमिक्षाकादही निर्देश 
"सा वैश्वदेवो आमिक्षा--इस वाक्य के द्वारा किया गया है, अतः प्रधानभूत आमिक्षा तत्त्व 
का विधान किया जाता दहै, वाजिन का नहीं, वह्‌ तो स्वयं अनुनिष्पन्न हो जाता है । फर्तः 
यहाँ अगृतत्त्व-कामनावान्‌ नियोज्य पुरुष के प्रति ओौपनिषद आत्मा की उपासना का विघान 
किया जाता है । “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः" ( बृह्‌. उ. २।४।५ ) इस वाक्य के द्वारा ज्ञान का 
विधान नहीं किया जाता, क्योकि यहाँ रष्टव्यः' पद मे तव्य, प्रत्यय विध्यथंक नहीं, केवल 
उसका अनुकरण विधि के समान प्रतीत होनेवाला विधि-सरूपमात्र है । पूवं ( पृ. १२६ पर ) 
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इत्याकाङ्क्षायां तत्स्वरूपसमपेणेन सवं वेदान्ता उपयुक्ताः-- “नित्यः सर्वज्ञः सर्वगतो 

नित्यश्दवुद्धमक्तस्वभावो विश्ानमानन्दं नह्म' इत्येवमादयः तदुपासनाच्च 
शाखदष्टो ऽदृष्टो मोक्षः फलं भविष्यतीति । कतंभ्यविभ्यननुप्वेशे वस्तुमा्रकथने दानो. 
पादानासंभवात्‌ “सत्तद्वौपा वसुमती ', राजासौ गच्छति" इत्यादिवाक्यवदेदान्तवा- 
क्यानामानथक्यमेव स्यात्‌ । नु वस्तुमा्रकथनेऽपि ^रज्जुरियं नायं सपः, इत्यादौ 
श्रान्तिजिनितभीतिनिवतंनेनाथेवस्वं दष्टं, तथेहाप्यसंसार्यातमवस्तुकथनेन खंसारित्वः- 
श्रान्तिनिवतेनेनारथेवरवं स्यात्‌ । स्यादेतदेवम्‌ , यदि रज्जुस्वरूपश्रवण इव. सर्प॑श्नान्तिः, 
संसारित्वश्नान्ततरह्यस्वरूपश्चरवणमात्रेण निवतंत, नतु निवतंते; श्वतन्रह्मणोऽपि यथा- 
पूव उुशललदुःखादिसंसारिधर्मदरनात्‌ , श्रोतश्यो मन्तभ्यो निदिष्यासितव्यः' ( चह ० 
२।४।५ ) इति च श्रवणोत्तरकालयोमेनननिदिश्यासनयोर्विचिदशेनात्‌ । तस्मात्प्रति. 
पत्तिविधिविषयतयैव शाखप्रमाणकं ब्रह्माभ्युपगन्तभ्यमिति । 


भामती 
वमुक्तम्‌' ® तदुपासनाच्च इति ® । अथेवत्तया मननदिप्रतीत्या चेत्यस्य शेषः प्रपञ्चो निगदग्याख्यातः ॥ 
तदेकदेशिमतं दूषयति ® अत्राभिधीयते ® । ®न% एकदेशिमतम्‌, कुतः ? ® कर्मत्रह्मविद्याफल- 


भामती-~ग्याख्या | 
कथित संग्रह श्लोक के “अथंवत्तया' ओर मननादि प्रतीत्या इन पदों का विस्तार-भाष्य 
अत्यन्त सुगम है [ अर्थात्‌- 
अथेवत्तया पूर्वोक्तं उपासना-वाक्यों के दारा विहित उपासना के विषयीभूत आत्मा 
भौर ब्रह्म के स्वरूप-बोध कराने में “नित्यः सवंज्ञः सर्वगतो नित्यतृ्षो निरञ्जनः" इत्यादि 
सभी वेदान्त-वाक्य उपयुक्त होते है । इहीं वेदान्त-वाक्यों के द्वारा अवबोधित आत्मतत्व की 
उपासना से शास्तर-प्रतिपादित भौर लोक में अनधिगत मोक्षरूप फल प्रप्र होता है । कत्तंव्य- 
विधि में अननुप्रविषट वेदान्त-वाव्यों के द्वारा ब्रह्मरूप सिद्ध वस्तुमात्र के प्रतिपादन से किसी 
प्रकार को हान या उपादानात्मक प्रवृत्ति हीं होती, फलतः वेदान्त-वाक्य वैसे ही अनथक 
होकर रह्‌ जाते द, जसे -"“सद्चद्रीपा वसुमती, राजासौ गच्छति" इत्यादि वाक्य । 
यह जो कहा जाता है कि वस्तुमात्र का कथन करने से भी “रज्जुरियं न सपं" 
इत्यादि स्थल पर सपं-घ्रान्ति-जनित भव-कम्धादि दुःख कौ निवृत्तिहोती है, दुः ख-निवृत्ति 
भी पुरुषाथं है । उसो प्रकार प्रकृत में असंसारी आत्म-वस्तु के श्चवण से कतुंत्व-भोक्तत्व जन्म- 
मरणादिरूप संसारित्व-्राति निवृत्त हो जाते है भौर वेदान्त-वाक्यों मे अथंवत्ता ( सप्रयोज- 
नता ) आ जातीदहै। 
वह कहना तब सत्य हो सकता भ्रा, जब कि 'रञ्जुरियम्‌^-इस प्रकार रज्जु-स्वूप- 
श्रवण से सपं-भ्रान्ति-निवृत्ति के सुमान ब्रह्मस्वरूप श्रवण मात्र से संसारित्व-श्रःन्ति निवृत्त 
हो जातो, किन्तु एेसा नहीं, अपितु ब्रहा-स्वरूप का जिन्होने श्रवण करचल्याहै, उन्हं भी 
पूववत्‌ सुखित्व-दुःखित्वरूप संशारित्व कौ भ्रान्ति बनी रहती है । 
मननादिश्रतीत्या-“श्रोतभ्यो मन्तग्यो निदिध्यासिन्यः'' ( बृह. उ. २।४।५) इस 
श्रुति में श्रवण के पश्चात्‌ मनन ओर निदिध्यासन का विधान देखा जाता है । यदि आत्मा 
के ्रवणमात्र से सर्वानथं की निवृत्ति हो जाती, तब श्रवण के पश्चात्‌ मननादि का विधान 
भ्यथं था, अतः उपासना-विधि के परिवेष में ही ब्रह्म शास्तवरप्रमाणक सिद्ध होता है ]। 
पकदेशिमत दूषण - “अत्राभिधीयते” से भाष्यकार एकदेशी आचायं के मत में 





 उपासनाविधिनिरासः ]  हिन्दीसदितभामतौसंवलितम्‌ १३३ 


अ्राभिधयते-न; कर्मव्रहमवि्याफलयोर्वेलश्चण्यात्‌। शारीरं वाचिकं मानसं च 
कमे तिस्सृतिसिद्धं धर्माख्यं, यद्विषया जिक्षासा 'भथातो घमेजिश्ासा' ( ज० सू° 
२।१।१ ) इति सृत्रिता । 

अधर्मोऽपि !हिखादिः परतिकेधचोदनालक्षणस्वाजिन्नास्यः परिहाराय । तयोश्चोदना- 
लक्षणयोरथन्धयोधर्माघमयोः फले भरस्यश्चे खखदुःखे शरीरवाङ्नोभिरेवोपुज्यमाने 
विषयेन्द्रियसंयोगजन्ये ब्रह्मादिषु स्थावरान्तेषु प्रसिद्धः । मचुष्यत्वाद्ारभ्य ब्रह्मान्तेषु 
देहवत्सु खुखतारतम्यमदुश्रयते । ततश्च तद्धेतोधेमेस्य तारतम्यं गम्यते । धमेतार- 
तम्यादधिकारितारतम्यम्‌ । प्रसिद्धं चाधित्वसामथ्यादिङतमधिकारितारतम्यम्‌ । तथा 
च यागाद्लुष्ठायिनामेव चिद्याखमाधिविशेषा दुत्तरेण पथा गमनं, केवदेरिष्टापूतेदत्त 
साधनेधूमादिक्रमेण दक्षिणेन पथा गमनं, तत्रापि सुखतारतम्यं तर्साधनतारतम्यं च 
शाखा यावस्संपातसुषित्था' (छान्दो० ५।१०५) इत्यस्माद्‌ गभ्यते । तथा मनुष्यादिषु 
नारकस्थावरान्तेषु सुललबश्चोदनालक्षणधमे साध्य एवेति गम्यते तारतम्येन वतमानः । 
तथो्वंगतेष्वधोगतेषु च देवस्छु दुःखतारतम्यदलनात्तदधेतोरघमेस्य प्रतिषेधचोदना- 


भामती 
योर्वेलक्षण्यात्‌ ® । पुण्यापुण्यकमं फले सुखदुःखे तत्र मनुष्यलोकमारभ्याब्रह्मलोकात्‌ सुखस्य तारतम्यम्‌ अधि- 
काधिकोत्कषंः एवं मनुष्यलोकमारभ्य दुःखतारतम्यमावीचिलोकात्‌, तच्च धवं काय्यं च विनाशि च। 
आत्यन्कि स्वक्षरोरत्वमनतिश्षयं स्वभावसिद्धतया नित्यमकाम्यं मात्मज्ञानस्य फलम्‌ । तद्धि फलमिव फलम्‌ , 
अविद्यापनयमात्रेणाचिर्भावात्‌ । एतदुक्तं भवति - त्वयाप्युपासनाविधिपरत्वं वेदान्तानामभ्युपगच्छता नित्य- 
शुढबुद्धत्वादिरूपब्रह्म(त्मता जीवस्य स्वाभाविकी वेदान्तगम्याऽऽस्थौयते । सा चोपासनाविषयस्य विषेनं 





- भामतो~ग्याख्या 
दोषाभिधान कर रहे हैँ कि एकदेशिमत युक्ति-यक्तं इस लिए नही कि ` "कमंब्रह्यविद्याफलयो- 
वैलक्षण्यात्‌ ।" कमे-विद्या ओर ब्रह्म-विद्या के फलों मे यह्‌ विलश्नणता है कि कमं .या धर्मा 
धमं के ज्ञान से धमं भौर अधमं का अनुष्ठान होता है, धर्मानुष्ान से पुण्य ओर अधर्माचरण 
से अपुण्य ( पाप ) उतन्न होता है, पुण्य का फल सुख ओर अपुण्य का फल दुःख दै ।_ यह 
सुख ओर दुःख सातिशय ( तरतमभाव-यक्त ) होता है अर्थात्‌ इस मनुष्य लोकं से लेकर 
ब्रह्म-लोक तक उत्तरोत्तर सुख उत्कृष्ट होता है एवं मनुष्प्र-लोक से लेकर अवीचि लोक तक 
दुःख अधिकायिक होता जाता है । [ भगे चक कर ब्र. सु. ३।१।१५ मे नरक लोको को संख्या 
सात बताई गई है-“अपि च सप्त” । विष्णुपुराण, मारकंण्डथादि पुराणों एवं मन्वादि स्मृतियों 
मे संख्परा अधिक उपलन्ध होती है । योग.भाष्यकार ( २।२६.) कौ व्यवस्था प्रसङ्ख के अनुरूप 
है--"“अवीचेः प्रभृति मेरुपृष्ठं यावदित्येष भूर्खोकः, मेरुपृष्ठादारभ्या ध्रुवाद्‌ प्रहनक्षत्रतारा- 
विचित्रोऽन्तरिक्षलोकः, तत्परः स्वर्लोकः पशचविधो माहेन्द्रस्तृतीयो लोकः, चतुथं: प्राजापत्यो 
महर्लोक, त्रिविधो ब्राह्यः-जनस्तपोलोकः.सत्यलोकः । तवत्रावीचेस्पर्युपरि निविष्टा षण्महानरक- 
भूमय महाकालाम्बरीषरौरवमहारौरवकालपूुत्रान्धतामिलाः | वह्‌ (कम-ज्ञान का) सुखाद्यात्मक 
समस्त फल उत्पत्ति-विनाशशाली होता है किन्तु आत्मज्ञान का अशरीरत्वरूप मोक्षफलं 
आत्यन्तिक ( अविनाशी ) निरतिशय ( तरतमभाव या च्यूनाधिकभाव से रहित ) स्वभाव-सिद्ध 
एवं अविद्या की निवृत्तिमात्र से आविर्भूत होता है । आशय है किं वेदान्त-वाक्यो को उपासना 
विधिपरक माननेवाले एकदेशी आचायं को भी जीव मे नित्यत्वात्मक ब्रह्महूपतः स्वाभाविकी 
एवं वेदान्त-गम्य अभीष्ट है । वह ब्रहमरूपता उपासना-विधि का फल नहीं हो सकती, क्योकि 
नित्य है । अविद्या-निवृत्ति को भ्रौ उपासना का फल नहीं कह सकते, व्योकि अविद्या की 
निवृत्ति तो अविद्या का उदयमात्र हो जाने से सम्पन्न हो जाती है । विद्योदय को भी उपासना. 








१३७ ब्ह्मसूत्रशाङ्करमाध्यम्‌ [अ. शपा. १य्‌.४ 
छङ्षणस्य तवनुष्ठायिनां च तारतम्यं गम्यते । एवमवि्ादिदोषवतां घमोधमेतारतभ्य- 
भामती 
| फलं, नित्यत्वादकाय्यंस्वात्‌ । नाप्यनाद्यविद्यापिधानापनयः, तस्य स्वविरोधिविद्योदयादेव भावात्‌ । नापि 
| विद्योदयः, तस्यापि श्रवणमननपुर्वंकोपासनाजनितसंस्कारसचिवादेव चेतसो भावात्‌ । उपासनासंस्कारव- 
| इपासनाऽपूवंमपि चेतःसहकारीति चेत्‌, दृष्टं च खलु नेयोगिकं फलमेहिकमपि, यथा चित्राकारीर्य्यादि- 
| नियोगानामनियतनियतफलानाम्‌ । न, गान्धवंशास्त्ोपासनावासनाया इवापूर्वानपेक्षायाः षडजादिसाक्षा. 
तकार वेदान्ार्थोपासनावासनाया जोवन्रह्मभावसाक्ात्कारेऽनपक्षाया एव सामर््ात्‌ । तथा चामृतीभावं 
्रत्यहेतुर्वादुपासनापुवंस्य नानृतत्वकामस्तत्काय्यं मबबोद्‌ महति, अन्यदिच्छत्यन्यत्‌ करोतीति हि विप्रति. 
षिद्धम्‌ । न च तत्कामः क्रियामेव का्यंमवगमिष्यति नापूर्वं मिति साभ्प्रतम्‌, तस्या मानास्तरादेव- 
ये 


भामती~्याख्या 

विधि का फल नहीं कहु सकते, क्योंकि श्रवण-मननपुवंक उपासना-जनित संस्कारों से युक्त 
चित्तकेद्राराही विद्या का उदय माना जाता है । [ जंसे वाणादिगत बाह्य क्रिया से जनित 
वेगसंज्ञक संस्कारो मे विधि-विषयता नहीं होती, अत एव उन्हें नियोग" या “अपूवं' पद के 
द्वारा अभिहित नहीं किया जाता, वैसे ही उपासनादि आन्तरिक ( मानस क्रिया ) से जनित 
संस्कार एेहिक ( तात्कालिक ) फल के जनक होने के कारणनतो नियोगपदास्पद होते है 
ओर न विधि के विषय ]। | | 

शङ्का-उपासना-जनित एेहिकफलक संस्कार जसे चित्त के सहकारी होते है,वेसे ही 
उपासना-जनित पारलोकिकफलक नियोगरूप संस्कार भी उपासना-जनित एेह्किफलक 
संस्कारों के सहकारी होते है, क्योकि नियोग ( अपूर्वं ) से केवर पारलौकिक फल नहीं, एेहिक 
फल भी उत्पन्न होता देला जाता है, जंसे कि “चित्रया यजेत.पशुकामः", “कारीर्या यजेत 
वृष्टिकामः” इत्यादि वाक्यो के दवारा विहित कर्मों का फल देहिक ही होता है । हां, चित्रा 
याग-साघ्य अपूवं का पशुरूप फर नियमतः एेहिक नहीं, किन्तु कारीरी याग-साध्य अपूवंका 
वृष्टिरूप फल नियमतः एेहिक ही होता है, क्योकि “यदि वर्षेत्‌ तावत्येव होतव्यम्‌, यदि न 
वर्षेत्‌ श्वोभूते हविनिवेपेत्‌”--इत्यादि प्राकरणिक वाक्यो का सामथ्यं यह्‌ अत्यन्त स्पष्ट कर 
रहा है कि कारीरौ याग केवल एेहिक ( तात्कालिकं ) वृष्टि के उद्देष्यसे ही किया जाता है । 
फल्तः उपासना-जनित संस्कारों के सहायक अपूर्वं को लेकर विधि-विषयता का सामञ्जस्य 
कियाजा सकतादहे। | 

| समाधान--जीवगत ब्रह्यात्मता के साक्षात्कार को वेदान्ताथं की उपासना से जनित 

केवल एेहिकफलक संस्कार वसे ही उत्पन्न कर देते है, जैसे गान्धवं शास्त्राभिहित अथं की | 
उपासना से जनित संस्कार षड्जादि स्वर-ग्राम के साक्षात्कार को उत्पन्न कर देते है । जीवगत 
ब्रह्मभावे के साक्षात्कार को उत्पत्ति में वेदान्तार्थोपासना-जनित संस्कारो को अपूर्वं कौ अपेक्षा 
नहीं होती, अतः वेदान्त वाक्याथं विधि के विषय क्योकर होगे ? जब अमृती भाव ( ब्रह्मभाव ) 
के प्रति उपासनापूवं हेतु ही नहीं, तब अमृतत्व की कामना रखनेवाला व्यक्ति उसको अपनां 
कत्तव्य नहीं मान सकता । अन्यथा “अन्यदिच्छति अन्यत्करोति चाहता कुछ ओर है ओौर 
करता कुछ ओर ] यह कहावत लागू होगी । चाहना स्वगं ओौर नरक के मागे पर चलना 
अत्यन्त विरशद्धाचरण है । 

अमृतत्व-कामनावानु व्पक्ति केवल “ब्रह्य वेद ब्रह्मैव भदति"--इत्यादि वाग्याथं की 
अभ्यास रूप क्रिया को ही अपना कायं ( कतंग्य ) समज्ञेगा-एेसा सम्भव नही, ्योकि केवल 





उपासनाविधिनिरासः ] हिन्दौसदहितभामतीसंवलितम्‌ १३५ 


निमित्तं शरीरोपादानपूवंकं खुखदुःखतारतम्यमनिव्यं संसाररूपं ध॒तिस्स्तिन्याय- 
भामती 
त्षाधनत्वध्रतीतेविेर्वे ययात्‌ । न चावघातादिविधितुल्यता, तत्रापि नियमापुवंस्यान्यतोऽनवगतेः ॥ 
न च ब्रह्मभूयादन्यदमृतत्वमा्थंवादिकं किञ्चिदस्ति, येन तत्काम उपासनायामधिक्रियेत । विहवजिन्न्यायेन तु 
स्वरगंकल्पनायां तस्थ सातिश्चयस्वं क्षयित्वं चेति न नित्यफलष्वमुपासनायाः । तस्माद्‌ ब्रह्मभृयस्याविधापि. 
घानापनयमात्रेणाविर्भावाद्‌, अविद्यापनयस्थ च वेदान्ताथं विज्ञानादवगतिषर्यन्तादेव सम्भवाद्‌, उपासनायाः 
संस्कारहेतुभावस्य संस्कारस्य च साक्षात्कारोपजनने मनःसाचिःयस्५ च मानान्तरसिद्धत्वात्‌, आत्मेत्येव. 
पासीतेति न विधिः, अपि तु विधिसरूषोऽयं, यथोपांशुयाजवाक्ये विष्णुरुपांश॒यष्टन्य इत्यादयो विधि. 


भामती-व्याख्या 
वसे अभ्यास मे साक्षात्कार की साधनता लौकिक अन्वय-व्यतिरेकरूप न्याय से ही सम्पच्च 
हो जाती है, उसके लिए किसी प्रकार के विधि-वाक्रय की आवश्यकता नहीं होती । “श्रीहीन- 
वहन्ति “इत्यादि विधि वाक्य जंसे तुष-विमोकरूप दृष्टफल के उद्देश्य से अवधघातादि क्रिया 
का विधान करते है, वसे ही “नात्मेव्येवोपासीत  -इत्यादि वेदान्त वाक्य ब्रह्यात्मता- 
साक्षात्कार के किए केवर आत्मोपासनारूप क्रिया का विधान करते हैँ एेसा भी नहीं कह 
सकते, क्योकि व्रीहीनवहन्ति" - इत्यादि वाक्य केवल अवघातरूप क्रिया का विधान नहीं करते, 
अपितु अवघातापूरवं का विधान करते दहै [ "दशंपूणंमास" कमं कै प्रकरण में पठित '्रीहीन- 
वहन्ति यह वाक्य केवर तुष-विमोकरूप (धान की भूसी उतारने के किए ) अवघात 
भोखली मे मूसल से कुटने ) का विधान नहीं कर सकता, क्योकि लोक.प्रसिद्ध अन्वय-ग्यतिरेक 
के आधारपरही तुष-निवृत्ति के लिए नख-विदलन, पाषाण-घषंणादि के समान अवघात भी 
निसगंतः प्राप्त है, अतः अवघात-विधि को नियमा्थंक माना गया है- “नियमार्था वा पुनः 
श्रुतिः" ( जै. सू. ४।२।२४ ) अर्थात्‌ अवघात को छोड़ कर नख-विदलनादि के द्वारा तुष- 
निवृत्ति करने पर तण्डुल-निष्पत्तिरूप हृष्ट फल का लाभ तो हो जायगा, किन्तु दर्शपणंमास- 
जन्य परमापूवं या उसके जनकीभूत उत्पत्यपूवं की सम्पत्ति नहीं होगी, उसकी सम्पत्ति तभी 
होगी, जब कि नियमतः अवघात का अनुष्ठान किया जाय, फलतः श्रीहीनवहुन्ति--इस वाक्य 
के द्वारा अवघातनियम-जन्य नियमापूवं का अवबोधन किया जाता है ] । “ब्रह्म वेद ब्रहौव 
भवति” ( मुण्ड. २।२।९ ) इस वाक्य के द्वारा प्रतिपादित ब्रह्मभाव अमृतत्व से भिन्न नहीं, 
यदि अमृतत्व से ब्रह्मभाव भिन्न होता, तब अवश्य उसकी कामना रखनेवाला ग्यक्ति ब्रह्मो- 
पासना का अधिकारी वन जाता । "विश्वजित्‌" न्याय .( जै.सू. ४।३।७) के आध्रार पर 
बरह्मोपासना का यदि स्वगं फल मान कर स्वगैकामानावान्‌ व्यक्ति को अधिकारी माना 
जाता है, तब स्वरूप फल के सातिशथ ओर नश्वर होने के कारण ब्रह्मोपासना मे अनित्य- 
फलकत्वापत्ति होती है ओर ^न स पुनरावतंते" ( छां. ८।१५।१ ) इस्यादि श्रुतियों का विरोध 
उपस्थित होता है । अतः जीव में ब्रह्मभाव का अविद्याकी निवृत्तिमात्र से आविर्भाव माना 
जाता है । अविद्या को निवृत्ति तो वेदान्ताभिहित अथं के पाक्नात्कारात्मक ज्ञानसे हीहो 
जाती है, उसके लिए उपासना की आवश्यकता ही नहीं । उपासना मे संस्कार-जनकता ओर 
मन के द्वारा साक्षात्काररूप फल की उत्पत्ति के लिए संस्कार मन के सहायक होते है -यह 
ज्ञान लौकिके अन्वय-व्यतिरेकसेही हो जासा है, उसके लिए उपासना-विधि की आवश्यकता 
नहीं, फलतः आत्मेत्येवोपासीत" ( बृह्‌, उ. १।४।७ ) यह वाक्य विधिरूप नहीं, केवर वैसे 
ही विधि का अनुकरणमात्र है, जैसे--उपांशुयाग के प्रकरण मे “विष्णुरूपांशु यष्टव्यः” इत्यादि 
वाक्य । [ “जामि वा एतद्‌ यज्ञस्य क्रियते यदन्वच्चौ पुरोडाशौ, उपांशयाजमन्तरा यजति, 
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| पसिद्धम्‌ । तथा "च श्रतिः--नन हवं सशरीरस्य सतः; प्रियाप्रिययोरपहतिरस््तिः 
| | छान्दो० २९१।१९) इति यथावर्णितं संसाररूपमयुवद ति । (अशरीरं वाव सन्तं न 
| प्रियभ्रिये स्पृ ( छान्दो० ८।१२।१ ) इति भ्रियाभ्रियस्पशेनप्रतिषेधाश्चोदनालक्षण- 
|| घर्मकार्यत्वं मोक्षाख्यस्याशरोरत्वस्य प्रतिषिध्यत इति गम्यते । ध्मकार्यत्वे हि 
|| प्रियाप्रियस्पशौनप्रतिषेधो नोपपद्यते। अशरीरत्वमेव धमेकायमिति चेन्न; तस्य 
| | स्वाभाविकत्वात्‌ । “अशरीर शरीरेष्वनवस्थेष्ववस्थितम्‌ । महान्तं विभुमात्मानं मत्वा 
| धीरो न शोचति, ( काट० १।२।२१ ) “अप्राणो ह्यमनाः शुः, ( मुण्ड० २।१।२ ) “भसङ्गो 
| ह्ययं पुख्षः ( बृह ४।३।१५ ) इत्यादिश्चतिभ्यः । अत पवाजुष्टेयकमेफलविलक्षणं 
| मोक्चाख्यमशरीरत्वं नित्यमिति सिद्धम्‌ । तत्न किचित्परिणामिनित्यं यस्मिन्विक्रिय 
| माणेऽपि तदेवेदमिति बुद्धिनं विहन्यते, यथा पृथिव्यादिज्ञगन्नित्यत्ववादिनाम्‌ । यथा 
| | च सांख्यानां गुणाः, इदं तु पारमार्थिकं, कूटस्थनित्य, ग्योमवत्सवंव्यापि, सवंविक्रि- 
| | भामती | 
॥ सरूपा न विधय इति तात्पर्यां: । श तिस्म्‌ तिन्यायसिद्धमित्थुक्त, तत्र श्रुति दर्शंयति ® तथा च भृतिः 
इति ® । न्यायमाह ® अत एव इति & । यत्‌ किल स्वाभाविक तन्नित्यं, यथा चेतन्यं , स्वाभाविकं चेदं, 
| तस्माल्नि्यम्‌ । परे हि यों नित्यतामाहुः--कृरस्थनित्यतां परिणामिनित्यतां च, तत्र ॒नित्यभित्युक्ते मा 
भूदस्य परिणामिनित्यतेत्यत आह ® तत्र किञ्चिद्‌ इति ® । परिणामिनित्यता हि न पारमार्थिको । 
| तथा हि - तस्सर्वात्मना वा परिणमेदेकदेकोन वा ? सर्वात्मना परिणामे कथं न तत्वब्याहतिः ? एकदेश- 
| ह, | भामती~ग्याख्या { 
| शु यष्ट्योऽजामित्वाय, प्रजापतिरपांशु यष्ट्योऽजामित्वाय, अग्नीषोमावुपांशु यष्टव्या- 
| वजामित्वाय'” ( त, सं. २।६।६ ) इस वाक्य को लेकर जै. सु. २।१।४ मे पूर्वपक्ष किया गया 
| है कि विष्ण्वादि तीन वाक्यांके द्वारा विहित तीन कर्मों का अनुवादक प्रथम वाक्य है। 
| उसका निराकरण करते हुए सिद्धान्ती ने कहा दै कि उपक्रम भौर उपसंहार को देखते हुए 
यहु स्पष्ट हो जाताहै कि निरन्तर पुरोडाशद्रव्यक दो कर्मो का अनुष्ठान करने पर आलस्य 
| या उकताहट होती है, अतः उन कर्मो के मध्य मे घृतादि विजातीय द्रव्यवाले कमं का विधान 
| अपेक्षित है, अतः “उपांशुयाजमन्तरा यजति" यह वाक्य उपांशुयाज का विधाधक है ओर 
विष्ण्वादि वाक्य विधायक नहीं, अपितु अथंवादमात्र है, केवल विधि के सरूप है, विधि नहीं] । 
| भाष्यकारने जो धर्माधमं के फलभरूत सुख-दुःख मे तारतम्य ( न्युनाधिकभाव ) 
| दिखाते हुए कहा है -“एवमविद्या ददोषवतां धर्माधमंतारतम्यनिमित्तं शरीरोपादानपुवेकं 
| सुखदुःखतारतम्यमनित्यं सं सारषूपं श्रुतिस्मृतिन्यायसिद्धम्‌ ।'” वहाँ प्रक्रान्त श्रुति का निदशंन 
| प्रस्तुत किया गया है “तथा च श्रुतिः-न ह्‌ वे सशरीरस्य सतः श्रियाप्रिययोरपहतिरस्ति' 
( छां. ८।१२।१ ) । अर्थात्‌ धमं ओर अधमं के फलोपभोग में आत्मा को शरीराभिमान बना 
रहता है ओर जब तक शरीराभिमान दहै, तब तक प्रिय ( सुख ) एवं अप्रिय (दुःख)-की 
अपहति ( निवृत्ति ) नहीं हो सकती । कथित न्याय-सिद्धता दिखाने के लिए न्याय दिखाया 
गया है -““अत एवेनुष्ठेयकमंफलर्विलक्षणं मोक्षाख्यमशरीरत्वं नित्यमिति सिद्धम्‌ ।" उक्त 
| ^न्याय' पद से अनुमान विवल्षित है, अनुमान के वेदान्त-सिद्धान्त में उदाहरण, उपनय ओर 
|| निगमन अथवा प्रतिज्ञा, हेतु ओर उदाहरण नाम के तीन अवयव माने जाते है, उसके अनुरूप 
||| स्थाय का पूणं कलेवर इस प्रकार कहा जाता है-- "यत्‌ स्वाभाविकं, तन्नित्यं, यथा चैतन्यम्‌ । 
|| स्वाभाविकं चेदम्‌ । तस्मान्तितम्‌ । इसी तथ्य को प्रतिज्ञादिरूप में इस प्रकार कहु सकते है- 
| अशरीरत्वात्मकं मोक्षफलं नित्यम्‌, स्वाभाविकत्वाद्‌, यत्स्वाभाविकं तन्नित्यं यथा जीवस्य 
| | 
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भामती 
परिणामे वा स॒ एकदेशस्ततो भिन्नो वाऽभिन्लो वा! भिन्नश्चेत्‌ कथं तस्य परिणामः ? न क्न्यस्मिन्‌ 
परिणममानेऽन्यः परिणमतेऽतिग्रसङ्गात्‌ । अभेदे वा कथं न सर्वात्मना परिणामः ? भिन्नाभिन्नं तदिति 
चेत्‌, तथा हि तदेव कारणामनाऽभिन्नं भिन्नं च का्य्यारमना कटकादय इवाभिन्ना हारकात्मना भिन्नाश्च 


कटकाद्याटमना । न च भेदाभेदयोविरोधान्तेकत्र समवाय इति युक्तम्‌, विरुढमिति नः क्व संप्रत्ययः ? 
यतप्रमाणविपय्ययेण वत्तंते । यत्तु यथा प्रमाणेनावगम्यते तस्य तथा भाव एव । कुण्डलमिदं सुवणं भित्ति 


सामानाधिकरण्यप्रत्यये व्यक्तं भेदाभेदो चकास्तः । तथा ह्यात्यन्तिकेऽभेदेऽन्यतरस्य द्विरवभासप्रसङ्गः । 
भेदे चास्यन्तिके न सामानाधिकरण्यं, गवाइववत्‌ । आधाराघेयभावे एकाभयत्वे वा न सामानाधिकरण्यं 





८ । भामती-ग्पाख्या = 
चेतन्यम्‌ ।' “सांख्थादिमतवाद के अनुसार दो प्रकार की नित्यता मानी जाती है- (१) कूटस्थ 


नित्यता ओर (२) परिणामिनित्यता । ब्रह्मभावरूप मोक्ष मे परिणामिनित्यता की रंति हटाने 
के लिए नित्यताके दो भेद प्रदशित किए गए है--“तत्र किचित्परिणामिनित्यमित्यादि ।“ 
जो वस्तु परिणत ( विकृत › होने पर भी अपने मौलिक रूप में प्रत्यभिज्ञात होती रहती है, 
उसे परिणामिनित्य कहते है, जैसे स्वणं-मृदादि पदार्थं कटक-घटादिरूप मे परिणत होकर भी 
भपनी तात्तिक स्वणंरूपता मृद्रपता को कभी नहीं गँवाते, अतः परिणामिनित्य कटे जति है । 
परिणामिनित्यता कभी पारमार्थिकी नहीं होती, क्योकि परिणमनशील वस्तु क्या पुणंखूपेण 
परिणत होतीं है ? अथवा एकदेशेन ? पूणं हषेण परिण+ होने पर तात्त्विक व्याहति (विनाश) 
क्यो नहीं होता ? एकदेशेन परिणत होने पर वह एकदेश उस वस्तु से भिन्न माना जाताहे ? 
मथवा अभिन्न ? यदि भिन्न है, तब उस अपने से भिन्न एक देश के परिणत होने पर वह्‌ 
वस्तु क्योकर परिणत मानी जायगी ? श्णोकि अन्य ( भिन्न ) वस्तु के परिणत होने पर अन्य 
वस्तु में परिणमते एेसा व्यवहार कभी नहीं होता । अन्यथा एक स्वणं-पिण्ड के परिणत 
होने पर "विश्वं परिणमते-एेसा व्यवहार अतिप्रसक्तं होगा 1 यदि वहु ( परिणममान ) 


एकदेश उस वस्तु से अभिन्न है, तब उस एकदेश के परिणत होने पर उससे अभिन्न वस्तुका 
सर्वात्मिना परिणाम क्यो नहीं माना जाता ? 


शङ्का-- वस्तु का परिणममान भवयव वस्तु से भिन्न भीदहै ओर अभिन्न भी, क्योकि 
एक ही सुव्णेहप कारण के कटक-कुण्डलादि कायं परस्पर कायं रूपेण ( कटकत्वादिरूपेण ) 
भिन्न ओर कारणगत सुवणंत्वकूपेण अभिन्न । कटकं कुण्डलाद्‌ भिन्नमभिन्नं च'-एेसी प्रतीति 
को विरुद्ध भी नहीं कहु सकते, क्योकि प्रमाण से बाधित पदाथं को विरद कहा जाता दहै, 
किन्तु जसे एक ही कुण्डल में "कुण्डलमिदं' ओर “सुवणंमिदम्‌"-इस प्रकार दोनों प्रतीतिर्यां 
प्रामाणिक मानीजातीर्है, वसे ही कटक में भी कटकमिदम्‌' भौर 'सुव्णमिदम्‌.-इस 
प्रकार दोनों प्रतीति्यां अनुभव-सिद्ध रहै, फलतः कटक ओौर कुण्डल - दोनों सुवणेरूप होने 
से अभिन्न ओर कटकत्वादिह्पेण भिन्न हैँ रेसा मानना प्रमाण-वाधित नहीं, अपितु प्रमाण 
के अनुरूप ही है, तब इसे विरुद्ध क्योकर कहा जा सकता है ? जिन पदार्थो में भेद ओर 
अभेद- दोन प्रमाण-मिद्ध है, उन्हे भिन्नाभिन्न कहना विश्द्ध कदापि नहीं । 

कटक ओर कुण्डल का ठेकान्तिक भमेद मानने पर “इमे कटककुण्डले'-एेसी प्रतीति 
न होकर इमे कटके या इमे कुण्डलेः--इस प्रकार एक-एक कायं का दो बार भान होना 
चाहिए । इसी प्रकार दोनों का एेकान्तिक भेद मानने पर जेसे कटक को कुण्डल नहीं कहा 
जाता, वसे कटक को सुवणं भी नहीं कह सकते, अतः कटकं सुवणेम्‌"- इस प्रकार का 
पामानाधिकरण्य-व्यपदेश न हो सकेगा, क्योकि अत्यन्त भिन्न गौ गौर अश्व का कहीं भी 
गौरण्वः"--ईस प्रकार का सामानाधिकरण्य-व्यवहार कभी नहीं होता । यद्यपि अपर्याय शब्दों 
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भामती 





न हि भवति करण्डं वदरमिति । नाप्येकासनस्थयोश्चेतरमेत्रयोश्चेतनो मत्र इति । सोऽयमवाधितोऽसम्दिग्धः 
सर्वजनोनः सामानाधिकरण्यप्रव्यय एव काय्यं कारणयो्भेदाभेदौ व्यवस्थापयति । तथा च कार्य्याणां 
कारणात्मत्वात्‌ कारणस्य च सद्रपस्य स्वं्नानुगमात्‌ सद्रपेणाभेदः कार्य्यस्य जगतो मेदः कार्यरूपेण 
गोघटादिनेति । यथाहुः-- 
| काय्यरूपेण नानात्वममेदः कारणात्मना । 
| हैमात्मना यथाऽमेदः कुण्डलाद्यात्मना भिदा ॥ इति । 
| भत्रोच्यते-- कः पुनरयं भेदो नाम, यः सहाभेदेनेकन्न भवेत्‌ । परस्पराभाव इति चेत्‌, किमयं 
कार्थकारणयोः कटकहाटकयोरस्ति न वा । न चेदेकः्वमेवास्ति न च भेदः । अस्ति चेद्‌ भेद एव नाभेदः । 
न च भावाभावयोरविरोधः, सहावस्थानासम्भवात्‌ । सम्भवे वा कटकवधंमानकयोरपि तत्त्वेनाभेदप्रसङ्खः, 
भेदस्याभेदाविरोधात्‌ । अपि च कटकस्य हाटकादभेदे यथा हारकात्मना कटकमुकुटकुण्डलादयो न भिद्यन्ते 


भामती - व्याख्या | 
का एक ही अथं मे वाच्यत्वेन प्रवृत्त होना सामानाधिकरण्य कहलाता है, वह भेदाभेद-पक्ष मे 
ही बनता है-एेसा नहीं, अपितु आधाराधेयभाव भौर एकाश्चयवृत्तिता को लेकर भी देखा 
जाता है, जसे 'ृद घटः" -- यहाँ पर मृत्तिका भाधार ओर घट आधेय है, एवं "एकं हखूपम्‌"- 
यहां "एकत्व" संखा भौर “रूपः--दोनों पदाथं एक ही घटादि आश्रय मे रहते ह, अतः उनका 
भो सामानाधिकरण्य-व्यवहार देखा जाता है । तथापि वह काचिःक है, सावेत्रिक नहीं, 
अन्यथा कृण्डाद्यात्मक आधार ओर बदराद्यात्मक आधेय का भी 'वुण्डं बदरम्‌" एेसा व्यवहार 
होना चादहिर्‌ । इसी प्रकार एक ही आसन पर बैठे हए चत्र ओर मंत्रकाभी चंत्रो-मेत्रः' - इस 
प्रकार सामानाधिकरण्य-प्रत्यय होना चाहिए । परिशेषतः सभी सुवर्णादि कारणपदार्थो ओर 
कटकादि काये पदार्थो का सवत्रिकं ओर सवंजनीन अबाधित सामानाधिकरण्य. व्यवहार 
| कायं ओर कारण में भेदाभेद सम्बन्ध का व्यवस्थापक होता है । फलत्‌: सभी गो-घटादि कायं 
| पदार्थ मे अनुगतरूप से प्रतीत होनेवाले सद्रूप कारण का अपने कायंन्बगं के साथ भेदाभेद 
मानना आवश्यक है, जसा कि अनैकान्तवादियां ने कहा है - | 
| | कायंरूपेण नानात्वमभेदः कारणात्मना । 
| | हेमात्मना यथाऽभेदः कुण्डलाद्यात्मना भिदा ॥ 
इस पद्य में भिदा" पद का अथं मेद है । सुवणे ओर कुण्डलादि का सुवर्णं कुण्डलम्‌" ओर 
| सुवणंस्य कुण्डलम्‌" इस प्रकार के दोनों व्यवहारो का भेदाभेद सम्बन्ध के हारा निर्वाह हो 
। 
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| जाता है ]। | 
| | समाधान-- वह्‌ भेद पदाथं कौन है जो कि अभेदके साथ एक आधार मे रह जाता | 
|| है ? यदि वह अन्योऽन्याभावात्मक है, तब जिज्ञासा होती है कि वह्‌ ( अन्योऽन्याभाव ) सुवणं | 
| मौर कटकादिरूप कारण.ओौर कार्य पदार्थो मे रहता है ? अथवा नहीं ? यरि नदीं रहता, तब | 
॥ कायं ओर कारण का आत्यन्तिकं अभेद ही स्थिर होता है, भेद नहीं । कायं ओर कारण पदार्थो | 

॥ मे यदि अन्योऽन्याभाव रहता है, तब उनमें भेद हौ पर्यवसित होता है, अभेद नहीं । “भेदाभेद | 
| या भावाभाव का विरोध नही- रे नहीं कहा जा सकता, करयोकरि दो विरोधी पदार्थो का 
| | | सहावस्थान ( एकत्र रहना ) सम्भव नहीं । यदि सम्भव माना जाता है, तब कटकं, कुण्डल | 
||| भौर ववंमानक ( प्याला ) आदि कायं पदार्थो का भात्यन्तिक अभेद होना चाहिए, कथोकि भेद | 
| ०५३ अभेद का विरोधी होता है । दूसरी बात यह भी है कि कटक जिस सुवणे से अभिन्न है, । 
| उस सुवणं ते मुकुट भौर कुण्डलादि अभिन्न है, अतः कटक, मुकुट ओर कुण्डलादि का | 
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भामती | 

एवं कटकाट्मनापि न भिद्येरन्‌, कटकस्य हाटकादभेदात्‌ । तथा च हाटकमेव वस्तु सन्न कटकादयो 
भेदस्याप्रतिभासनात्‌ । अथ हाटकत्वेनेवाभेदो न कटकत्वेन तेन तु भेद एव कुण्डलादेः । यदि हाटकाद- 
भिन्नः कटकः कथमयं कुण्डलादिषु नानुवत्तते । नानुवत्तते चेत्‌, कथं हाटकादभिन्नः कटकः । ये हि 
यस्मिन्ननुवत्तं माने व्यावत्त॑न्ते ते ततो भिन्ना एव, यथा सुत्रात्‌ कुसुमभेदाः ! नानुवत्त्ते चानुवत्तंमानेऽपि 
हारकत्वे कुण्डलादयः, तस्मात्तेऽपि हाटकाद्धन्ना एवेति । सत्तानुवृत्या च सवं वस्त्वनुगमे इदमिह नेदमिद . 
मस्मान्नेदमिदानों नेदमिदमेवं नेदमिति विभागो न स्थात्‌ । कस्यचित्‌ क्वचित्‌ कदाचित्‌ कथच्रिद्धिवेक- 
हेतोरभावात्‌ । अपि च दूरात्कनकमित्यबगते न तस्य करुण्डलादयो विशेषा जिज्ञास्येरन्‌, कनकादभेदात्तेषां, 
तस्थ च ज्ञातत्वात्‌ । अथ भेदोऽप्यस्ति कनकात्‌ कुण्डलादीनामिति कनकावगमेऽप्यज्ञातास्ते । नन्वभेदोऽप्य- 
स्तीति कि न ज्ञाताः । प्रत्युत ज्ञानमेव तेषां युक्तं, कारणाभावे हि का्य्याभाव भौरसगिकः, स च कारण. 

भामती-ग्याङ्या 
आत्यन्तिक अभेद होना चाहिए, क्योकि स्वाभिन्नाभिन्नस्य स्वाभिन्नत्वम्‌'-एेसा नियम 
लोकप्रसिद्ध है, तब तो कटकादि के रूप में सर्वंत्र 'सुवणंम्‌-सुवर्ण॑म्‌"- एेसा ही भान होना 

चाहिए, कटकादि कीं कोई वस्तु-सत्ता नहीं रह्‌ जाती । 
यदि कहा जाय कि कटक मे दो धमं रहते है-( १ ) सुवणंत्व ओर ( २) कटकत्व । 
केटके का कुण्डलादि से जो अभेद माना जाता है, वह्‌ सुवणंत्वेन ही माना जाता है, कटकंत्वेन 
नहीं । तब यह्‌ प्रश्न उठता है कि यदि सुवणं ते कटक अभिन्न है, तब कुण्डलादि से अभिन्न 
क्यों नहीं । यदि कुण्डलादि से कटक अभिन्न नही, तब वह सुवणं से भी अभिन्न नहो 
सकेगा, क्योकि अन्वय-व्यतिरेक के द्वारा सुवणं से कटकादि का मेद सिद्ध होता है- यस्मिन्‌ 
अनुवतंमाने यद्‌ ग्यावतंते, तत्‌ ततो भिन्नम्‌" इस नियम के अनुसार जंसे पुष्पमाला के द्विती- 
यादि पूष्पों के स्थान पर अनुवृत्त न रहनेवाले प्रथमादि पुष्प सरवंत्रान्वयी सूत्र (धागे) से 
भिन्न होते है, वैसे ही कृण्डलादि मे अनुवतंमान सुवणं से व्यावतंमान कटक का भेद न्थाय- 
सिद्ध है । कुण्डलादि मे सुवणं की अनुवृत्ति होने के कारण यदि कुण्डलादि का सुवर्णं से अभेद 
माना जाता है, तब सत्तारूप कारण का घटः सन्‌", "पटः सन्‌" इस प्रकार समस्त कार्यो में 
अनुवतंन होने के कारण सभी कायं सदात्मक हौ जाते हँ भौर असत्‌ कोई नहीं रहता, तब 
"इदमिह नेदम्‌", “इदमस्मान्नेदम्‌', “इदमिदानीं नेदम्‌, “इदमेव नेदम्‌" एेसा विभाग नहो 
सकेगा, क्योकि किसी वस्तु का कहीं पर भी कोई विभाजक धमं नहीं रह्‌ जाता । यह भी 
एक प्रश्न उठ खडा होताहै कि दूर से 'सुवणमिदम्‌"-इस प्रकारकाज्ञान हो जाने पर जसे 
सुवणं के विषय में सन्देह नहीं होता, वसे ही कृण्डलादि का सन्देह नहीं होना चाहिए, क्योकि 
सुवणं से कृण्डलादि का अभेद माना जाता है । यदि कहा जाता है कि सुवणं से कुण्डलादिका 
भेद भी माना जाता है, अतः 'पुवणे का ज्ञान हो जाने पर भी कुण्डलादि अज्ञात रह जते है, 
फलतः उनकी जिज्ञासा होती है । तब यह्‌ भी स्मरण दिलायाजा सक्ताहै कि कृण्डलादि 
से सुवणं का अभेद भीतो माना जाता दै, अतः ज्ञात हो जाने पर कुण्डलादि की जिज्ञासा 
यों होगी ? कुण्डलादि केज्ञानका कारणन होने पर ज्ञानरूप कायं का अभाव हो सकता 
था, किन्तु सुवर्णाभिद रूप कारण का सद्भाव होने से कारणाभाव बाधित हो जातादहै, ज्ञात 
सुवणं से अभिन्न होने के कारण जब कुण्डलादि भी ज्ञात ही हो जाते है, तब उनकी जिज्ञासा 
एवं जिज्ञासा-निवृत्ति के किए उनका ज्ञान करना निरथंक ही हौ जाता है । अतः जिज्ञास्य 
भत एव अज्ञात कुण्डलादि ज्ञात सुवणं से भिन्न ही सिद्ध होते रहै, क्योकि 'यरिमनु ज्ञाते यन्न 
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भामती 

सत्तयाऽपोद्यते । अस्ति चाभेदे कारणसत्तेति कनके ज्ञाते ज्ञाता एव कुण्डलादय इति तज्जिज्ञासाज्ञानानि 
चानथंकानि स्थुः । तेन यस्मिन्‌ गृह्यमाणे यन्न गुह्यते तत्ततो भिद्यते । यथा करभे गृह्यमाणेऽगृह्यमाणो 
रासभः करभात्‌ । गृह्यमाणे च दूरतो हेम्नि न गृह्यन्ते तस्य॒ भेदाः कुण्ड लादयः, तस्मात्ते हेम्नो भिद्यन्ते । 
कथं तहि हेम कुण्डलमिति सामानाधिकरण्यमिति चेत्‌ न द्याधाराधेभावे समानाश्नयत्वे वा सामानाधि- 
करण्यमित्युक्तम्‌ । अथानुवृत्तिभ्यावृत्तिव्यवस्था च हेम्नि ज्ञाते कुण्डलादिजिन्ञासा च कथम्‌ । न खङ्वमेद 
एेकाग्तिकेऽनेकान्तिके चेतदुभयमुपपद्यते यत इत्युक्तम्‌ । तस्माद्‌ भेदाभेदयोरन्यत रस्मिन्नवहेयेऽमेदोपादानेव 
भेदकङपना न मेदोपादानाऽमेदकल्पनेति युक्तम्‌ । भिद्यमानतन्त्रत्व।-ददस्य भिद्यमानानां च प्रव्येकमेकत्वात्‌, 
एकाभावे चानाश्रयस्य भेदस्यायोगात्‌, एकस्य च भेदानधोनत्वात्‌, नायमपमिति च भेदग्रहुस्य प्रतियोगिग्रहु- 
सापेक्षष्वादेकत्वग्रहस्य चान्यानपेक्षत्वादभेदोपादानेवानिवं चनीयभेदकल्पनेति साम्प्रतम्‌ । तथा च धुतिः- 
“मृत्तिकेरयेव सत्यम्‌" इति तस्मात्‌ कूटस्थनित्यतेव पारमाथिकी न परिणामिनिस्यतेति सिद्धम्‌ । ® व्योम- 
वद्‌ ® इति च दृष्टान्तः परसिद्ध: अस्मर्मते तस्यापि काय्यंतवेनानित्यरवात्‌ । 


भत्र च @ कूटस्यनित्यम्‌ % । इति निव॑त्यक्म॑तामयाकरोति ® सर्वव्यापि @ । इति प्राप्य 


भामती ~-ग्याख्या 

ज्ञायते तत्‌ ततो भिद्यते" --इस न्याय के अनुसार जेसे करभ (ॐ) काज्ञानटहो जाने परभी 
रासभ ( गदभ ) अज्ञात ही रह जाता है, अतः वह करभ से मिन्न होता है, वैसे ही कुण्डलादि 
सुवेणं से भिन्न क्यो न होगे ? 

यदि सुवणं से कुण्डलादि भिन्न है, तव सुवर्णं कुण्डलम्‌'--एेसा सामानाधिकरण्य 
व्यवहार क्योकर होगा ? आधाराधेधभ्ाव या एकाश्रयवृत्तित्व को लेकर सामानाधिकरण्य, 
ग्यवस्था नहीं हो सकती--यह्‌ कहा जा चुका है । अनुवृत्ति ( अन्वथ-व्यतिरेक ) के आधार 
पर कारण ओर कायं का भेद सम्भव नही, क्योकि इस पक्षमें भी दुर से “सुवण॑मभिदं' एेसा 
ज्ञान हो जाने पर कुण्डलादि को जिज्ञासा कंसे होगी ? जंसे एेकान्तिक अभेद मानने पर कुण्ड- 
लादि की जिज्ञासा उपपन्न नहीं होती, वसे ही अनैकान्तिक ( भेदाभेद ) पक्ष मेंभीये दोनों 
( अनुवृत्ति-व्यावृत्ति व्यवस्था एवं कुण्डलादि-जिज्ञासा ) उपपन्न नहीं हो सकते । फलतः भेद 


भौर अभेदमेंसे एक का परित्याग आवश्यक हौ जाने पर भेद का परित्याग एवं अभेदाध्रित 


भेद का कल्पन मानना उचित है, भेदाधित अभेद की कल्पना युक्त नहीं, वयोकि भेद सदैव 
भिद्यमान पदार्थो के आधित होता है, भिद्यमान पदार्थो मे से प्रत्येक को भिन्न नहीं, अभिन्न 
याएक ही माना जाताहै, क्योकि एक पदाथंकेन होने पर भेद किसके आधित रहेगा ? 
एकात्मक वस्तु भेद के अधीन नहीं होतो, क्योकि “अयम्‌ अयं ( घटः पटो ) न भवति'- इस 
प्रकार प्रतीयमान भेद सदव प्रतियोगी के ज्ञान की अपेक्षा करता है, किन्तु एकत्व-ज्ञान 
अन्य किसी को भी अपेक्षा नहीं करता, परिशेषतः अभेद के आशित अनिर्वचनीय मेद की 


कल्पना ही युक्तिसंगत है, जंसा कि श्रुति कहती है--“मृक्तिकेत्येव सत्यम्‌“ । इस प्रक्र यह्‌ 
सिद्ध होता है कि कूटस्थ-नित्यता ही पारमार्थिक है, परिणामि-नित्यता नहीं । भाष्यकार ने 


जो कटस्थ-नित्यता मे दृष्टान्त दिया है--्योमवत्‌, वह्‌ न्याय-मत के अनुसार है, क्योकि 
वेदान्त-सिद्धान्त मे व्योम भी जन्य होने के कारण अनित्य ही है । उत्पत्ति, आपि, विकृति भौर 
संस्कृति क्रिया के भेद से कमता ( क्रियाधितता ) भी चार प्रकार की होती है-(१) उत्पा. 
चता, ( २ ) प्राप्यता, (३ ) विछृतता तथा ( ४ ) संस्कृतता । ब्रह्मभाव में "कूटस्थनित्य" पद 
के द्वारा उत्पा्यकभंता, सवंव्यापि' विशेषण कै द्वारा प्राप्यकमं॑ता, 'सवंविक्रयारहितम्‌ एसा 
कहकर विकार्॑तात्मकं कमता जौर "निरवयवम्‌" पद कै द्वारा संस्कायं कमता की निवृत्ति 
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यारदितं, नित्यवृप्तं, निरवयवं, स्वयंञ्योतिःस्वभावम्‌ । यत्न धमो धमो सह कायण 
कालत्रयं च नोपावतंते । तदेतदशरीरत्वं मोश्चाख्यम्‌ । "अन्यत्र धर्मादन्यत्राधमौ दन्य 
जास्माच्छताछृताव्‌ । अन्यत्र भूताच्च भभ्या्चः कट० २।१४ } इत्यादिश्चतिभ्यः। 
अतस्तद्‌ ब्रह्म यस्येयं जिन्चासा प्रस्तुता, तद्यदि कर्त॑व्यरोषत्वेनोपदिश्येत, तेन च 
कर्तव्येन खाध्यश्चेन्मोश्चोऽभ्युपगम्येत, अनित्य -पव स्यात्‌ । तेवं सति यथोक्तकमे- 
फल्ञष्वेव तारतभ्यावस्थितेष्वनित्येषु कश्चिदतिशयो मोक्ष इति प्रसञ्येत । नित्यश्च 
मोक्षः सवै्मोक्षवादिभिरभ्युपगस्पते, अतो न कतेभ्यशेषत्वेन ब्रह्मोपदेशो युक्तः । भपि 
च श्रह्म वेद्‌ ब्रह्मव भवतिः ( सुण्ड० ३।२।९ ) क्षीयन्ते चास्य कमणि तस््मिन्दष 
परावरे ( सुण्ड० २।२।८ ) । “आनन्दं ब्रह्मणो विद्धान्‌ न बिभेति कुतश्चन' ( तेत्ति० 
२।९ ) । "अभयं व जनक भ्राघ्तोऽसि' ( बृद० ४।५।४ ) । "तदात्मानमेवावेद्‌ ब्रह्मास्मोति 
तस्मात्तस्सवैममवत्‌' ( बाजसनेयिव्राह्मणोप० १।७।१० ) । तत्र को मोहः कः शोक 
पकस्वमनुपश्यतः' ( ईशा० ७ ) इत्येवमाद्याः श्रुतयो ब्रह्मविद्यानन्तर मोक्ष दशेयन्त्यो 
मभ्य कार्यान्तरं वारयन्ति । तथा "तद्धेतत्पश्यन्नृषिवीमदेवः भतिपेदेऽह मञरमवं 
सूर्य॑श्च' ( यह ० १।४।१० ) इति ब्रह्मदशनस्बौत्ममानयोमेभ्ये कतेग्यान्तरवारणायोद्‌ए- 
हार्यम्‌ । यथा तिष्ठन्गायतीति तिष्ठतिगायत्योमेभ्ये तत्कतेकं कार्यान्तरं नास्तीति 
अ भामती 

कमंताम्‌ € सवं विक्रियारहितम्‌ & । इति विकाय्यंकमंताम्‌, ® निरवयवम्‌ ® । इति संस्काय्यंकमताम्‌ । 
न्ीहीणां खदु प्रोक्षणेन संस्कारास्योऽक्लो यथा जन्यते, नेवं ब्रह्मणि कश्चिदंश: क्रियाघेयोऽस्त्यनवबयवत्वात्‌ । 
अनंश्ञत्वादित्यथंः । पुरुषाथं तामाह ® नित्यतुक्तम्‌ इति @ । तुष्ट्या दुःखरहितं सुखमुपलक्षयति । क्षुद्दुःख- 
निवृततिसहितं हि सुखं तृषिः । सलं चाभ्रतीयमानं न पुरषाथं इत्यत आह ® स्वर्थज्योतिः इति ® । 
तदेवं स्वमतेन भोक्षाव्यं फलं नित्यं शरत्यादिभिरपपाद्य क्रियानिष्पांद्रस्य तु सोक्षस्यानित्यस्वं प्रसञ्जयति 
® तद्यदि इति & । न चागमबाधः, आागमस्थोकतेन प्रकारेणोपपत्तेः । अपि च ल्ञानजन्यापूवं जनितो मोक्षो 
नेयोगिक इत्यस्यार्थस्य सन्ति भूयस्यः ध.तयो निवारिका इत्याह ® अपि च ब्रह्म वेद इति ® । अविद्या- 

भामती-~व्याख्या 

की गई है, क्योकि जंसे “व्रीहीन्‌ प्रोक्षति”--इस श्रुति से विहित व्रीहि मे प्रोक्षणरूप संस्कार 
के द्वारा अदृष्ट उत्पन्न होता है, वैसा ब्रह्य मे कोई अंश उत्पन्न नहीं होता, ब्रह्य सवंथा निरव- 
यव ओर निरंश होता है । ब्रह्मभाव में पुरुषाथंता ( पुरुषाभिलाषा ) प्रकट करने के छिपे 
"नित्यतृक्षम्‌" -एेसा कदा गया है । यहाँ "तृप्त" पद कं दुःखाभावरूप सुख मे लक्षणा विवक्षित 
हे, क्योकि क्षुधालूप दुःख कौ निवृत्ति का ही नाम तृत हे । अप्रतीयमान सुख पुरुषाभिरषित 
नहीं होता, अतः सदा प्रतीयमानता प्रकट करने के किट्‌ कहा दै-“स्वयंज्योतिः'' । इस 
प्रकार अपने अद्वैत वेदान्त के अनुसार श्रुत्यादि के द्वारा मोक्षरूप फल की नित्यता का उप- 
पादन करके पराभिमत कमंजन्य मोक्ष मे अनित्यता का प्रसञ्जन करते है-- “तद्‌ यदि कत्त- 
व्यशेषत्वेनोपदिश्येत, तेन च कत्तव्येन साध्यश्चेन्मोक्षोऽभ्युपगम्येत, अनित्य एव स्यात्‌” । 
क्रिया-साघ्य या अनित्य मोक्षवाद मँ मोक्षगत नित्यता के प्रतिपादक आगम वाक्यो का विरोध 
इसलिए प्रसक्त नहीं होता कि मोक्षगत नित्यता के प्रतिपादकं आगम वाक्यों का उस ( क्रिया- 
साध्य ) मोक्ष में तात्पयं न होकर नित्यमोक्ष मेँ ही होता दै । केवल इतना ही नहीं, ज्ञान- 
जन्य अपूव या नियोग के दवारा साध्य होने के कारण मोक्ष के नैयोगिकत्व-मत कौ निषेधिका 
बहुत सी शरुतिरया ह, यह दिखाने के लिए कहा जाता है--“अपि च ब्रह्य वेद ब्रहैव भवति' 
इत्येवमादयः श्रुतयो ब्रह्मविद्यानन्तरं दशंयन्त्यो मध्ये कार्यान्तरं वारयन्ति” । कथित द्विविधं 
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गम्यते । ^त्वं हि नः पिता योऽस्म्राकमविद्यायाः परं पारं तार्यसिः ( भरश्न० ६।८ ) 
श्तं ह्येव मे भगवद्‌ दशेभ्यस्तरति शोकमात्मविदिति सोऽहं भगवः शोचामि तं मां 
भगवाञ्छोकस्य पार तारयतु" ( छान्दो० ७ १।३ ; (तस्मे सदितकषायाय तमसः पारं 
वशयति भगवान्सन्कुमारः' ( छार्दो० ७।२६।२ ) इति चेवमाद्याः रतयो मोक्षप्रति- 
वन्धनिचत्तिमात्रमेवात्मन्लानस्यं फरं दश यन्ति । तथा चाचा्यप्रणीतं न्यायोपङ्हितं 
सृत्रम्‌--'दुःखजन्मप्रवृत्तिदोषमिथ्याज्ञानानामुत्तरापाये तवनन्तरापायादपवर्भः' (न्या० 
भामती 

दयप्रतिबन्धापनयमात्रेण च विद्याया मोक्षसाघनत्वे न ॒स्वतोऽपरवोत्पादेन चेत्यत्रापि शुतिमुदाहरति ® त्वं 
हिनः पिता इति ® । न केवलमस्मिन्न्थे श्रुत्यादयोऽपि व्वक्षपदाचा्यं सूत्रमपि 
® तथा चाचाय्यप्रणीत^ इति ® । आचाय्यंश्चोक्तलक्षणः पुराणे । 

आचिनोति च श्ास्त्राथंमाचारे स्थापयत्यपि । 

स्वयमाचरते यस्मादाचाय्यंस्तेन सोच्यते ॥ इति । 

तेन हि प्रणीतं सूत्रं ““दुःखजन्मप्रवृत्तिदोषमिय्याज्ञानानामृत्तरोत्तरापाये तदनन्तराभावादपवभं 

इति" । पाठपेषया कारणमुत्तरं, काय्यं च पुवं, कारणापाये कार्य्यापायः, कफापाय इव कफोः्ूबस्य 
उवरस्यापायः । जन्मापाये दुःखापायः प्रवत््यपाये जन्मापायः, दोषापाये प्रवृत्यपायः, भिष्याज्ञानापाये 





भामती-ग्याख्या 
अविद्यारूण प्रतिबन्धं की निर्वत्तिका होने मात्र से विद्याः ( ब्रह्म-वेदन ) को मोक्ष का साधन 
मानाः जाता है, वस्तुतः विद्या न तो स्वतः ओर न अपूर्वोत्पत्ति कै द्वारा मोक्ष की जनिका 
मानी जाती है इस रहस्य मे प्रमाणभूत श्रुतियों का उदाहरण दिया जाता है- ^त्वं हिनः 
पिता योऽस्माकमविद्यायाः परं पारं दशंथति भगवान्‌ सनत्कुमारः" ( छान्दो. ७।२६।२ ) इति 
चैवमाद्याः श्रुतयो मोक्षप्रतिबन्ध निवृत्तिमात्रमेवात्मज्ञानस्य फलं दशंयन्ति ।"' केवल श्रुतियां 
ही उक्त अथंमें प्रमाण नही, अपितु महर्षि अक्षपादके द्वारा प्रणीत सूत्र भीप्रमाण है- 
“तथा चाचायंप्रणीत॒न्यायोपवृ हितं सूत्रम्‌ -“दुःखजन्मप्रवृत्तिदोषमिथ्याज्ञानानामुत्तरोत्त- 
रापाये तदनन्तरापायादपवगेः' ( न्या. सू. १।१।२ ) इति” । शिक्षा-दीक्षा के क्षेत्र मे आचार्यं 
का नितान्त उन्नत स्थान है, आचायं की शरण लिए बिना विद्या फल्वतो ही नहीं होती- 
“आचार्यादि विद्या विहिता साधिष्ठं प्रापयति” ( छां. ४।९।३ ) । द्विजाति को उपनोत, 
संस्कृत एवं दीक्षित करने का दायित्व आचावं पर ही है ( मनु. २।१४०.) निस्क्त 
(१।४), आपस्तम्ब धमथूत्र (१।१।१।४) एवं पुराणों मे भआवायं का गौरव वणित है । कारण की 
निवृत्ति से कायं की निवृत्ति, कारण पूववृत्ति भौर कायं उत्तर वृत्ति होना स्वाभाविक है, अतः 
पूवं -पूवं कौ निवृत्ति से उत्तरोत्तर की निवृत्ति का कथन न्याय-संगत है, किन्तु यहा सूत्रकार 
जो उत्तरोत्तर को निवृत्ति से पूर्वं-पूवं को निवृत्ति का अभिधान करता दहै, वह्‌ अपने सूत्र 
मे पठित पद-क्रम को ध्यान में रख कर कहा है । दख, जन्म, प्रवृत्ति ( घर्माधमं )› दोष 
( रागद्वेष ) ओर मिथ्याज्ञान मे पूवं-पूवं कायं ओर उत्तरोत्तर कारण का निदेश किथा गया 
है, अतः “उत्तरोत्तरापाये" का अथं “कारणानामभावे सत्ि"-एेसा ही दै । "तव्ूर्वापायः' का 
अथं है-कार्याणामभावः' । कारण का अभाव होनेसेवसेही कार्य का अभाव होता है, जसे 
कफ दोष का अभावदहौ जाने से कफज ज्वर का अभावहो जाताहै। अर्थात्‌ जन्म का 
अभाव होने से दुःख का धरमधिमंरूप प्रवृत्ति का अभाव होने से जन्म का, दोष ( राग देष ) 
का अभाव होने से प्रवृत्ति का एवं मिथ्याज्ञान का अभाव हो जाने से दोष का अभाव हो जाता 
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स० १।१।२ ) इति । मिथ्यान्ञानापायश्च ब्रह्मारकत्वविक्चानाद्भवति । न चेदं ब्रह्मात्मेक- 
त्वविक्चानं संपद्रपम्‌ , यथा “अनन्तं वे मनोऽनन्ता विश्वे देवा अनन्तमेव स तेन लोकं 
जयति' ( बृह ० ३।१।९ ) इति । न चाध्यासरूपम्‌ , यथा “मनो ब्रह्मव्युपासीत' (छान्दो० 
कल = 

बोषापायः । मिथ्याज्ञानं चाविद्या, रागाद्यपजनितक्रपेण दृष्टेनैव संसारस्य परमं निदानम्‌ । साच 
तत्त्वज्ञानेन ब्रह्मात्मेकत्वविज्ञानेनावगतिप््यन्तेन विरोधिना निवत्ते । ततोऽविद्यानिवृत्या ब्रह्मरूपावि- 
भावो मोक्षः । न तु विद्याकाय्यंस्तज्जनितापृवं कार्यो वेति सुत्राथंः । तत््वज्ञानान्मि्याज्ञानापाय इत्येता- 
वन्मात्रेण सूत्रोपन्यासः, न त्वक्षपादसम्मतं तत्त्वत्ञानमिह्‌ सम्मतम्‌ । तदनेनाचार्य्यान्तरसवादेनायमर्थो 
वढीकृतः । 

स्यादेतत्‌--नेकत्वविन्ञानं स्थितवस्तुविषययं, येन॒ मिथ्याज्ञानं भेदावभासं निवत्तंयन्न विधि- 
विषयो भवेत्‌ । अपि तु सम्पदादिरूपम्‌ । तथा च विधेः प्रागप्रास्त पुरुषेच्छया कत्तंव्यं सदृविषिगोचरो 
भविष्यति । यथा वृत्यनन्तस्वेन मनसो विश्वदेवसाम्याद्‌ विश्वान्‌ देवान्‌ मनसि सम्पाद्य. मन आल. 
म्बनमविद्यमानसमं कृत्वा प्राधान्येन सम्पाद्यानां विश्वेषामेव देवानामनुचिन्तनं तेन चानम्तलोकप्राप्तिः । 
एवं चिद्रुषसाम्याज्जीवस्य ब्रह्मरूपतां सम्पाद्य जीवमालम्बनमविद्यमानसमं कृत्वा प्राघ.न्येन बह्यानुचिन्तनं 
तेन चामृतत्वफलप्रास्तिः । अध्यासे त्वालम्बनस्येव प्राधान्येनारोपिततद्धावस्यानुचिन्तनं, यथा मनो ब्रह्मतयु 


भामती-ज्याख्या 
है। मिथ्या ज्ञान.कानामदही अविद्या है, वह ( अविद्या) जीव में रागदरेषरूप दोष को, दोष 
प्रवृत्ति को प्रवृत्ति जन्म को ओर जन्म विविध दुःखों को उत्पन्न करता है। उक्त अविद्या 
जीवनब्रह्माभेद-साक्षात्काररूप तत्त्वज्ञान के हारा निवृत्त ( नष्ट ) की जाती है, क्योकि विद्या 
अविद्या की सर्वथा विरोधिनी है । अविद्या की निवृत्ति से ब्रह्मभावरूप मोक्ष का आविर्भाव 
हो जाताहै। मोक्षनतो विद्याका कायं होता है ओौर न अविद्ा-जनित अपूर्वंया नियोग 
का फल । तत्त्वज्ञान से भिथ्या ज्ञान कानाश होता है- इतना ही दिखाने के किए भाष्यकार ` 
ने यहाँ न्याय-सूत्र उद्धृते किया है, न कि अक्षपाद-सम्मत तत्वज्ञान ओर मोक्ष से सम्मति 
प्रकट करने के लिए, क्योकि आगे चल कर तकंपाद में न्याय-मत का भी पूर्णतया निराकरण 


किया गया है । यहाँ अन्यमतावलम्बी आचायं का संवाद दिखा कर अपने सिद्धान्त का 
हृढीकरणमात्र विवक्षित है । 


+ शङ्का--यह जो कहा गया कि यहा "तत्वज्ञान" पद से जीव भौर ब्रह्य की एकता का 
ज्ञान विवक्षित है, वह्‌ संगत नहीं, कथोकि वहु एकत्व-विज्ञान केवल यथावध्थितवस्तुविषयकं 
नहीं कि वहु मिथ्या का निवतंक होकर विधि कों विषय न होता। वस्तुस्थिति यह्‌ है किं 
यहा एकत्व-ज्ञान सम्पदादिरूप है । अन्य वस्तु में अन्यरूपता.का सम्पादन पुरुष की इच्छा पर 
निभर है, अतः विधि के पूवं क्तंव्यत्वेन अप्राप्त होकर सम्पद्रप ज्ञान विधेय हो जाता है, जैसे कि 
मन की वृत्तया अनन्त हँ ओर विश्वदेव भो अनन्त ह, अतः अनन्तत्व कौ समानता को लेकर 
मन में विश्वदेवरूपता का सम्पादन किया जाता है । सम्पादन का अथं है-भलम्बनी भूत 
मन को अविद्यमान-जेसा करके प्रधानतः आरोप्यमान विश्वदेव का अनुचिन्तन । उससे अनन्त- 
लोक की प्राप्तिहोती है। उसी प्रकार जीव ओर ब्रह्यके चिद्रूपत्वात्मक साम्य को लेकः 
जीव में ब्रह्मरूपता का सम्पादन अर्थात्‌ आलम्बनीभ्रूत जीव की उपेक्षा कर प्रधानतः 
ब्रह्मरूपता का अनुचिन्तन किया जाता है, उस अनुचिन्तन से अमृतत्व की प्राप्ति होती: 
यद्यपि सम्यद्‌" ओौर अष्यास'--दोनों ही आरोपज्ञान है, तथापि सम्पद्में आरोप्य ; 
एवं अध्यास मे अधिष्ठान वस्तु क ` प्राधान्य विवक्षित होतादहै, जैसे “मनो ब्रह्यत्युपाः | 
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३।१८९ ) “आदित्यो ब्रह्मस्यादेशः, ( छान्दो० ३।१९।१) इति च भमनभादित्यादिषु 
ब्रह्मदृ्टयभ्यासः । नापि विशिष्टक्रियायोगनिमित्तं "वायुर्वाव संवर्गः, ( छान्दो० ४।३।९ ) 
प्राणो वाव संवगः" ( छान्दो ७।३।३ ) इतिवत्‌ । नाप्याज्यावेक्षणादिकमवत्करमाङ्ग- 
सस्काररूपम्‌ । संपदादिरूपे हि ब्रह्मात्मेकत्वंविक्चानेऽभ्युपगम्यमाने "तत्वमसि" 
(छान्दो० ६।८।७) (अहं ब्रह्मास्मि' ( बृह ० १।४।१० ) अयमात्मा बह्म' ( उह ° २।५।१९ ) 
इत्येवमादीनां वाक्यानां ब्रह्मात्मेकत्ववस्तुप्रति पादनपरः. पदसमन्वयः पीडशेत । 
भिद्यते हदयग्रन्थिरिछदयन्ते सव संशयाः ( मुण्ड० २।२।८) इति चेवमादोन्यविद्या- 


भामती 
पासीतादित्यो ब्रह्मस्यादेश एवं जोवमब्रह्म ब्रहोत्युपा सीतेति । क्रियाविज्ञेषयोगाद्वा, यथा वायुर्वाव सवरं; 
भ्राणो वाव संब; । वाह्या खल वायुदेवता वह्धादोन्‌ संवृङक्ते । महा्रल्यसमये हि वायुवंहघादीन्‌ 
संवुज्य संहृ्यात्मनि स्थापयति । यथाह द्रविडाचाय्यंः-- 'संहरणाद्वा संवरणाद्वा सात्मीभावा्वायुः संबगंः' 
इति । अध्यात्मं च प्राणः सवगं इति । स हि सर्वाणि वागादीनि संवृङ्क्ते, प्रयाणकाले हि स एव सर्वाणी- 
 च्दियाणि संगृह्योत्क्रामतीति । सेयं सं वगंदृषटिर्वायौ प्राणे च दशाश्ञागतं जगहशंयति यथा, एवं जीवात्मनि 
बुंहृणक्रियया ब्रहमदृ्टिरमृतत्वाय फलाय कल्पत इति । तदेतेषु त्रिष्वपि पक्षेष्वास्मद्ानोपासनादयः भ्रषान- 
कर्माण्यपुवं विषयत्वात्‌ स्तुतश्ञस्त्रवत्‌ । 
भामती-व्याख्या 
( छां, ३।१८।१ ) यहां पर ब्रह्मरूपता का जिसमें आरोप किया है, से भन का अनुचिन्तन 
जब किया जाता है-- "वह जो हमारा मन है, वही ब्रह्म है' । तब इसे अध्यासानुचिन्तन कहते 
है भौर जब मन की उपेक्षा कर ब्रह्म का अनुचिन्तन किया जाता है - यह्‌ हमारा मन नहीं 
अपितु ब्रह्म है, एसे ब्रह्मप्रचानक अनुचिन्तन को सम्पत्‌ कहा जाता है, जैसे अब्रह्मभूत जीव 
के लिए कहा गया है--श्रह्यत्युपासीत” । ` | 
अथवा क्रिया-विशेष के सम्बन्ध से ब्रह्मज्ञान में विधेयता का निर्वाह हो सकता है, 
जंसे “वायववि संवगः, प्राणौ वाय संवगंः'' ( छं. ५३।१-३ ) । अर्थात्‌ बाह्य ( अन्तरिक्षस्थ ) 
वायु देवता प्रलय के समय अग्न्यादि पदार्थो को अपने मे संवजित या उपसंहृत कर लेता 
है, जसा द्रविडाचायं ने कहा है -“संहरणाद्वा संवरणाद्वा सात्मीभावाद्‌ वायुः संवर्ग । बाह्य 
वायु के समानदही शरीरके अन्दर की प्राणसं्ञक वायु भी संवे है, क्योकि वह्‌ वागादि सभी 
इन्द्रियो का संवजंन करती है । अर्थात्‌ प्रण मृत्यु के समय सभी इन्द्रियों को अपने मे समेट 
कर शरीर से उत्क्रमण करता है। बाह्य वायु जौर प्राण मे यह्‌ संवगं दृष्टि दसों दिशाओं में 
व्याप्त अर्नादत्व का दशेन प्रस्तुत करती है। 
उसी प्रकार जीवात्मामेंब्रृहण (शरीरको संवधित करना) क्रियाको देख कर 
जीव मे ब्रहम-हृष्टि अमृतत्वहव फल प्रदान करती है । सम्प्‌, अध्यास ओर क्रिया-विशेष के 
दवारा जीव में ब्रह्म-द्टि' --ये तीनों उपासनाएं अपूवंविषयक होने के कारण वैसे ही प्रधान 
कमं मानी जाती है, जैसे स्तुत भौर शास्त्र [ मीमांसा-दशेन के द्वितीय अध्याय में कहाः गया 
-- स्वुतशस्त्रयोस्तु संस्कारो याज्यावद्‌ देवताभिधानत्वात्‌"” ( जै. सु. २।१।१३ ) । “आज्यैः 
स्तुवते", ““भयुगं शंसति" इत्यादि विधि वाक्यों के दारा स्तत" ओर शास्त्र का विधान 
किया गया है । साम-गान-यक्त मन्तो के दवारा देवता के गुण-गान को स्तोत्र ओर अप्रगीत मंत्रो 
के द्वारा देवता के गुणों का अभिधान शस्त्र कहलाता है । उसके विषय में पूवे पक्षी ने कहा 


दैकिवे दोनों प्रधान कमं नही, अपितु गुणकमं है, क्योकि वे देवताभिधान के द्वारा वैसे हो 
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निवृत्तिफलश्चवणान्युपरध्येरन । श्रहय वेद ब्रहैव भवति" ( सुण्ड° ३।२।९ ) इति चेव- 
मादीनि वद्धावापत्तिवचनानि संपद्ादिपक्षे न सामञ्जस्थेनोपपद्यरन्‌ । तस्मान्न संपदा- 
दिरूपं ब्रह्मात्मेकत्वविक्चानम्‌ । अतो न पुरुषव्यापारतन्त्रा ब्रह्मविद्या । कि तर्हि? 
पत्यक्षादिष्रमाणविषयवस्तुज्ञानवद्वस्तुतन्बा । पवंभूतस्य ब्रह्मणस्तज्कानस्य च न 
भामती 

आत्मा तु द्रव्यं कर्मणि गुण इति संस्कारो वाऽऽत्मनो दर्शनं विधौयते । यथा दक्शपू्ण- 
माघप्रकरणे पलम्यवेक्षितमाञ्यं भवतीति समाम्नातं प्रकरणिना च गृहीतमुपां्ुयागाङ्गभुतान्यद्रभ्य- 
संस्कारतयाऽवक्षणं गुणकम विधीयते, एवं कतंषवेन कत्वङ्गभूते आत्मन्यात्मा दा अरे ब्र्न्य इति 
दशनं गुणकम विधीयते । '“येस्तु द्रश्यं चिकीष्यंते गुणस्तन्न प्रतीयेत' इति न्यायात्‌ , अत जाहु 
® न चेदं ब्रह्मात्मेकतेवविन्ञानम्‌ इति ® । कुतः, ® सम्पदादिरूपे हि ब्रह्मात्मेकत्वविज्ञाने इति ® । 
दरशंपुणं मासप्रकरणे हि समाम्नातमाज्यावेश्षणं तवङ्गभूताज्यसंस्कार इति युज्यते । न चाघ्मा वाअरे 
्रटव्य इत्यादि कस्यचित्‌ प्रकरणे समाम्नातम्‌ । न चानारभ्याधौतमपि यस्य पणंमयौ जुहूं बतीत्यव्यभि- 

भामती~व्याब्या 

देवता में संस्कार उत्पन्न करते ह, जैसे “याज्या मन्त्र, अत एव याज्या मन्त्र (ऋग्विशेष) का 
उच्चारण गुणकम माना गया है । भाष्यकार कहते है--“याज्या देवतोपलक्षणार्था (जै. सू. 
२।३।१५ ) । इस पूवं पक्ष का खण्डन करते हुए सिद्धान्त स्थापित किया गया है - “अपि वा 
श्रुतिसंयोगात्‌ प्रकरणे स्तौतिशंसती क्रिमोत्पत्ति विदध्यातां" { जै. सू. २।१।२२ ) यहौँ “श्रुति 
पद शक्ति वृत्ति का बोधक है, अतः ^स्तौति' बौर 'शंसति--इन दोनो धातुओं की शक्ति 
स्तुतिरूप अथं ( देवतागत गुणौ के प्रकाशन ) मे है । गुण-प्रकाणन का कोई दृष्ट फल नही, 
अतः क्रियोसत्ति ( अपूवं का उत्पादन ) ही मुख्य फल है । अपूर्वाथंक कमं प्रधान कमं 
होता है], ¦ ^ ॥ 

अथवा आत्म-दशेन को गुण कमं कहा जा सकता है, करयोकि दशंनरूप कमं ( क्रिया ) 
का विषयीभूत आत्माक्कर्मो का अङ्ग है, उसी का दशंनरूप संस्कार र्टव्यः पद केद्वारा 
विहित है । लेसे दशैपू्ण॑मास के प्रकरण मे पठित “पल्यवेक्षितमाज्यं भवति"--इस वाक्य 
क दवारा जिस आज्य ( घृत ) द्रव्य का दशंनरूष संस्कार विदित है, वह आज्य दशंपूणेमास- 
घटक उपांशुयाज नाम कै ऽकमे की हवि है-“सरव॑स्मै वा एतद्ज्ञाय गृह्यते यद्‌ ध्रुवायाः 
माज्यम्‌" ( तै. ब्रा. ३।३।५।५.} । शुवा' नामके पात्रमे रखा हुजा धृत साधारण द्रव्य 
होने के कारण उपांशुयाज का द्रव्य माना गया है । यजमान की पलनी के द्वारा उसका 
निरीक्षण उस आज्य का संस्कार गुणकम है । वसे ही सभी करमो मे अपेक्षित कत्ता आत्मा 
द्रव्य है, उसी का “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः" ( बृहु° २।४।५ ) इस अनारभ्याधीत वाक्य के 
द्वारा दर्शनरूप संस्कार कमं॒विहित है, रसे संस्कार कर्मा को गुण कमं कहा गया है- 
“यैस्तु द्रवयं चिकीर्ष्यते गुणस्तत्र प्रतीयेत" ( जै. सू. २।१।८ ) । अर्थात्‌ जिन संस्कार कर्मो 
के द्वारा कोई द्रव्य संस्कायंतेन आकाक्षित होता है, उन कर्मो को गुण कमं कहते दै । 

समाधान--इस प्रकार आशङ्कित आत्मदशंन की सम्पदादिरूपता का निराकरण 
करते हए भाष्यकार कटते ह “न चेदं ब्रह्यात्मेकत्वविज्ञानं सम्पद्रूपम्‌ ` । जीव्‌-बरह्म का 
एकत्व-दशंन सम्पदादिशूप नेहीं माना जा सकता क्योंकि “सम्पदादिरूपे हि ब्रह्मात्मकत्व- 
विज्ञानेऽभ्युपगम्यमाने “तत्त्वमसि” ( छां. ६।८।७ ) इत्यादि पदसन्दभः पीड्येत ' । आशय 
यह्‌ है कि दर्शपूर्णमास कै प्रकारण मे १३ित आज्यावेक्षण दशंपूणंमास कमं के अर्ङ्गूत भाज्य 
का संस्कार कमं है-यह तो यृक्तिसंगत है. किन्तु “आत्मा वा अरे द्रव्य; यहं वाक 
किसी भो कर्म क प्रकरण मे पठित नही, अतः कमाङ्खंभूत द्रव्य का संस्कार वरयोकर होगा ? 

१५ 





१४द ब्ह्मस्ज्रशाङ्करभाष्यम्‌ [अ.१पा.१स्‌.४ 
कयाचिद्यक्त्या शक्यः कार्यानुभ्रवेशः कटपयितुम्‌ । न च विदि क्रियाकमत्वेन कायौनु- 


वेशो ब्रह्मणः, “अन्यदेव तद्विदितादथो अविदितादधि' ( केन १।३ ) इति विदिक्रिया- 


(4 भामती 
चरितकरतुपम्बन्धनुहृदरारेण नुह पदं करतु स्मारयदवाकयेन यथा पर्णतायाः करतुक्षेषभावमापादयति, एवमात्मा 
व्यभिचरितक्र सम्बन्धो येन तहृशंनं केव ङ्गं सदात्मानं करत्वथं सस्क्ु्य्थात्‌ । तेन यद्ययं विधिस्तथापि 
सुवणं भाग्यंमितिवद्‌ विनियोगभ ङ्गेन भ्रधानकर्मवापुवं विषयत्वान्न गुणकर्मेति स्थवोयस्तयेतद्‌दूषणमनभिधाय 
सवं पक्षसाधारणं दुषणमुक्तम्‌, तदतिरोहिताथंतया न व्याख्यातम्‌ । किञ्च ज्ञानक्रियाविषयत्वविधानमस्य 


बहुभुतिविरद्धमित्याह ® न च विदिक्रिया इति । 
सिने 


भामती-ज्याख्या 

यद्यपि कमं के प्रकरण मे अपठित ( अनारभ्याधीत ) वाक्य कै द्वारा विहित पदाथं भी कमं 
काङ्ग हो सकता है, जैसे “यस्य पणंमयी जुहुभेवति" ( तं. सं, ३।५।७।२ ) इस वाक्य के 
दारा जिस "जुहू" पात्र के उदृदेश्य से परणता [ “पलाशे किशुकः पर्णो वातपोथः”--इस अमर- 
कोष के अनुसार यहां पलाश वृक्ष क] नाम पणं है, अतः जुहु बनाने के लिए पलाश कीं 
लकड़ी ] का विधान किया गया है | जह्‌ के बिना कोई याग सम्पन्न नहीं हो सकता, अतः 
जुहु का याग से अग्यभिचरित सम्बन्ध होने के कारण जुह के प्रकृतिभूत पणं ( पलाश वृक्ष के 
काष्ठ ) मे यागा ङ्गत्व पयेवसित हो जाता है । तथापि आत्मा का याग के साथ वसा अव्यभि- 
चरित सम्बन्ध न होने के कारण आत्मदशंन मे यागाङ्खत्व प्राप्त नहीं होता । अतः “आत्मा वा 
अरे द्र्टग्यः""- यह्‌ वाक्य यदि विधि-वाक्य है, तब इसके द्वारा विहित दशंन को वसे ही गण- 
कमे न मनकर प्रधान कमं माना जायगा, जैसे -सुवणे-धारण । [“तस्मात्‌ सुवर्णं हिरण्यं भाम्‌, 
सुवणं एव भवति, दुवंगोऽस्य भ्रातृग्यो भवति" ( तै. ब्रा. २।२।४५ ) इस अनारभ्याधीत वाक्य 
के द्वारा विदित शोभन वण॑वाले सुवणं का धारण (कडा, मूद्रादि का हाथ ओर कान आदि 
मे पहनना ) गुण कमं है ? अथवा प्रधान कमं ? एसा सन्देह होने पर पकंपक्षी ने कहा है- 
` अद्रव्यत्वात्‌ शेषः स्यात्‌” ( जं. मु. ३।४।२५ ) । अर्थात्‌ इस कम का कोई विशेष द्रव्य 
( हवि ) ओर देवता निर्दिष्ट नहीं, अतः प्रधान कमं न होकर सुवेणं-धारण सभी कर्मोका 
शेष (अङ्गभूत गुण कमे ) है । सिद्धान्ती ने उस पुवं पक्ष क खण्डन करते हृए कटा है- 
“अप्रकरणे तु तद्धमंसततो विशेषात्‌” ( जं. सू. ३।४।२६ ) । अर्थात्‌ सुवर्ण-धारण न तौ किसी 
कमेके प्रकरशमे पठितदहै ओर न इसका कमं के साथ अव्यभिचरित सम्बन्ध है, अतः यह 
गुण कमं न होकर पुरुष क। धरम॑भ्रूत प्रधान कमे है । ] किसी कर्मके साथ सुवणे-घारण का 
विनियोग न होकर पुहष के साय विनिधो¶ ( अङ्ग ङ्गोभाव ) होत। है । उका फल परमाप 
के हारा च्रातृग्य (शत्र ) की दुवेणैता होती है। इसो प्रकार “आत्मा वा अरे दर परः" --इस 
वाक्य से विदित आत्मदशंन गुण कमं न होकर प्रवान कमं ही होगा--यह्‌ दोष अत्यन्त स्थूल 
ओर प्रसिद्ध होनेके कारण भष्यकार के द्वारा उद्ध(वित न होकर “तत्तवतमस्ि"--इत्यादि 
वावध का जो विरोधोद्धावन हुआ है, वह नितान्त स्प है कि उपासनादि मे उपास्य, उषा- 
सक ओर उप(सना का भेद अनिवायं है, किन्तु “तत्वमसि”--इत्यादि वाक्य सर्वथा भेद का 
संहार कर रहे ह, अतः एकत्व-ज्ञन को सम्पदादिहूप न मानकर तत्व-साक्षात्कारात्मक ही 
मानना आवश्यक है । 

बरह्म वेद्‌” इत्यादि वाक्यों के द्वारा विदि (वेदन) क्रिया कमै कमंता ब्रह्म मे 
प्रतिपादित है । क्रिया का विधान होता है, ज्ञान का नहीं, अतः विदि क्रियाकी विधि के 
दवारा ब्रह्य का कार्यानुप्रवेश हौ जायगा" एेसी णच" नदीं की जा सकती, वयोकि बरहा को 





अविषये शास्त्रयोनित्वम्‌ }] दिन्दीखदितभामतीसंबलितम्‌ १७७ 


कमत्वभरतिषेधाद्‌ , येनेद्‌ सवं विजाना।ते तं केन विजानीयात्‌ ( बृह › २।४।१३ ) इति 
च । तथोपास्तिक्रियाकमत्वभ्रतिषेधोऽपि भवति - यद्वाचानभ्युदितं येन वागभ्युधते' 
इत्यविषयत्वं ब्रह्मण उपन्यस्य, "तदेव ब्रह्म तवं विद्धि नेदं यदिदमुपासते" ( केन० १।७ ) 
इति । अविषयत्वे ब्रह्मणः शाख्जयोनित्वाजुपपत्तिरिति चेत्‌ ,- न; अविद्ाकरिपितभेद- 
निबृत्तिपरत्वाच्छाखस्य । न हि शाखमिदंतया बिषयभूतं ब्रह्म प्रतिपिपादयिषति । {कि 
तरिं १ प्रत्थगात्मत्वेनाविषयतया प्रतिपादयदविद्याकल्पितं बेद्यवेदित्बेदनादिभेद्‌- 
मपनयति । तथा च शाखम्‌-यस्याऽमतं तस्थ भतं मतं यस्य न वेद्‌ सः। अविश्ा- 
> भामती 
शङ्धुते ® अविषयत्वे इति ® । ततश्च ज्ञान्तिकमंणि वेतालोदय इति भावः । निराकरोति @न& । 

कृतः ? ® भविद्याकल्पितभेदनिवृत्तिविषयत्वाद्‌ इति ® । सवमेव हि वाक्च नेदन्तया वस्तुभेदं बोध 
यितुमहंति, न हीक्षुक्षीरगुडादीनां मधुररसमभेदः शक्य आख्यातुम्‌, एवमन्यत्रापि स्वं ब्रषटव्यम्‌ । तेन 
भरमाणान्तरसिद्धं लोकिक एवार्थं यदा गतिरीदृशी शब्दस्य, तदा कंव कथा प्रत्यगात्मन्यलोकिके ? अदूर. 
विप्रकर्षेण तु कथञ्चित्‌ प्रतिपादननिहापि समानम्‌ । स्वभ्पदार्थो हि प्रमाता प्रमाणाधोनया प्रमित्या प्रमेयं 
घटादि व्याप्नोतीतयविद्याविलसितम्‌ । . तदस्याबिषयीभूतोदासीनतत्पदाथग्रत्यगात्मसामानाधिकरण्येन प्रमा- 
तृत्वाभावाद्‌ तच्चिवृ्तौ श्रमाणादयस्तिल्लो विधा निवत्तन्ते । न हि पक्त रवस्तुत्वे पाक्यपाकपचनानि वस्तु- 
 . सन्ति भवितुमर्हन्तोति । तथा हि- 
. ` विगलितिपरागृवृत््य्थत्वं पदस्य तदस्तदा 

स्वमिति हि पदेनेका्थत्वे स्वमित्यपि यत्यदम्‌ । 
तदपि. च तदा गत्वेकाण्यं विश्ुद्धचिदातमतां 

` त्यजति सकलान्‌ कतुत्वादीन्‌ षपदाथंमलाल्तिजान्‌ ॥ 

1 "5 .. भआमती~ष्याख्या 

विदि क्रियांका कमं मानने पर “अन्यदेव तद्विदितादथो अविदितादधि" (केन. १।३) 
इत्यादि श्नुतियो के द्वारा ब्रह्य में विदि क्रिया की कमता का निषेध कर दिथा गया है । श्रय 
यदि किसी ज्ञान का विषय नहीं, तब सवंथा भन्ञेय ब्रहम मे छस्त्रयोनित्व ( शास्त्र-प्रतिपादि- 
तत्व } क्योकर सम्भव होगा--यह शङ्का की जा रही है- “अविषयत्वे ब्रह्मणः शास्त्रयोनि- 
` त्वानुपपत्तिः । छोटे-से भूत को भगाने के लिए शान्ति कमं आरम्भ किया था, देखते क्या हैँ कि 
सामने उससे बड़ा खवीस मृंह फाडे खड़ा है । चिन्ता की बात नहीं, उसे भी भगाने का मन्त्र 
 -पढ्‌ दिथा गया. हैन, अविद्याकल्पितमेदनिवृत्तिविषयत्वात्‌“ । जैसे इक्षु ( ईख ) क्षीर 

दूध) ओर गुडादि के माधुयं का अन्तर किसी भी वाक्य से नहीं कहाजा सक्ता, वैसे ही 
` -खोकोत्तर आनन्द की उत्ताल तरङ्गोवाले उस महासागर ( भूमा तत्तत ) का यथावत्‌ 
प्रतिपादन किसी भी व।क्य से नहीं किया जा सकता, केवल ( अदूरविप्रकषं ) लक्षणादि के 
दारा ब्रह्य के सुचक शास्त्रों कोब्रह्यमे प्रमाण मान कर उसे शास्त्रप्रमाणक कह दिया गया 
है । यह जो कहा जाता है कि त्वम्पदा्थंभूत जीव प्रमाता है, वह प्रमाणाधीन प्रमिति के 
माध्यम से घटादि प्रमेय वगं को व्याप्त करता है । वह्‌ कथन पूणंतया अदिद्या-विरसित है, 
क्योकि अहं घटं जानामि" यहाँ अस्मत्पदाथंभूत प्रत्यगारमा भौर शुद्ध चैतन्य का सामानाधि- 
करण्य प्रतीत होता है, किन्तु शुद्ध ॒चेतन्य किसी भी प्रमा का विषय नहीं होता, तब उसमें 
प्रमात्रत्व क्योकर होगा? प्रमाताके विना प्रमाता, प्रमाण ओौर प्रमा-ये तीनोवसे ही 
अनुपपन्न हो जाते है, जसे पक्ता ( पाचक पुरुष ) के विना पाक्य, पाक भौर पचन का 
वास्तविक स दधाव नहीं रहता । इस तथ्य का प्रकाश इस शलोक के द्वारा किया जा सकता है- 





| 
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विज्ञानतां विन्नातमविजानताम्‌" ( केन० २।३) “न दषटद्रटारं पदयेः', न विक्ञातेर्विज्ञा 
तारः विज्ञानीयाः' ( बृह ० ३।४।२ ) इति चंवमादि । अतोऽविद्याकरिपतसंखारित्वनि- 
वतैनेन नित्यसुक्तात्मस्व रूपसमर्पणान्न मोक्षस्यानित्यत्वदोषः । यस्य तूत्पा्यो मोक्षस्त- 
स्य मानसं, वाचिकं कायिकं वा का्यंमपेश्चत इति युक्तम्‌ । तथा विकायेत्वे च; तयोः 


पश्चयोमोक्षस्य श्रवमनित्यत्वम्‌ । न हि दध्यादि विकायं उत्पाद्यं वा घटादि नित्यं दृष्टं 


भामती 
इस्याम्तरदलोकः । अत्रवार्थ श्रुतीरदाहरति ® तथा च शास्त्रं, ` यस्थामतम्‌ इति ® । ्रकृतमुपसं हरति 
® अतोऽविकत्पित इति ® । परपक्षे भोक्षस्यानित्यतामापादयति--शयस्य तु इति ® । का्य्यमपुवं 
यागादिभ्यापारजन्यं तमपेक्षते मोक्षः स्वोत्पत्ताविति । ®तयोः पक्षयो. इति% निर्ंर्यं विकाय्यंयोः । क्षणिकं 
जञानमात्वेति बौद्धाः । तथा च विशरुदधविज्ञानोत्पादो मोक्ष इति निर्व्या मोः । अन्येषां तु संसाररूपा- 
बस्थामपहायया कंवदयावस्थावा्िराटमनः स मोक्ष इति विकार्यो मोक्षः, यथा पयसः पुर्वादस्थापहानेनाव- 


स्थान्तरप्राछिविकारो दधीति । तदेतयोः पक्षयोरनित्यता मोक्षस्य, कार््ंर्वाद्‌ , दधिधटादिवत्‌ । अथ 
व: ; रो क ० 


भामती~व्याख्या 
विगल्ितिप राग्वृत्यथंत्वं पदस्थ तदस्तदा 
त्वमिति हि पदेनंकाथंत्वे त्वमित्यपि यत्पदम्‌ । 
तदपि च तदा गत्वेकाध्यं विशुद्धे चिदात्मतां 
त्यजति सकलान्‌ कतूंत्वादीन्‌ पदाथ मलान्‌ निजान्‌ ॥ 

[ तत्‌ त्वमसि'-- यहाँ पर प्रव्यक्पदाथं की पराकत्वेन वृत्तिता ( विद्यमानता ) सम्भव नही, 
तब तत्पद की उसमें वृत्ति ( शक्ति ) नहीं हो सकती, क्योंकि त्वम्पदाथं तत्पदाथं से अभिन्न 
या विशुद्ध होकर रह्‌ जाता है । तव भात्मा अपने मे आरः दित सकल कतुत्वादि (प्रमातृत्वादि) 
धर्मो का परित्याग कर डालता है । इसी अथं ( ब्रह्मगत फल-ग्याप्यताभाव के प्रदशंन ) में 
श्रुति प्रमाण प्रस्तुत करते है--“यस्यामतं तस्य॒ मतम्‌, मतं यस्य न वेद सः” ( केनो. २।३ , । 
[ जिस व्यक्ति को श्रह्य अमतम्‌" ( ज्ञानाविषयः ) एेसा निश्चय दहै, उस व्यक्तिको ही मतम्‌ 
( सम्यक्‌ निश्चय ) है । उसके विपरीत जस व्धक्त को ब्रह्य सतम्‌' ( ज्ञानस्य विषयः ) एेसा 
निश्चय होता है, वह्‌ ब्रह्य का वस्तुस्वल्प नहीं समञ्न पाया ] । प्रकरण का उपसंहार किया 
जाता है-“भतोऽविद्याकल्पितसंसारित्वनिवतंनेन न मोक्षस्यानिद्यत्वदोषः'* । 

परकीय पक्ष मे मोक्ष की अनित्यतापत्ति का उद्भावन करते है --“'यस्य तूत्ा्यो 
मोक्षः, तस्य कायंम्‌ अपेक्षते” । यहाँ 'काययं' पद से यागादि-जन्य अपूर्वं विवक्षित है, मोक्ष 
अपनी उत्पत्ति मे उसी अपूवं को अपेक्षा करता है । ' तयोः पक्षयोः' का अधं है--“निवत्यं- 
विका्ंपक्षयोः । ' माक्षस्थ ध्रुवमनिलयत्वम्‌, न हि दध्यादि विकार्यभुत्ाद्यं वा घटादि नित्यं 
हृष्ट छोके । नि्वंत्यं ( उत्पाद्य ) भौर विकायं पक्षों का उदाहरण यह है -( १} बौद्धगण 
क्षणिक विज्ञान को आत्मा मानते है, उनके पन्च में विज्ञान-सन्तति मे उत्पद्यमान विशुद्ध 
विज्ञानक्षणो को मोक्ष माना जाता है, अतः वह मोक्ष निरव॑त्यं है। [ चित्त या विज्ञान में 
ब्लेशवेरण ओर ज्ञथावरण-ये दो प्रकारके मल माने जाते ह, उनकी निवृत्ति ही चित्त की 
विशुद्धता है-“धर्माभावोपलन्धिश्च निःक्लेशविशुद्ता'” । ( महायान सु. १३।१६ ) । बौद. 
निकायो के ।वविघ निर्वाणवाद है, उनका दिग्दशंन भूमिकामेदेखा जा सकता है ] । 

अन्य आचार्यो के मत मे संसाररूप अवस्था छोड कर कंवत्यावस्था को आत्मा वसे 
ही प्राप्त करता है, जैसे सुवणं पिण्डावस्थाको छोढ्‌ कर कटकादि में विकृत होता है। यह्‌ 
अवस्थान्तर-प्राप्िरूप मोक्ष वेसे ही विकायं है, जसे दूध का अपनी पूर्वावस्था को छोड कर 





# 


मोशषस्योत्पात्वादिविचारः ] दिन्दीसददितभामतो खंबक्तितम्‌ | १४९ 


लोके । न चाप्यत्वेनापि कायोपेश्ा; स्वात्मस्वरूपत्वे सस्यनाप्यत्वात्‌ । स्वरूपव्यतिरि- 
क्तस्वे ऽपि ब्रह्मणो नाप्यत्वं, स्वेगतत्वेन नित्या्तस्वरूपस्वात्सर्वेण ब्रह्मणः, अकाश 
स्येव । नापि संस्कार्यो मोक्षः, येन व्यापारमपेक्ेत । संस्कारो हि नाम संस्कायस्य 
ुणाधानेन वा स्यादोषापनयनेन वा १ न तावद्‌ गुणाघानेन संभवति; अनाधेयातिशय- 


॑ भामती | 
"वर्तः परो दिवो ज्योतिदीप्यते' इति धृतेब्यणो विक्कताविृतदेक्षभेदावगमादविकृतदेशग्रह्प्रालिरुषा" 
सनादिविधिकाय्या भविष्यति । तदा च ्राप्यकमंता ब्रह्मण इत्पत आह @ॐ न चाप्यःवेनापि इति ® । 
अन्थदन्येन विक्कुतदेश्षपरिहाण्याऽविकृतदेशञ प्राप्यते । तदशयथोपवेलं जलधिरतिबहलचपलकल्लोलमालापर- 
स्परास्फालनसमुल्लस्त्फेनपुर्जस्तवकतया विक्कृतः, मध्ये तु ्रजान्तस्रकलकल्लोलोपसरगः स्वस्थः स्थिर. 
तयाऽविष्तस्तस्य मध्यमविष्ृतं पतिकः पोतेन प्राप्नोति । जीवस्तु ब्रहोवेति कि केन प्राप्यता, भेवाश्नय- 
त्वात प्राप्तरित्यथं; । अथ जोवो ब्रह्मणो भिन्नस्तयापि न तेन ्रह्मप्यते, ह्मणो विभुत्वेन नित्यप्रात्वा- 
दित्याह ® स्वरूपव्यतिरिकतत्वेऽपि इति & । संस्काय्यंकम॑तामपाकरोति ` ® नापि, संस्कार्यं इति ® । 
हयी हि संस्कराग्य॑ता, गुणाधानेन वा यथा बीजपरङुसुभस्य लाक्षारसावसेकस्तेन. -हि तत्‌ कुसुभं संस्कृतं 
लाक्षासवणं फलं प्रसूते । दोषापनयेन वा यथा मलिनमादकञतलं निधृष्टमिषटकाचूर्णनो सित भास्वरत्वं 


भामती~व्याख्या ` . + 

अवस्थान्तर की प्राति दधिरूप विकार है। इन दोनों पक्षो मे घट ओर दपिके समान मोक्ष 
मे अनित्यत्व सिद्ध होता हे । 

शङ्का-मोक्ष यदि उपपाद्य या विकायं नहीं, तब प्राप्य तो अवश्य हे, वयोकि “अथ 
यदतः परो दिवो ज्योतिर्दीप्यते विष्वत. पृष्ठेषु" ( छां. ३।१३।३ ) इत्यादि ध्रुतियों के अनुरोध 
पर आत्मा के दो ( विकृत भौर अविकृत ) देश प्रतीत होते हैँ । उनमें अविहृत देश की 
प्राप्ति उप।सना-विधि की देन है, वही मोक्ष दै, अतः मोक्ष में प्राप्य कमता स्थिर होती है। 

समाधान-भाष्धकार ने उक्त पक्ष का खण्डनं करने के लिए कहा है-^न 
चप्यत्वेनापि कायविक्षा, स्वात्मरूपत्वे सत्यनाप्यत्वात्‌ । तात्पयं यह्‌ द कि अन्य वस्तु अन्य 
साधनके द्वारा विकृत देश को छोड़ कर अविकृत देश कोप्राप्त होती है, जसे जरधि 
( महासागर ) अपने तट के समीप अत्यन्त चपल ओर उत्ताल तरद्खावल्ियिों के परस्पर 
आस्फालन ( टकराहट ) से फनिल अवस्था मे विकृत होता है ओौर वही मध्य भागमेजा कर 
सकल कट्लोल ( उछल-कुद ) को छ) कर नितान्त प्रणान्तं होता दहै । नाविक अपने नौका 
यान के द्वारा उसी प्रशान्त क्षेत्र को प्रा करत) है, किन्तु जीव तो ब्रह्मरूप ही है, अतः वहं 
किस अन्य पदार्थंको प्राप्त करेगा? प्रा क्रिया सदैव प्रापक ओर प्राप्य के भेद की अपेक्षा 
करती है, प्रकृत में प्रापक ( जीव ) ओर प्राप्म ( ब्रह्म) का भेदन होने के कारण प्राप्ति 
सम्भव नहीं, फलतः मोक्ष में प्राप्य कमता वयोकर बनेगी १ दि जीवकोब्रह्यसे भिन्लभी 
मान लिया जाय, तब भी वह प्राप्य नहीं हो सकता, क्योकि लोक में प्राप्य वही माना जाता 
है, जो कभी अप्राप्त हो, ब्रह्य तो विभुहोनेके कारण सदैव प्राप्त है -““स्वरूपव्यतिरिक्तत्वेऽपि 
बरह्मणो नाप्यत्वम्‌, सरवेगतत्वेन नित्या्तस्वरूपत्वात्‌ 4 २. 

मोक्ष में संस्कार्यकमेता का अपाकरण किया जाता है-“नापि संस्कार्यो मोक्षः" । 
संस्कायं कमता दो प्रकार की होती दै-( १) गुण-विशेष की उत्पत्ति के दारा जंस-- 

कुसुमे बीजपूरादेः यत्लाक्षा्युपसिच्यते । 
तद्रूषस्यैव संक्रान्तिः फले तस्येति वासना ॥ ८ भ्र. वा. भा". ३५८ ) 

बीजपूर ( बिजौरा निम्बू ) के फ कौ लाखके रस (पानी) सेतर कर देने परं विजौरा 








१५० बद्मसूत्रशाङ्करभाष्यम्‌ [ म. १पा.१य्‌. ४ 
बह्मस्वरूषत्तरान्मोक्षस्य । नापि दोषापनयनेन; नित्य णडनरह्मस्वरूपत्वान्मोक्स्य । 

` स्वात्मधमे एव संस्तिरोभूतो मोक्षः क्रिययातमनि संस्क्रियमाणेऽभिग्यज्यते, 
यथा.ऽ.ऽदशें निघषेणक्रियया संस्क्रियमाणे भास्वरत्वं धमं इति चेत्‌,-न; क्रियाश्चय- 
त्वाचुपपत्तेरात्मनः । यदाश्रय क्रिया तमविङ्ुव॑तो नैवात्मानं लभते । यद्यथा क्रिय । 


भामती 

सस्कृतं भवति । तत्न न तावद्‌ ब्रह्मणि गुणाधानं सम्भवति । गुणो हि ब्रह्मणः स्वभावो वा भिक्नोवाः 
स्वभावश्चेत्‌ कथमाधेयस्तस्य नित्यत्वात्‌ । भिन्नत्वे तु काय्यत्वेन मोक्षस्यानित्यत्वप्रसङ्खः । न च भेदे 
घ्मंधर्मिभावो गवाइववत्‌ । मेदाभेदश्च व्युदस्तो विरोधात्‌ । तदनेनाभिसन्धिनोक्तम % अनाषेयातिश्ञय- 
ब्रह्मस्वरूपतवान्मोकस्य ® । द्वितीयं पक्षमपक्षिपति ® नापि दोषापनयनेन इति ® । अश्युद्धिः सती 
द्पणे निवत्तते, न तु ब्रह्मगि असती नियत्तनोया, नित्यनिवृत्तत्वादित्यथं; । 

शङ्कते ® स्वात्मधमं एव इति ® । ब्रह्मस्वभाव एव मोक्षोऽनाद्यविध्चामलावृत उपासनादि- 
क्रिययाऽऽत्मनि संस्क्रियमाणेऽभिव्यज्यते, न तु क्रियते । एतदुक्तं भवति--नित्यजुद्धत्वमात्मनोऽसिद्ध, 
संसारावस्थायामविद्यामलिनस्वादिति । शङ्कां निराकरोति ® न ® । कुतः ? ® क्रियाश्चयत्वानुपपत्तेः % । 
नाविद्या ब्रह्मा्नया, किन्तु जीवे, सा त्वनिवं चनोयेत्यु्तं, तेन नित्यशुद्धमेव ब्रह्म । अभ्युपेत्य व्वश्ुदधि 
क्रियासंस्काय्यंत्वं इष्यते । क्रिया हि ब्रह्मसतमवेता वा ब्रह्य सस्कूर््यात्‌ , यथा धषणमिष्टकाचूणं संयोग- 


भामती-~ग्याख्या 
काफल अन्दरसे लाल हो जाताहै। यहाँ फूल पर लालिमात्मक गृण का आधान किया 
जाता है, वह फूल की लालिमा फलके रस में परिणत हो जाती दै। (२) दूसरा संस्कार 
दोषापनयन के दवारा किया जाता है, जेसे मलिन दपंण-तल पर इट का चूर्णं रगडने से दपंण 
संस्कृत अर्थात्‌ निमंल हो जाता है। ब्रह्म पर गुणाधानहूप संस्कार नहीं किया जा सकता, 
क्योकि ब्रह्म पर जो गुण उत्पन्न किया जाता है, वह्‌ क्या ब्रह्य का स्वरूप है ? अथवा ब्रह्म से 
भिन्न ? यदि स्वभाव है, तब ब्रह आधेय नहीं हो सकता, क्थोंकिं नित्य ब्रह्म का स्वरूप भी 
नित्यही है । संस्कार कः ब्रह्म से भिन्न ओर उत्पाद्य मानने पर मोन्न मे अनित्यत्वापत्ति होती 
है। भत्यन्त भेद मानने पर संस्कार ओर ब्रह्मकावैसे ही धमंघ्षिभाव नहीं बन सकता, 
जसे गौ ओौर अश्व का। मेदाभेद-पक्ष का निरास पहले ही कियाजा चुकादहै, क्योकि 
वह्‌ परस्पर-विष्द्ध है इस आशय को मन मे रखकर कहा है- “ 'अनाषेयातिशयब्रहमस्वरूप- 
त्वान्मोक्षस्य"' । संस्कार के दोषापनयनरूप द्विती कत्प का निरास किया जारहाहै-- 
“नापि दोषापनयनेन, नित्यशुदधब्रह्मस्वरूपत्वान्मोक्षस्य । आशय यह्‌ है कि दृ्टन्त-स्थल पर 
मल या अशुद्धि वस्तुतः होती है, तब उसकी निवृत्ति हो सकी, किः तु ब्रह्मपर अशुद्धि की 
सत्ता तीनो कालों में भी नहीं, तव नित्य असत्‌ या निवृत्त पदाथं को निवृत्ति क्योकर होगी ? 
शङ्का-सूचक शब्द न होने पर भी यह शङ्का-भाष्य है स्वात्मधमं एव संस्तिरोभूतो 
मोक्षः” । यद्यपि मोक्ष ब्रह्मस्वभाव है, तथापि वह अनादि अविद्यारूप मल से आच्छन्नहै, 
उपासनादि क्रिया के दवारा आत्मा के संस्कृत हो नाने पर वह अभिव्यक्त हो जाता है । शङ्का. 
वादी का अभिप्राय यह है कि आत्मा में नित्यशुद्धत्व सिद्ध नहीं, क्योकि संसारावस्था में वह ` 
भविद्यारूप मल से युक्त होता है । उक्त शङ्का का निराकरण किया जाता है- “न । किसी 
भीक्रियाके द्वारा ब्रह्मका संस्कार नहीं किया जा सकता, क्योकि “क्रियाश्रयत्वानुपपत्तेः । 
अविद्या भी ब्रह्य के आधित नहीं रहती, किन्तु जीव के आधित रहती है । अविद्या अनिवंच. 
नीय है-यह्‌ कहा जा चुका है । फलतः ब्रह्म नित्य शुद्ध ही हे । ब्रह्म मे अविद्यारूप अशुद्धि 
को मानकर क्रिया के दवारा संस्कायंत्व का निरास किया गया है, क्योकि क्या क्रिया ब्रह्म के 
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विक्रियेत, अनित्यत्वमात्मनः प्रसज्येत । (अविकार्यो यमुच्यते, ( भ. गी. २।२५ ) इति 
चैवमादीनि वाक्यानि बाध्येरन्‌ । तच्चनिष्म्‌ । तस्मान्न स्वाश्रया क्रियाऽ.ऽत्मनः 
संभवति । अन्याश्रयायास्तु क्रियाया अविषयत्वान्न तया ऽ.ऽत्मा संस्कियते । नु देदा- 
यया सानाचमनयज्ञोपवीतादिकया क्रियया देहौ संस्क्रियमाणो दष्टः, न; देहादि संह- 
तस्येवाविध्याग्रहीतस्यात्मनः संस्क्रियमाणत्वात्‌ । परत्यक्षं हि स्नानाचमनादेदंहसमवबा- 
यिस्वम्‌ । तया देहाश्चयया तर्खंहत पव कश्चिद विद्ययारमत्वेन परिगृहीतः संस्क्रियत 
इति युक्तम्‌ । यथा देदाश्चयचिकिरेसानिमित्तेन धातुसाम्येन तत्संहतस्य तद्‌भिमानिन 
आरोम्यफलम्‌ , अहमरोग इति बुद्धिरत्पद्यते । एवं स्नानाचमनयज्ञोपवीतादिना भं 
भामती 
विभागव्रचयो निरन्तर आदशशशंतलसमवेतोऽन्यसमवेतो वा । न तावद्‌ ब्रह्मघमः क्रिया, तस्याः स्वाघय- 
विकारहेतुत्वेन ब्रह्मणो निष्यत्वन्याघातात्‌ । अन्याश्चया तु कथमन्यस्योपकरोति, अतिप्रसङ्गात्‌ । नहि 
दपंणे निधुष्यमाणे मणिविद्धो दृष्टः । ® तच्चानिष्टम्‌ इति ® । तदा बाधनं पराखश्ति । अत्र भ्यभिचारं 
चोदयति % ननु देहाध्नयया इति ® । परिहरति ® न, देहसं हतस्य इति ® । अनाद्निर्वाच्याविद्यो- 
पधानमेव ब्रह्मणो जोव इति च क्षेत्रज्ञ इति चाचक्षते । स च स्थ्‌लसुदमशरीरेन्व्रियादिसंहतस्तत्पक्कात- 
मध्य पतितस्तदभेञनाहमितिप्रत्थयविषयोभूतोऽतः शरोराविसंस्कारः रशारीरादिधर्मोऽप्यात्मनो भवति, तद. 
मेदाध्यवसायात्‌ । यथाऽङ्खरागधमंः सुगन्धिता कामिनीनां व्यपदिश्यते । तेनात्रापि यदाधिता क्रिया 
सांव्यवहारिक्षप्रमाणविषयोकृता तस्येव संस्कारो नान्यस्येति न व्यभिचारः । तत्त्वतस्तु न क्रियान 


भामती-व्याख्या 
आधित होकर वसे हीब्रह्यको संस्कृत करती है, जसे आदर्श-तल पर इश्टिका-चूर्णका निर- 
न्तर संयोग-विभाग-प्रचयरूप घषंण ? अथवा अन्य वस्तु मे रहकर क्रिया ब्रह्यको संस्कृत 
करती दहै? क्रिपा ब्रह्म का धमं नहीं हो सकतो, ब्योकि वह्‌ नियमतः अपने आश्रय को विकृत 
करती है, यदि एेसा मान लिया जाय, तव जऋहयगत नित्यत्व-प्रतिपादक श्रुतियों का विरोधं 
होतादहै। ब्रह्य से अन्य पदाथं मे रहनेवाी क्रिया केद्वारा ब्रह्म संस्कृत नहींहो सकता, 
अन्यथा दपंण पर इष्टिका-चृणं रगडने पर स्फटिक मणि भी संस्कृत हो जायगी, किन्तु वैसा कभी 
लोक मे देखा नहीं जाता । “तच्चानिष्टम्‌"' - इस भाष्प मे "तत्‌" पद के द्वारा ब्रह्यगत अनि. 
त्यत्वे का बाध गृहीत होता है, अर्थात्‌ ब्रह्मगत अनित्यत्व का बाध किसी को भी अभीष्ट नहीं । 
'यदाधिता क्रिप्रा भवति, तथा तदेव संरिक्रयते"- इस नियम के व्यभिचार कोशङ्खाकीनजा 
रही है-“ननु देहाश्रयया स्नानाचमनयज्ञोपवीतादिकया क्रिया देरी सं स्क्रियमाणो दृष्टः" । उक्त 
शङ्का का परिहार किया जा रहा है -^“न, देहादिसंहतस्यैवाटमनः संर्क्रिपमाणत्वात्‌” । 
अर्थात्‌ देह-तादात्म्धापन्न आत्मा ही स्नानादि क्रिघा का कर्ता. आश्रम; ओर वही उसके 
फल का भोक्ता माना जाता है,.अतः उसकी क्रिपासे वह ( विशिष्ट) आत्म, संस्कृत होता है, 
शुद्ध ब्रह्म नहीं, क्योकि अनादि ओर अनिववनीय अविद्यार्प उपाधि से युक्त ब्रह्य को जीव, 
कषेत्रज्ञादि पदो के द्रारा अभिहित किथाजाता है। वह स्थल शरीर एवं इन्द्रियादि-घटित 
सृक्ष्म शरीरसे विशिष्ट होता है। देहादि संघात के मध्य में निविष्ट वहु देहादि-तादा- 
त्म्याध्पास के कारण देहादि कौ अहम्‌" ही मानतादहै, इस प्रकार शरीर कासंस्कार 
शरीर.विशिष्ट आत्मा का्वंसे ही माना जाताह, जैसे कामिनी के शरीरपर मलेहृए 
चन्दन-चूणं की सुगन्धि का व्यवहार कामिनी में होता हे, फलतः व्यावहारिक प्रत्यक्षादि 
प्रमाणो के द्वारा स्नानादि क्रिया जिस आश्वयमे देखी जाती है, वह॒ संस्कृत होता है, उक्त 
नियम मे किसी प्रकार का व्यभिचार नहीं होता । तत्त्वतः ( पारमार्थिक दृष्टि से ) पृथक्‌ 
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शद्धः संस्छृत इति यज बुद्धिरुत्पद्यते स संस्क्रियते । स॒च देेन संहत पव । तेनैव 
ह्यरका ऽह प्रत्ययविषयेण प्रत्ययिना सर्वाः क्रिधा निवत्यन्ते । तत्फटं च स पवाश्नाति; 
(तयोरन्यः पिप्पटं स्वाद्वस्यनष्नन्नन्यो अभिचाकशोति, ( मुण्ड० ३।१।१ ) इति मन्त्र- 
वर्णात्‌ । आमेन्द्रियमनोभुक्तं भोक्तेव्याइमेनीषिणः' ( काठ० १।३।४) इति च । तथा च 
“एको देवः सर्वभूतेषु गूढः सवेव्यापी सर्वेभूतान्तरात्मा । कमध्यक्षः स्ेभूताचिवासः 
साक्षी चेता केवलो निगुणश्च' ( श्वेता० ६।११ ) इति, “स पयेगाच्छुक्रमकायमन्रणम. 
स्नाविरे शुद्धमपापविद्धम्‌, ( ईशा० ८ ) इति चेतो मन्त्रावनाघेयातिशयतां निव्यश्ुद्धतां 
च ब्रह्मणो दद्यैयतः । ब्रह्मभावश्च मोक्षः । तस्मान्न संस्कार्योऽपि मोश्चः । अतो.ऽन्यन्मोक्षं 


भरति क्रियाचुप्रवेशद्वारं न शक्यं केनचिदरोयितुम्‌ । तस्माञक्ञानमेकं मुक्त्वा क्रियाया 


भामती 
संस्कार इति । सनिदशंनं तु क्ञेषमध्यासभाष्य एव कृतव्यारुपानमिति नेह ॒ध्याख्धातम्‌ । ® तयोरन्यः 


पिप्पलम्‌ इति ® । अन्यो जीवात्मा, पिप्पलं कमंफलम्‌ । ®अनश्न्नग्य - इति ® । परमात्मा । संहतस्येव 
भोषतृरवमाह मन्त्रवणं; । ® आत्मेन्द्रिय इति ® । अनुपहितशुद्धस्वभावन्नहाप्रदशं नपरो मन्त्रो पठति 
® एको देवः इति & । “'शुक्रं'' दीचिमत्‌ , "अव्रणं" दुःखरहितम्‌ , ““अस्नाविरम्‌' अविगल्तिम्‌ , 
अचिनाक्ञीति याबत्‌ । उपसंहरति ® तस्माद्‌ इति ® । ननु मा भून्निवं्यादिकमंता चतुष्टयी, पञ्चमी तु 
काचिद्‌ विधा भविष्यति यया मोक्षस्य कमता घरिष्यत इत्यत आह ® अतोऽन्यद्‌ इति ® । एभ्यः 
प्रकारेभ्यो न प्रकारान्तरमन्यदस्ति, यतो मोक्षस्य क्रियानुप्रवेश्लो भविष्यति । एतदुक्तं भवति - चतसुणां 
विधानां मध्येऽम्यतमतया क्रियाफलत्वं ग्या, सा च मोक्षाद्‌ व्पावत्तमाना भ्यापकानुपलब्ध्या मोक्षस्य 
क्रियाफलस्वं व्यायत्तंयतोति । तत्‌ कि मोक्षे क्रियेव नास्ति, तथा च तदर्थानि शास्राणि तदर्थश्च प्रवुत्तयोऽ- 


भामती~व्याख्या . 
न कोरक्रियाहोतीहि भौर न तज्जन्य संस्कार । आध्यासिक इष्टि का विशेष वणन 


"परत्र पूवंहृष्टावभास"--इस भाष्य की व्याख्या मे विविध उदाहरणों कै दवारा पहले किया 
जा चुका है, अतः यहाँ विशेष व्याख्या करने की आवश्यकता नहीं रह जाती । “तयोरन्यः” 
इस श्रुति में अन्यः का अथं जीव, "पिप्पलं का अथं कमं-फर ओर “अनश्नन्‌ अन्यः' 
का अथं ब्रहम या परमात्मा है, क्योकि शुद्ध चैतन्य में फल-भोक्तत्व नहीं होता, संहत, 
उपहित या विशिष्ट आत्मा मे ही भोक्त॒त्व का वणन मन्त्र वणं ( संहिता-मन्त्र ) करता है - 
“आत्मा इन्दरियमनोयुक्तं भोक्तंत्याहुमंनी षिणः'” ( कठोऽ १।३।४ ) ` अनुपहित या शुद्धस्वभावक 
ब्रह्मपरक दो मन्त्रों का उदाहरण प्रस्तुत किया जाता है--“एको देवः सरवंभूतेषु गढः 
सवंब्यापी सवंभरतान्तरात्मा” ( श्वेता. ६।११ ) । द्वितीय मन्त्र में शुक्रम्‌" का अथं -दं प्तिमान्‌ 
( शुल्कं ), "अव्रणम्‌" का अथं दुःख-रहित, (अस्नाविरं' का अथं--अविगलित (अविनाशी) 
है । प्रकरण का उपसंहार किथा जाता है- “तस्मान्न संस्कार्योऽपि मोक्षः" । यदि एसी शङ्का 
हो कि नि्वंव्ये, आप्य, विकायं ओर संस्कायंरूप चार प्रकारो से भिन्न पांचवीं कोई विधा हो 
सकती है, जिसको लेकर मोक्ष मे कमता ! क्रियाश्रयता }) घट जायगी । तो वसी शङ्का का 
निरास किया जाता है--“अतोऽन्यन्मोक्षं प्रति क्रियानुप्रवेशद्वारं न शक्यं केनचिद्‌ दशेयितुम्‌"' । 
अर्थात्‌ इन चार प्रकारो को छोड कर कोई पचम प्रकार एसा नहीं दिखाया जा सकता, 
जिसके द्वारा मोक्षमे क्रिया की अपेक्षा सिद्धकौी जा सके। ध्यत्र-यत्र क्रियाफलत्वम्‌, तत्र. 
तत्र निववंत्थंत्वादिचतुष्टयान्यतमत्वम्‌'- इस प्रकार कौ व्या पयंवसित होती है, अतः प्रकृत 
( ब्रह्मभावरूप ) मोक्ष में निवंत्यंत्वाद्यन्यतमता की निवृत्ति से क्रिया-जन्यत्व की निवृत्ति हो 
जाती है । यह जो शङ्काहोती दहै कि यदि मोक्षमे किसी प्रकार की क्रिया ( कृति-साध्यता) 
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गन्चमाजस्याण्यचुपवेश इह नोपपद्यते । 

नलु ज्ञानं नाम मानसो क्रिया न, वेलक्षण्यात्‌ । क्रिया हि नाम सा, यत्र वस्तुः 
स्वरूपनिरपेक्षैव चोधते, पुरुषचित्तभ्यापाराघोना च । यथा यस्ये देवताये दविथ- 
हीतं स्यात्‌ तां मनसा ध्यायेद्धषर. करिष्यन इति, "संभ्यां मनसा भ्यायेत्‌' ( ए० ब्रा° 
३।८।१ ) इति चेवमादिषु 1 ध्यानं चिन्तनं यद्यपि मानसं, तथापि पुरुषेण कर्तृमकतु 
मन्यथा वा कतुं शक्यं; षुरुषतन्बत्वात्‌ । क्ञानं तु प्रमाणजञन्यम्‌ । प्रमाणं च यथाभूत- 
वस्तुचिषयम्‌ , अतो ज्ञानं कर्तुमकर्तुमन्यथा वा कतुमशक्यम्‌ , केवलं वस्तुतन््रमेव 
तत्‌। न चोदनातन्त्रम्‌ । नापि पुर्षतन्त्रम्‌ । तस्मान्मानसत्वे ऽपि श्चानस्य मददेल- 
क्षण्यम्‌ । यथा च "पुरुषो वाव गौतमाच्निः' “योषा वाव गोतमाभ्निः' ( छान्दो ५।अ, 
८।१ ) इत्यत्र योषिल्षुरुषयोर्चिवुद्धिमीनसी भवति । केवलचोवनाजन्यत्वात्‌ क्रियैव सा 


भामती 
तथंकानीत्यत उपसंहारब्याजेनाह % तस्माज्‌ - ज्ञानमेकम्‌ इति ® । अर ज्ञानं क्रिया मानसी कस्मान्न 
विधिगोचरः, कस्माच्च तस्या फलं निब्यादिण्वन्यतमं न मोक्ष इति चोदर्याति ® ननु ज्ञानम्‌ इति ® । 
परिहरति ® न, वैलक्षण्यात्‌ & । अयमथंः -सत्यं ज्ञानं मानसी क्रिया, न स्वयं ब्रह्मणि फलं जनयितु- 
महति, तस्थ ॒स्वयम्परका्ञतया विदिक्रियाकमंभावानुपपत्तरि्युक्तम्‌ । तदेतस्मिन्‌ वंलडइण्ये स्थिते एष 
वेलदण्यान्तरमाह ® क्रिया हि नाम सा इति ® । “यत्र” विषये ' “वस्तस्वरूपनिरपेक्षेव चोदते" यथा 
देवतासस्प्रदानकहवि ग्रहणे देवतावस्तुस्वरूपानपेक्षा=देवताध्यानक्रिया । यथा बा योषिति अग्निवस्त्वन- 
पेक्षाऽग्निबुद्धिर्था सा क्रिषा हि नामेति योजना । न हि यस्ये देवताये ह विगृहीतं स्यात्तां ध्यायेद्रषट्‌करि- 
ष्यन्नित्यस्माद्विघे; प्राग्देवताध्यानं प्रां, प्रापतं त्वधौतवेदान्तस्य विदितपदतदर्थ सम्बन्धस्थाधिगतशब्वन्याय- 


भामती-ग्याङ्या 

ही नहीं, तब मोक्ष-सम्पादन करने के लिए उपदिष्ट शास्त्र एवं मुमृक्षुओों की प्रवृत्ति अत्यन्त 
व्यथं हो जाती है । उस शङ्का का समाधान उपसंहार के बहाने किया जाता है--““तस्माज्ज्ा- 
नमेकं मुक्त्वा क्रियाया गन्धमात्रस्याप्यनुप्रवेश इह नोपपद्यते” । 

ज्ञान को मानस क्रिया क्यों न मान ख्या जाय, वह्‌ विधिकाविषयभीहो सकती 
है ओर'उसके फलभूत मोक्ष मे कथित चतुविधान्यतमत्व भी-एेसी शङ्का उठाई जा रही 
है--“ननु ज्ञानं नाम मानसी क्रिया" । उस शङ्का का परिहार कियाजा रहा दै-“न। 
ज्ञान को मानस क्रिथा नहीं मान सकते, ्योकि इसमे क्रिया से वेलक्षण्य पाया जाता है । 
आशय यहे है कि यह सत्य है कि ज्ञान भी एक मानस क्रिया है, किन्तु यह्‌ ब्रह्य मे किसी 
प्रकार क फल उत्पन्न हीं कर सकती, क्योकि ब्रह्म स्वथं प्रकाश होने के कारण ज्ञानरूप 
विदि क्रिया का क्म नहीं हो सकता । इस प्रकार के वैलक्षण्य के रहने पर भी अन्य वंलक्षण्य 
प्रदशित किया जा रहा है--“"क्रिप्रा हिनामसा यत्र वस्तुस्वरूपनिरपक्षैव चोद्यते” । यहां 
"यत्र" का अर्थं है--जिस विषय मे, इस प्रकार यहाँ क्रिया का यह लक्षण विवक्षित है-- यत्र 
विषये या वस्त्वनपेक्ना चोद्यते, तत्र विषये सा क्रियाः । जसे देवतारूप सम्प्रदानं के लिए हवि 
की ग्रहण क्रिया के अवसर पर “यस्यै देवताये हविगृहीतं स्यात्‌ तां ध्यायेद्‌ वषट्‌ करिष्यन्‌" 
( रे. ब्रा. १९।८।१) इस वाक्य के द्वारा जो ध्यान क्रिया विहित है, वहं अपने विषयीभ्रूत 
देवता की अपेक्षा नहीं करती, क्योकि ज्ञेय वस्तु ज्ञान से पहले जसे अपने स्वरूप मे व्यवस्थित 
होती है, ध्येय वस्तु वेसी नहीं, सम्पदादि स्थलों पर अन्य वस्तु में ध्यान अन्य का ही होता 
ह, जैसे योषित्‌ ( स्त्री ) मे अग्नि-भावना । देवता-श्यान विहित भी इसी लिए ह कि “तां 
मनसा ध्यायेत्‌" --इस विधि वाक्य के श्रवण से पहले.देवता-घ्यान प्रप नहीं, किन्तु जिस 
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पुरुषतन्त्रा च । या तु प्रसिद्धेऽग्नावग्निबुद्धिः, न सा चोदनातन्त्रा, नापि पुरुषतन्त्रा । 
कि तर्हि ? भ्रत्यक्षविषयवस्तुतन्त्रेवेति श्ञानमेवेतन्न क्रिया । एवं सर्व्रमाणविषयवस्तुषु 
वेदितन्यम्‌ । तत्रैवं सति यथाभूतन्रह्मात्मविषयमपि ज्ञानं न चोदनातन्त्रम्‌ । तद्धिषये 
लिङादयः यमाणा अभ्यनियोज्यविषयत्वात्कुण्ठोभवन्ति, उपलादिषु प्रयुक्तश्ुरतेक्षण्या- 


भामती 

तत्त्वस्य सदेव सोभ्येदमित्यादेस्तत्वमसोत्यन्तात्सन्दर्भाद्‌ ब्रह्मास्मभावन्ञानं शब्दप्रमाणसामर्ण्यात्‌ । इन्द्रियां - 
सन्निकषंसामर््यादिव प्रणिहितमनसः स्फीतालोकमध्यवत्तकरुम्भानुभवः । न ह्यसौ स्वसामग्रोबललब्धजभ्मा 
मनुजेच्छयाऽन्यथाकर्तृमकतु' वा शाक्यः, देवताध्यानवत्‌ , येनाथंवानत्र विधिः स्यात्‌ । न चोपासना वाऽनु- 
भवपय्यंन्तता वाऽस्य विेर्गोचरस्तयोरन्बयव्यतिरेकावधृतसामभ्यंयोः साक्षात्कारे वाऽनाद्यविद्यापनये वा 
विधिमन्तरेण प्राप्तत्वेन पुरषेच्छयाऽन्यथाकतंमकतु" वाऽशाक्यत्वात्‌ । तस्माद्‌ ब्रह्मज्ञानं मानसी क्रियाऽपि 
न विधिगोचरः । पुरषचित्तव्यापाराषीनायास्तु क्रियाया वस्तुस्वरूपनिपेक्षिता कवचिदविरोधिनी, यथा 
बैवताध्यानक्रियायाः । न त्र वस्तुस्वरूपेण कश्चिद्विरोधः । क्वचिद्रस्तुविरोधिनी, यथा योषिल्पुषयो- 
रग्निदुद्धिरित्येतावता भेदेन निदर्शनमिथुनद्रयोपन्यासः । क्रियेवेत्येवकारेण वस्तुतन्त्रस्वमपाकरोति । 

नन्वात्मरेव्येवोपासोतेत्यादयो विधयः शूयन्ते, न च प्रमत्तगोत।ः, तुर्यं हि साभ््रवायिक, तस्माद्ि- 
धेयेनात्र भवितभ्यमित्यत आह ® तद्विषयं लिङादयः इति ® । सत्यं शयन्ते लिङादयः, न त्वमी विधि- 


भामती~व्याख्या 
व्यक्ति ने वेदान्त का अध्ययन किया है एवं पद-पदा्थं का संगति-ग्रह भीकरच्िया ह, उस 
व्यक्ति को “सदेव सोम्येदमासीत्‌"-यहाँ से लेकर “तत्त्वमसि यहां तक के सन्द 
(प्रकरण ) से शब्द प्रमाणके वल परवेसेही ब्रह्मम आत्मत्व-बोध हो जाता हं, जसे 
इन्द्रियाथं-सत्निकषे के बल पर समाहितमनवाले व्यक्ति की उज्वल प्रकाश में अवस्थित घट 
का अनुभव हो जाता ह, क्योकि एसे घटानुभव का जो अपनी इन्दरिय-सन्निकर्षादि.घटित 
सामग्री से उत्पन्न हुआ ह, किसी पुरुष की इच्छासे न तो अन्यथा किया जा सकता हं ओर 
न अकरण । यदि इसका इच्छामात्रै के बल पर ध्यानादि के समान अन्यथाकरण या अकरण 
सम्भव होता, तब इसके विधान की सार्थकता हो सकती थी। इस द्रष्टव्यः" विधि के 
दारा उपासना ( श्रावण ज्ञान कौ आवृत्ति ) या अविद्यपनयनाथं परोक्ष ज्ञान की साक्षात्कार 
पयन्तता का विधान नहीं किया जा सकता, वथोकि लोकप्रसिद्ध अन्वय-व्यतिरेक के आधार 
पर उपासना (निरन्तरानुचिन्तन) मे साक्षात्कार की एवं साक्नात्कार-पयंन्त ज्ञान मे अविद्या- 
निवृत्ति की जनकता विधि के बिना ही स्वतः सिद्ध है, पुरुष की इच्छा के द्वारा उसका अन्यथा- 
करणनहीं हो सकता । फलतः ब्रह्मज्ञान को मानस क्रिया मान लेने पर भी उसमें विधि-विष- 
मता सम्भव नहीं । क्रिया में सवत्र वस्तुस्वहूप-निरपेक्षता का विरोध नहीं हाता, कहीं-कहीं 
अविरोध भी होता है, जैसे देवताविषयक ध्यान क्रिया मे, क्यों कि वस्तुस्वरूप (देवता-स्वशूप) के 
साथ इसका कोई विरोध नहीं होता । कहीं-कहीं क्रिया अवण्य ही वस्तुस्वहूप की विरोचिनी 
होती है, जेसे स्त्री ओर पुरषमें अग्निकाष्यान। क्रियाओं के इस अन्तर को ध्यानमें रख 
कर देवता-ध्यान ओर स्त्री आदि में अग्नि-ध्यान इन द्विविध ध्यान क्रियाओं का उदाहरण 
भाष्यकार ने दिथा है । भाष्यकारने जो कहा है ' क्रियैव सा" । वहाँ एवकार के द्वारा क्रिया 
मे वस्तु-तन्त्रता का निराकरण किया गया है । 
` शङ्का-भतमेत्येवोपासीत' ( बृह उ० १।४।७ } इत्यादि विधि वाक्य जब वेदान्त- 
क्षेत्र मे उपलन्ध होते है, तब उनकी उपेक्षा नहीं की जा सकती, क्योकि ये वाक्य कोई 
श्रमत्त पुरुष के प्राप के समान निरथंक नहीं, एवं अथंवाद-वाक्यों की प्रामाणिकता ओर 
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दिवद्‌ ; अहेयाुपादेयवस्तुविषयस्वात्‌ । किम्थौनि तर्हिं “आत्मा वा अरे द्षभ्यः 
्रोतव्यः, ( ब. २।४।५ ) इत्यादीनि विधिच्छायानि वचनानि ?:स्वाभाविकप्रवुत्तिविषय- 
विमुखीकरणा्थानोति मः । यो हि बहिर्मखः प्रवतेते पुरुषः इटं मे भूयादनिषटं मा भूद्‌" 
इति, नच तश्रात्यर्तिक पुरुषाथं लभते, तमात्यन्तिकपुरूषाथेवाञ्छिनं स्वाभाविककार्य- 
करणसंघातप्रचृत्तिगोचराद्धिमुखीकृत्य धत्यगात्मस्ोतस्तया प्रवतंयन्ति- “त्मा वा 


भामती 
विषयाः, तद्विषयस्वेऽप्रामाण्यप्रस ङ्गात्‌ । हियोषादेयविषयो हि विधिः। स एवच हेयः उपादेयो वायं 
पुरुषः क्तं मकत्तंमन्यया वा कत्तु शक्नोति । तजेव च समथः कर्ताऽधिकृतो नियोज्यो भवति । न चेव- 
म्भूतान्यात्म्रवणमननोपासनदशंनानीति विषयतवनुष्ठात्रोविधिभ्यापकयोरभावाद्‌ विधेरभाव इति प्रयुक्ता 
अपि लिङादयः प्रवत्तनायामसमर्था उपल इव क्षुरते ण्यं कुण्ठमप्रमाणीभवन्तीति । ® अनियोज्यविषय. 
त्वाद्‌ इति ® । समथो हि कर्ताऽधिकारी नियोज्यः । असामर्थ्ये तु न कतुंता ततोऽनधिकृतो न नियोज्य 
इत्यथः । यदि विधेरभावान्न विधिवचनानि, किमर्थानि तहि वबचनान्येतानि विधिच्छायानीति पृच्छति 
® किमर्थानि इति ® । न चानथंकानि युक्तानि, स्वाभ्यायविध्यधोनग्रहुणस्वानुषपत्तेरिति भावः । उत्तरम्‌ 
® स्याभाविक इति ® । अन्यतः प्राप्ता एव हि भवणादयो विधिसरूपेर्वाक्ये रनृन्ते । न चानुवाबोऽप्य 


भामती -व्याख्या 

साथंकता की पुष्टि मे कहा जाता है --“"तुल्यं च साम्प्रदायिकम्‌" ( जे. सू. १।२।८ ) अर्थात्‌ 
अध्ययनाध्यापन की परम्परा मे अन्य विधि में वाक्यों के समान ही इन वाक्यों को मान्यता प्राप्र 
है, अतः इनकी विधिरूपता निश्चित है, तव आत्मोपासना का विधान क्यों नहीं माना जाता ! 

समाधान -उक्त शङ्का का समाधान करते हुए भाष्यकार ने कहा है--““तद्विषये 
लिङादयः श्रूयमाणा अप्यनियोज्यविषयत्वात्‌ कुण्ठीभवन्ति'” । अर्थात्‌ इस बात को कभी भी 
नकारा नहीं जा सकता कि आत्मोपासना-विधि-बोधक वाक्य उपलब्ध नहीं होते । एसे वाक्य 
अवश्य है, किन्तु उनका विधि में तात्पयं मानने पर प्रामाण्य अक्षुण्ण नहीं रहता, क्योकि विधि 
सदैव हेय ओर उपादेय विषय कौ होती है, हेय ( त्याज्य ) या उपादेय ( ग्राह्य ) वही होता 
है, जिस विषय का पुरुष अपनी इच्छासे त्याग या ग्रहण कर सके । जिस विषय के करण, 
अकरण या अन्यथाकरण में पुरष सर्वथा समथं ओर स्वतन्त्र होता है, उसी विषय का पुरुष 
कर्ता, अधिकारी या नियोज्य माना जाताहै । इस प्रकार यह एक नियम या ग्याश्चि स्थिर 


होती है कि “यत्र यत्र पुरुषस्वातन्पं सनियोज्यत्वं तत्र तत्र विधेयत्वम्‌” । आत्मा के श्चवण, 
मनन ओर उपासन ( निदिध्यासन ) मे व्िधेप्रत्व सम्भव नदीं, क्योकि उनमें विधेषरत्व का 


ग्यापकीभूत हेयत्वोपादेयत्वरूप पुरुष-स्वातन्त्य एवं सनियोज्यत्व नहीं, व्यापक का अभाव 
होने पर व्याप्य का अभाव निश्चित है। लिङादि प्रत्ययं अवश्य ही विधि या प्रवतंना में शक्त 
होते दै, किन्तु प्रवतंना के अविषयीभूत पदाथ के बोधन में प्रयुक्त छिडादि वसे ही कुण्ठित 
याविवशहो जति, जैसे पत्थरको काटने के छिए चलाया गया षरा, पल्थर काटने 
समथं नहीं होता । अविषयीभरूत पदाथं मे लिडादि प्रमाण या प्रवतंक नहीं हो सकते, कर्थोकि 
उस विषय का नियोज्य या अधिकारी व्यक्ति ही सुलभ नहीं, सभथं कर्तां पुरुष को अधि- 
कारी या नियोज्य माना जाता है, जिक्त पदाथ के सम्पादन में जो समथं नहीं, उसका वह 
न कर्ता हो सकता है ओर न नियोज्य ( अधिकारी ) । विधि के अभाव मे विधि-वचन यदि 
प्युक्तं नहीं हो सकते, तब “आतमेत्येवापासःत'--इस प्रकार भ्रूयमाण विध्यराभास-वचन 
किस लिए ? एेसी शङ्का की जा रही है - किमर्थानि तहि “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः श्रोतव्य" 
इत्येवमादीनि विधिच्छायानि वचनानि ?" । ““स्वाध्यायोऽध्येतव्यः--ईइस स्वाध्याप्र-विधि के 
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अरे व्रष्टव्यः, दस्यादीनि । तस्यात्मान्वेषणाय प्रवृत्तस्याहेयमनुपादेयं चारमतन्वमुप- 
दिश्यते । “इदं सवं यदयमात्मा, ( बृह ० २।४।६ ) "यत्र त्वस्य सवंमात्मेवाभृत्तत्केन कं 
पश्येत्‌ केन कं विजानीयात्‌, "विश्ातारमरे केन विजानीयात्‌ ( बृह० ४।५।१५ ) “अय- 
मारमा जहम" ( बृह ० २।५।१९ ) इत्यादिभिः । यद्ण्यकतेभ्यश्रधानमास्मन्चानं हानायोपा- 
दानाय वा न भवतीति, तत्तयेवेत्यभ्युपगम्यते अलंकारो ह्ययमस्माकं यद्‌ ब्रह्मास्मावगतो 

सत्यां स्वैकतेब्यताहानिः कृतकृत्यता चेति । तथा च धतिः- “आत्मानं चेद्रिजा- 
नीयादयमस्मीति पूरुषः । किमिच्छन्कस्य कामाय शरीरमजुसंञवरेत्‌ ।' ( बृ 


भामत्ती 
प्रयोजनः, भ्रवृत्तिविशेषकरत्वात्‌ । तथाहि-तत्तदिष्टानिष्टविषयेप्साजिहासापहूतहूदयतय। बहिमंखो न 
प्रत्यगात्मनि समाघातुमर्हंति । आत्मधवणा दिविधिसरूपेस्तु वचनेम॑नसो विषयस्रोतः खिलीकृत्य भ्रत्यगा- 
ध्मलोत उद्घाट्ते इति प्रवृत्तिविशेषकरतानुवादानामस्तीति सप्रयोजनतया स्वाध्यायविष्धघोनग्रहणत्व- 
मृपपद्यत इति । 
यञ्च चोदितमात्मज्ञान मनुष्ठानानङ्गत्वादपुरुषा्थं पिति । तदयुक्तम्‌, स्वतोऽस्य पुरुषार्थत्वे सिद्ध 
यदनुष्टानानङ्गत्वं तद्‌ भूषणं न दूषणभिस्याह्‌ ® यदपि इति ® । ““अनुसंज्वरेत्‌ शरीरं परितप्यमातमन्‌- 
भामती~ग्याख्या 
हारा गृहीत होने के कारण उक्त वाक्यों को अनथंक नहीं कहा जा सकता । उक्त शङ्का का 
समाधान है -^स्वाभाविकप्रवृत्तिविषयविमुखोकरणार्थान।ति ब्रूमः" । वैषयिक सुख की 
लिप्सामे जीव की सहज प्रवृत्ति को रोकने के लिए “आत्मा वा अरे द्रषव्यः श्रोतव्यो 
मन्तव्यः” - एेसा कह दिया गयादहै। वहु भी विधि वाक्यों केद्वारा आत्म-साक्षात्काराथं 
श्रवणादि का विधान नहीं, अपितु अन्यतः ( लोक-प्रसिद्ध अन्वय-व्यतिरेक के माध्यमसे) जो 
श्रवणादि मे साक्षत्कार-जनकत्व प्राष्ठ है, उसो का अनुवादमात्र कर दिया गयादहै। यह 
अनुवाद भो निरथेक नही, श्रवणादिगत प्राशस्त्य का गमक होकर आत्म-श्रवणादि में.रुचि 
नौर अनात्म-चिन्तन मे अरुचि का जनक हो जाता है । विविध इष्ट विषयों की लिप्सा अर 
अनिष्ट विषयों कौ जिहासा के मोहक प्रपञ्च मे फसा जोव आत्म-चिन्तन मे मन को नहीं लगा 
सकता, कथित आत्मश्रवणादि-बोधक विध्याभासों के द्वारा विषयाभिमुख मानस प्रवाह को 
रोककर प्रत्यगात्माभिमुख प्रवृत्त किया जाता है । इस प्रकार सार्थक श्रवणादि-विषयक अनु- 
वाद के गमकं कथित विधि के समान रूपवाले '*आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यो मन्तव्यः" -- 
इत्यादि वाक्यो का स्वाघ्याय-विधि के द्वारा ग्रहण उपपन्न हो जाता है। 
यह्‌ जो आक्षेप किया था किं आत्म-ज्ञान किसी कर्मानुष्ठान का अङ्गन होने के कारण 
निरथंक है । वह्‌ आक्षेप युक्तियुक्त नहीं, क्योकि जब कि आत्म-ज्ञान स्वयं पुरुषाथं सिद्ध हो 
जाता है, तब उसमें किसी कमानुष्टान की अङ्गता आवश्यक नहीं -यह कहा जा रहा है- 
“यदपि अकत्तव्यप्रधानमात्मज्ञानं हानायोपादानाय न भवतीति, त तथवेत्यभ्युपगम्यते, अलङ्कारो 
ह्यथमध्माकं यद्‌ ब्रह्यात्मावगतौ सत्यां सवंकत्तंव्यताहानिः कृतकृत्यता च” । जसे ध्मं-ज्ञान के 
पश्चात्‌ घम का अनुष्ठान भपेक्षित होता है, वसे ब्रह्मज्ञान के पश्चात्‌ किसी प्रकार का अनुष्ठान 
भवशिष्ट नहीं रहता--पह हमारे अद्रेत-सिद्धान्त मे कोई दोष नही, अपितु गृण है, 
अलंकार है, महती कृतछृत्यता है, श्रुति भगवती का विजय-घोष हमारे पक्ष मे है- 
“आत्मानं चेद्‌ विजानीयादयमस्मीति पूरुषः । 
किमिच्छनु कस्यं कामाय शरीरमनुसंज्वेरत्‌ ।” ( वृह. उ. ४।४।१२ ) 
[ यदि यह्‌ पुरुष ( जीव ) अपने वास्तविक शुद्ध बुद्ध ब्रह्मस्वरूप का विज्ञान ( साक्षात्कार ) 
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७।४।१२ ) इति । "पतद्‌ बुद्‌भ्वा बुद्धिमार्स्यात्कृतङ्त्यश्च भारत (भ० गौ १५।२०) इति 
स्मृतिः । तस्मान्न प्रतिपत्तिविधिविषयतया ब्रह्मणः समपेणम्‌ । 
यदपि ॐ. बदाः -श्रवृ्तिनिवृत्तिविधितच्छेषब्यतिरेकेण केवलवस्तुवादी 
वेदभागो नास्ति, इति,- तन्न; ओपनिषदस्य पुरुषस्यानन्यशेषत्वात्‌ । यो.ऽसावुपनिष- 
भामती 
तप्येत । सुगममन्यत्‌ । प्रकृतमुपसंहरति % तस्मान्न प्रतिपत्ति इति ® । ्रकृतसिद्ध थ्थंमेकदे्िमतं 
दूषयितु भनुभाषते ® यदपि केचिदाहुः इति % । दूषयति ® तन्न इति ® । इदमत्राकूतम्‌-- 
काय्यंबोषे यथा चेष्टा लिङ्खं हर्षादयस्तथा । 
सिद्धबोषेऽथंबत्तेवं शास्त्रत्वं हितशासनात्‌ ।. 
यदि हि पदानां कार्य्याभिधाने तदर्थस्वार्थाभिधाने था नियमेन वुदधव्यवहारे सामभ्यंमवधृतं 
भवेत्‌ , न भवेत्‌ , अहेयोपादेयभूतन्नहमारमतापरत्वमुपनिषदाम्‌ । तत्राविदितसामभ्यंत्वात्‌ पदानां लोके 
तत्युवंकत्वारच वेदिकाथंप्रतोतेः । अथ तु भूतेऽप्यर्थे पदानां लोके दाकषयः सरङ्गतिप्रहस्तत उपनिषदां 
तत्परत्वं पौर्वापण्यंपयर्यालोचनयाऽवगम्यमानमपहुत्य न कार्यपरत्वं इाक्यं कल्पयितु, शृतहान्यभुतकटषप" 
नाप्रसङ्गात्‌ । तत्र तावदेवमकारयेऽथे न सङ्गतिग्रहः, यदि तत्परः प्रयोगो न लोके दृश्येत, तसप्रत्ययो वा 


५ भामती- व्याख्या 
कर ले, तब भौर किस फर की इच्छा से अथवा अपने से भिन्न किस पुरुष के किए शरीर- 


सन्ताप के द्वारा अनुसन्तप्त होगा ? ] “अनुसंज्वरेत्‌" शब्द का अथं भाष्यकारने ही श्रुति 
की व्याख्या में किया है - “शरीरमनुसंज्वरेत्‌, शरीरोपाधिकृतदुःखमनु दुःखी स्यात्‌, शरीरता- 
पमनुतप्येत'" ( बह. भा. पृ. ६७७ ) । प्रकरण का उपसंहार किया जाता है-““तस्मान्न 
प्रतिपत्तिविधिविषयतया ब्रह्मणः समपंणम्‌” । 

अपने सिद्धान्त कौ हृढता के लिए एकदेशो के दूषित मत का अनुवाद करते ह - 
“यदपि केचिदाहः” । उसमे दाषोद्धावन किया जा रहा है- "तन्न" । आशय यह है कि- 

कायंबोधे यथा चेष्ठा लिङ्क हर्षादयस्तथा । 
सिद्धबोधेऽथंवत्तेवं शास्त्रत्वं हितशासनात्‌ ॥ 

[ विगत पृ. १२६ पर एकदेशो कौ ओर से कहा गया था कि (१) 'अज्ञातसंगतित्व', 
( २ ) “शस्व्रत्व', (३) अयंवत्तव' ओर (५) 'मननादिप्रतीत्या'- इन चार हेतु ओ 
के द्वारा वेदान्त-क्षेत्र मे भी कार्यानुप्रवेश आवश्यक है । उसी का यहाँ निराकरण किया जाता 
है कि संगति-ग्रहं से लेकर तत्तव-निश्चय करने तक वेदान्त मे कही भी कार्यानुप्रवेश आवश्यक 
नहीं ] । आनयनादि कार्यरूप अथं के बाध में जसे चेष्टा ( प्रवृत्ति ) अपेक्षित है, वैसे ही 
पुत्रादि सिद्धप अथं के बोधन में “त्रस्ते जातः” इत्यादि वाक्यो को सुनकर श्रोता के 
मुख-मण्डल पर विखरी हुई हषं की रेखा लिङ्ख ( गमक ) रूपेण अपेक्षित ह । यदि कार्याथं 
के अभिधान मे पदों को नियमतः उत्तम ओर मध्यम वृद्धो के व्यवहार अपेक्षित होते, तब 
हेयोपादय-रहित ब्रह्म -परता वेदान्त-वाक्यो मे नहीं होती, क्योकि लोक में पदों का वेसा 
शक्ति-ग्रह सम्भव नहीं था भौर शक्ति-ग्रह पूवक हौ वैदिकाथं की प्रतीति होती ह । यदि भूत 
( सिद्ध ) अथं मे पदों का शक्ति-ग्रह सम्भव है ओर उसके आधार पर उपनिषद्‌-ग्रन्थो में 
उपक्रमोपसंहारादि-न्याय का सहारा लेकर ब्रह्यपरता निश्चित है, तब उसका अपाप करके 
कार्याथंपरत्व की स्थापना कभी नहीं की जा सकती, अन्यथा श्रूत ( सिद्धाथंपरत्व ) की 
हानि ओर अश्रुत { कायंपरत्व ) की प्रसक्ति वेदान्त मे होगी । 

अकायै ( सिद्ध) रूप अथं मे तब शक्तिग्रह नहीं हो सकता था, जब कि लोक में 





१५८ बरह्मसूत्रशाङ्रभाष्यम्‌ [अ.शपा.१य्‌. ४ 
भामती 


व्युत्प्नस्योन्नेतुं न शक्येत । न तावत्तत्परः प्रयोगो न॒ दुर्यते लोके, कुतुहलभयादिनिवृत्यर्थानामकाय्यं - 
पराणां पदखन्दर्भाणां प्रयोगस्य लोके बहुलमुषलन्धेः । तथथाऽऽखण्डलादिलोकपालचक्रवालादिवसतिः 
सिद्धविद्याधरगन्धर्वाप्रःपरिवारो बह्मलोकावतीणं मन्दाकिनोपयःप्रबाहुषातघौतकलधौतमयश्षिलातलो 


नन्दनादिप्रमदवन विहारिमणिमयशकुम्तकमनोयनिनदमनोहरः पं तराजः सुमेरुरिति । नेष भुजङ्गो. 


रजञ्जुरित्यादि । 


नापि मूतारथवुद्िरव्युत्पन्नपुरुषवत्तिनी न शाक्षया समुन्नेतुं हषदिरुन्नयहेतोः सम्भवात्‌ । तथाह्य- 
विदिता्थंजनभाषार्थो द्रविडो नगरगमनोद्यतो राजमार्गाभ्यणं देवदत्तमन्दिरमध्यासीनः प्रतिषन्नजनका- 
नन्दनिबन्धनयुत्रजन्मा वार्ताहारेण सह॒ नगरस्थदेवदत्ताभ्याशमागतः पटवासोपायनापं गपुरःसरं दिष्टथा 
वधंसे पुत्रस्ते जात इति वार्ताहारज्याहारश्चवणसमनन्तरमुपजात रोमाज्चकञ्चुकं विकसितनयनोत्पलमति- 
स्मेरमृखमहौत्पलमवलोक्य देवदत्तमृत्पन्नप्रमोदमनुमिमीते, प्रमोदस्य च प्रागभूतस्य तदृव्याहारश्चवणसम- 
नन्तरं भवतस्तद्धेतुताम्‌ । न चायमप्रतिपादयन्‌ हषंहेतुमथं हर्षाय कल्पत. इत्यनेन हषंहेतुरथं उक्त इति 
प्रतिपद्यते । हषहेत्वन्तरस्य चाप्रतीतेः पुत्रजन्मनश्च तद्धेतोरवगमात्तदेव वार्ताहारेणाभ्यघायीति निश्चि. 
नोति । एव भयज्ोकादयोऽप्युदाहार््थाः । तथा च प्रयोजनवत्तया भूतार्याभिधानस्य प्रक्षावतप्रयोगोऽप्यु- 


भामती-~ज्याख्या 
सिद्धाथं. बोधक शब्दप्रयोग उपलब्ध न होता अथवा ब्धूत्पन्न पुरुष के द्वारा शब्दों मे सिद्धा्थ- 
परत्व को ऊहा नहीं की जा सकती हो, किन्तु वे दोनों बाते नहीं, क्योकि सिद्धाथंक पदों का 
प्रयोग लोकमे भी होता देखा जाता है, जैसे सुमेरुपवेत कंसा होगा ? इस प्रकार के कुतूहल 
को निवृत्त करने के लिए कठा जाता है आखण्डल ( इन्द्र ) आदि लोक-पाल देवगणो का 
अधिवास जिस पर है; सिद्ध, विद्याधर, गन्धवं ओर भप्सरादिसंज्ञक देवजातिर्था विहुरण कर 
रही हं जिस परः; ब्रह्म-लोक से अवतीणं मन्दाकिनी के धवरु जल से प्रक्षालिति है सुवणेमय 
शिला-तल जिसके; नन्दनादि प्रमद-वन मं क्रीडा-रत मणिमय पक्षियों के कमनीयं कूजन 
से जो नितान्त मोहक है; एेसा पवत-राज है-सुमेङ । सपं-भ्रम-जनित भय की निवृत्ति के 
लिए कहा जाता है --“नंष भुजङ्गो रज्जुरियम्‌” । 
न्य पुरुषों मे समुत्यन्न सिद्धाथंविषयक ज्ञान की उहा भी सम्भव है, वयोकि श्रोता 
के मुख पर लह्राई हुई हषं की रेखाएं ही श्रोता के हृदय मेँ उठी हषं की तर ङ्गं का समृन्नयन 
करा देत ह, जसे किं किसी अन्य प्रान्त की भाषा से अनभिज्ञ द्रविडदेण का कोई व्यक्ति अपने 
नगर में देवदत्त के घर पर पृत्र-जन्म का महोत्सव देख चुका था, किसी एेसे सन्देशवाहुक के 
साथ देशान्तर कं लिए चल पड़ता है, जिसके हाथमें पुत्र-पद-लिप्त केसर की छापवाला 
वस्त्रोपहार था । अन्य प्रान्त के किसी नगर भे अवस्थित देवदत्तके धर पर पहुंचता है । 
संदेश-वाहक ने देवदत्त के लिए लाया उक्त वस्त्रादि का उपहार देवदत्त के सामने;रख कर कहता 
है-- "दिष्ट्या वेमे पुत्रस्ते जातः' । सन्देश-वाहक का इतना कहना था कि दवदत्त के अन्दर उटीं 
हषं को उत्ताल तरङ्ग मुल-मण्डल पर लहराने लग जाती है, नेव-कमल सहसा विल उठते है । इस 
पुरे हृश्य को देखकर वहु देश भाषानभिन्न द्रविड देश-वासी व्यक्ति यह सोच लेताहै कि 
यह देवदत्त सन्देश-वाहक के वाक्य को सुनकर जो हषंविभोर हो गया, अवश्य ही इसके हषं 
का जनक अथं इस वाक्य के द्वारा प्रतिपादित है । प्रकृत में पुत्रोत्पत्ति ही हषं कौ जनक है, 
जो कि इस वाक्य के द्वारा अभिहित है, इस प्रकार लिडादि से अघटित वाज्य भी सिद्धाथं 
का बोधक निश्चित हौ जातादहै। इसी प्रकार भय भौर शोकादि के जनकं उदाहरण भी 
प्रस्तुत किए जा सकते है । प्रयोजनवत्ता भी कार्याथंक वाक्यों मे ही सीमित होती है --एेसी 





सो पनिषदपुरुषविचारः | हिन्वोसहितभामतोसंबलितम्‌ १५९. 
त्स्वेवाधिगतः पुरुषो ऽसंसारौ ब्रह्म, उत्पाद्यादिचतुर्विधद्रन्यविलक्षणः स्वभ्रकरण- 
भामती 


पपन्नः । एवं च ब्रह्मस्वरूपज्ञानस्य परमपुरषाथं हेतुभावादनुपदिशतामपि पुरुषप्रवृत्तिनिवृत्तो वेदान्तानां 
पुरषहितानुश्ासनाच्छास्त्रस्वं सिद्धं भवति । तत्सिद्धमेतद्‌- विवादाध्यासितानि वचनानि भता्थविष- 
याणि, भूताथंविषयप्रमाज कत्वात्‌ , यदयद्विषयप्रमाजनकं तत्तद्विषयं, यथा रूपादिविषयं चक्षुरादि, तथा 
चेतानि, तस्मात्तथेति । तस्मास्सुषटक्तं ® तश्नोपनिषदस्य पुरषस्यानन्यज्ञेषत्वाद्‌ इति ® । उपनिपुवत्सिदे- 
बिक्ञरणार्थात्‌ पिविप्युपनिषत्पदं अ्युस्पादितमूषनोयाह्वथे ब्रह्म सवासनामविद्यां हिनस्तीति ब्रह्मविद्यामाह्‌, 
तद्धेवुत्वादरबान्ता अप्युपनिषदः, तत्र विदित ओपनिषदः पुरुषः । एतदेव विभजते ® योऽसावुपनिषत्सु 
इति ® । अहम्प्रष्ययविषयान्धनत्ति & असंसारी इति % । अत एव क्रियारहितस्दाचचतुविधद्रन्यविल- 
क्षणः । अतश्च चतुविधद्रव्यविलक्षणो यदनन्यज्ञेषः । अन्यजञेषं हि भूतं द्रव्यं चिको्षितं सदुत्पत्याच्याप्यं 
सम्भवति । यथा यूषं तक्षतोत्यादि । यत्‌ पुनरनन्यज्ञेष भूतमाब्युपयोगरहितं, यथा सुवणं भाय, सक्तुन्‌ 
जुहोतोत्यादि, न तस्योत्पच्याद्याप्यता । कस्माप्पुनरस्यानन्यजञेषतेत्यत आह ® यतः; स्वभ्रकरणस्थः ® । 





भामती ~व्याख्या | । 
बात नहीं, अपितु सिद्धाथंक वाक्य भ कुतूहल ओर भयादि-निवृत्तिरूप प्रयोजन के जनक होने 
के कारण प्रयोजनवान्‌ होति है, अत एव प्रेक्षावान्‌ व्यक्तियों के द्वारा उनका लोक मँ बहुल प्रयोग 
किया जाता है । जब कि ब्रह्मस्वरूप ज्ञान मे परम पृरुषाथं की हेतुता निश्चित है, तब उसकं 
बोधक वेदान्त-वाक्यों मेँ भले ही प्रवृत्ति निवृत्ति की जनकता न हो, उनकी प्रामाणिकता ओर 
शास्त्रलूपता मेँ सन्देह नहीं रह्‌ जाता, क्योकि वे भी मुमुक्षु पूरुषो का हितानुशासन करते है, 
अतः यह अनुमान पयैवसित होता है--“विवादाध्यासितानि ( “श्रह्म वेर ब्रह्मव भवति” 
इत्यादीनि ) सिद्धाथंबोधकानि, सिद्धाथंविषयकप्रमाजनकत्वात्‌ । यद्‌ परद्धिषयकप्रमाजनकम्‌ 
तत्‌ तद्विषयकम्‌, यथा रूपादिविषयकं चक्षुरादि तथा चेतानि, प॑स्मात्तथा' । अतः भाष्प्रकार 
ने बहुत सन्दर ही कहा है “तन्न, ओपनिषदस्य पुरुषस्यानन्यशेषत्वात्‌” । "उप" भौर "नि" 
इन दोनों उपसगं पदों के उत्तर “षदृल्‌ विशरणगत्यवसादनेषु, इस धातु से किप्‌ प्रत्यय करकं 
"उपनिषत्‌" पद सम्पन्न हुआ है, “अद्रय ब्रह्मोपनीय सवासनामविद्यां सादयति हिनस्ती उप- 
निषत्‌, इस प्रकार उपनिषत्‌" पद ब्रहा-विद्या का वाचक है । उस विद्या के हेतुभूत बेदान्त- 
वाक्य भी उपनिषत्‌ कहे जाते हैँ, उपनिषत्य विदित इति ओषनिषदः पुरुषः । यही “मोप- 
निषद' पद की व्यार्पा प्रस्तुत की जा रही है-“योऽसावृपनिषत्स्वेवाधिगतः” । अहम्‌'-- 
इस प्रतीति के विषयीभ्रूत जीव से भिन्नता प्रदशित करने के लिए उक्त पुरुष को “असंसारी” 
कहा गया है । अत एव क्रिया रदित होने के कारण उत्पाद्यादि चतुत्रिध द्रव्य से वह॒ विलक्षण 
है । चतुविध द्र्य से विलक्षण होने के कारण किसी कमंकाशेष (अद्ध) नहीं, किन्तु 
“अनन्यशेष"' है । अन्य-शेष ( कमं का अङ्खगभृत द्रव्य उत्पत्त्यादिमेसे किसी एकक्रिया के 
दवारा चिकीर्षित होकर उत्पाद्यादि चतुत्रिध द्रव्थों म अन्यतम ) होता है, ज॑से--““यूषं तक्षति” 
इत्यादि । जौ द्रव्य अन्य शेष न होकर अतीत ओर अनागत क्रिया से रहित होता है, जसे 
“सुवर्णं भायंम्‌", “सक्तून्‌ जुहोति" वह उत्पत्त्यादि क्रियाओं से रदित है । ब्रह्य अनन्यशेष 
क्यों ? इस प्रष्न का उत्तर है--^“स्वप्रकरणस्थः'' । उपनिषट्वाक्य आत्मा के प्रकरण का आरम्भ 
करके समाम्नात है, पौर्वापयं कौ आलोचना से यह निश्चित हौ जाता है कि उक्त पुरुष तत्तव 
स्व-प्रकरणस्थ ओर प्रधान है । जेसे याग से बाहर जुहू पात्र नहीं होता, अत एव याग का 
अव्यभिचरित सम्बन्धी होता है, वैसे पृरुष तत्तव क्रतु का अव्यभिचरित सम्बन्धी नहीं- यह्‌ 
पहले ही कहा जा चुका है। रसा प्रधानभूत पुरुष .उपनिषट्रक्यो से प्रतीयमान है, अतः 














१६० रहमखजरशाङरभाष्यम्‌ [अ.१पा.१्‌.४ 
स्थो ऽनन्यस्चेषः- नासौ नास्ति नाधिगम्यत इति वा शक्यं वदितुम्‌ , स पष नेति 


नेत्यात्मा" ( बह ३।९।२६ ) इत्यात्मशब्दाद्‌ भात्मनश्च प्रत्याख्यातुमशक्यत्वाद्‌ , य 


भामती 

उपनिषदामनारभ्याधो तानां पोर्वाप्यंपर्यालोचनया पुरषप्रतिपादनपरत्वेन पुरुषस्येव प्राधान्येनेदं प्रकरण, 
न च जुदधादिवदव्यभिचरितकतुसम्बन्धः पुरुष इत्युपपादितम्‌ । अतः स्वप्रकरणस्यः सोऽयं तथाविध 

उपनिषः्धथः प्रतीयमानो न नास्तीति शक्यो वन्ुमित्यथंः । 
स्यादेतत्‌ -- मानान्तरागोचरत्वेनागृहीतसङ्गतितयाऽपदा्थंस्य ब्रह्मणो वाक्याथ्वानुपपत्तेः कथ 
मुपनिषद्थतेष्यत आह ® स एष नेति नेत्यात्मेत्यात्मशब्दात्‌ ® । यद्यपि गवादिवन्मानान्तरगोचरत्वमा- 
त्मनो नास्ति तथापि प्रकाश्ाटमन एव सतस्तत्तदुपाधिपरिहाण्या शक्यं वाक्याथस्वेन निरूपणं, हाटकस्येव 
। नहि प्रकाशः स्वसंवेदनो न भाषते, नापि तवदवच्छेदकः काय्यं कारणसङ्खातः । 
तेन स एष नेति नेत्यात्मेति तत्तदवच्छेदपरिहाण्या वृहुस्वादापनाच्च स्वयम्प्रकाश शक्यो वाक्याद्‌ 
ब्रह्मेति चाल्मेति च निरूपयितुमिस्यथंः । अथोपाधिनि रासवदुपहितमप्यातमरूपं कस्मान्न निरस्यते इत्यत 
आह्‌ ® आष्मनश्च प्रस्याख्यातुमलशक्यत्वात्‌ ® । प्रकाशो हि स्ब॑स्यात्मा तदधिष्ठानःबाच्च भ्रपञ्चवि्नमस्य, 
न चाधिष्ठानाभावे विश्चमो भवितुमहंति । न हि जातु रञज्वभावे रज्ज्वां भुजङ्ख इति वा धारेति वा 
विश्चमो दष्पुबंः । मपि चात्मनः प्रकाशस्य भासा प्रपञ्चस्य प्रथा । तथा हि भुतिः "तमेव भान्तमनुभाति 
सवं तस्य भासा सवं मिदं विभाति" इति । न चात्मनः प्रकाशस्य प्रत्याख्याने प्रपञ्चप्रथा युक्ता । तस्मा. 





भामती-ग्याख्या 
(नास्ति'--इस प्रकार उसकी सत्ता का अपाप नहीं किया जा सकता । ब्रह्य तत्व यदि केवल 
आओौपनिषद है, तब अन्य किसी प्रत्यक्षादि प्रमाणका विषयनहोनेके कारण किसीषद की 
उसमे शक्ति का ज्ञानन हो सकेगा, जो पदाथं ( पद का शक्याथं ) नहीं, वह्‌ वेदान्त-वाक्या्थे 
क्योकर होगा ? इस प्रश्न का उत्तर है--““स एष नेति-नेति आत्मा” इत्यात्मशब्दध्रयोगात्‌ । 
यद्यपि गवादि के समान आत्मा में प्रमाणान्तर-गोचरता नहीं, तथापि पदाथंभूत सोपाधि तत्व 
की उपाधि का निषेव करके वाक्याथंता का शुद्ध ब्रह्म मे सामञ्जस्य वसे ही किया जा सकता 
है, जसे कटक-कुण्डलादि उपाधियों का परिहाण करके सुवणे तत्व का । अवच्छेद्यभूत 
स्वसंवेदनात्मक प्रकाश तत्तव अवभासित नहीं होता-एेसा नहीं, अपित्‌ अवभासित होता 
है । उसी प्रकार उसकी. अवच्छदकी भूत शरीर-संघातरूप उपाधि नहीं प्रतौ ¡ होती-एेसा 
भी नहीं, अपितु प्रतीत होती है । फलतः “.छेएष नेति नेत्यात्मा--इस प्रकार अवच्छेदकीभरूत 
उपाधियों का निषेध करके ब्रह्म ओर आत्मा के रूप में निरूपित हो सकता है, क्योकि वहं 
बृहत्‌ ( व्यापक ) एवं “सर्वत्र अतति आप्नोति"-एेसे व्यवहार का विषय है । “नेति नेति" 
वाक्यों के द्वारा उपाधियों के निषेध के समान उपहित आत्मा का भी निषेव क्यों नहीं 
माना जाता? इस प्रश्न का उत्तर है- “आत्मनश्च प्रत्याख्यातुमशक्यत्वात्‌'" । उपहित 
( उपाधि से उपलक्षित ) प्रकाश तत्तव सबका आत्मा होने क कारण निषेध्य नहीं हो सकता । 
अर्थात्‌ आरोप-स्यल पर जैसे रजतादि आरोप्य पदार्थो का निषेध होता है, वसे अविष्टानरूप 
शक्ति तत्तव का निषेध नहीं हो सकता । आाटमप्रकाश तत्तव सकल अनात्म-भ्रान्ति का अधिष्ठान 
है, अधिष्ठान के विना कोई भ्रान्ति हो ही नहीं सकती, रज्जु के अभाव मेंसपंया धारादि 
का विश्रम कभी नहीं देखा जाता । अपि च आत्म प्रकाशके प्रकाशसे ही प्रपञ्च का प्रकाश 
होता है, जेसा कि श्रुति कहती है--“तमेव भान्तमनुभाति सवम्‌, ( कौ. २।५।१५ ) । 
आत्कप्रकाश का प्रत्याख्यान कर देने पर प्रपश्च की प्रथा ( प्रतीति) ही नहीं हो सकती । 


अतः आत्मा का निषेध क्षम्भव नहो सकने के कारण वेदान्त.वाक्यों के हारा प्रमाणान्तरा 


ब्रह्मणो.ऽचिनाशित्वम्‌ ] दिन्दीसहितभामतीसंवलितम्‌ १६१ 


पव निराकतां तस्येवात्मत्वात्‌ । नन्वात्मा.ऽदंपरस्ययविषयत्वादुपनिषत्स्वेव विश्चायत 
इत्यनुपपन्नम्‌ । न; तत्साक्षित्वेन भर्युक्तत्वात्‌ । न शयंप्रत्ययविषयकर्व्यतिरेकेण 
तत्साक्षी सवेभूतस्थः सम पकः क्रुटस्थनित्यः पुरुषो विधिकाण्डे तकसमये वा केनचि. 
दधिगतः सबस्यात्मा, अतःसन केनचित्प्रत्याख्यातु शक्यो विधिशेषत्वं वा नेतुम्‌ । 
आत्मत्वादेव च सवघा न हेयो नाप्युपादेयः। सर्वं हि विनश्यद्विकारजातं पुरुषान्तं 
~~~ 2 


भामती 

दात्मनः प्त्याख्यानायोगाद्वदान्तेभ्यः प्रमाणान्तरागोचरसर्वोपाधिरहितग्रह्मस्वरूपावगतिसिद्धिरित्थर्थः । 

उपनिषतस्वेवावगत ` इत्यवधारणममृष्यमाण आक्षिपति ® नम्वात्मा इति ® । सवं जनीनाह- 
म््रत्ययदिषयो हास्मा कर्ता भोक्ता च संसारी, तत्रेव च लौकिकपरीक्षकाणामात्मपदभ्रयोगाद्‌, य एव 
लोकिकाः शञ्दास्त एव बेदिकास्त एव च तेषामर्था इत्यौपनिषदमप्यात्मपदं तत्व प्रवत्तितुमहंति नार्था- 
न्तरे तद्विपरीत इत्यथः । समाधत्ते ® नाहम्प्रस्ययविषय ओषनिषदः पुरुषः ® । कुतः ? ®तत्साक्षित्वेना 
महम््रतेययविषयो यः कर्ता काय्यंकरणसंघातोपहितो जोवात्मा तत्साक्षित्वेन, परमात्मनोऽहुम्प्रत्ययविषय- 
त्वस्य @ भ्युक्तत्वात्‌ ® । एतदुक्तं भवति - यद्चप्यनेन जीवेनात्मनेति जीवपरमात्मनोः पारमार्थिकमेकयं 
तथापि तस्योपहितं रूपं जीवः शुद्धं तु रूपं तस्य साक्ि तच्च मानान्तरानधिगतमुपनिषदृगोचर इति । 
एतदेव प्रपञ्चयति ® न ह्यहुम्प्रस्ययविषयः इति ® । ® विधिजेषत्वं वा नेतं न शक्यः ® । कुतः ? 
% आत्मत्वादेव ® । न ह्यात्माऽनयार्थोऽ्यततु सवंमात्मार्थम्‌ । तथा च शुतिः- “न वा अरे सवंस्य कामाय 
सवं प्रियं भवतति भात्मनस्तु कामाय सवं श्रियं भवति" इति । अपि चातः स्देषामात्मत्वादेव न हेयो 
न अ = 


भामती-ग्याख्या 
गोचर समस्त उपाधि-रहित ब्रह्मस्वरूप की अवगति सिद्ध हो जाती है । 

'उपनिषत्स्वेव'-इस प्रकार के अवधारण से सहमत न होने के कारण पूर्वंपक्षी 
शङ्का करता है-““ननु मात्मा अह परत्ययविषयत्वादुपनिषस्स्वेव विज्ञापत इत्यनुपपन्नम्‌" । 
अर्थात्‌ यह तथ्य सवं-विदित है कि आत्मा अहंकरोमि'-- इत्यादि प्रतीति का विषयीभूत 
कर्ता ओर भोक्तादि के रूपमे अवगत है, क्योकि कर्ता ओर भोक्ता मेही लौकिक ओर 
परीक्षक सभी व्यक्ति 'आत्मा' पद का प्रयोग करते है । लौकिक ओौर वंदिक पद-पदार्थोका 
भेद नहो होता, शवरस्वामी कहते हँ “य एव लौकिका शब्दाः, ते एव वैदिकाः, त एवच 
तेषामर्थाः” ( जे. सु. भा. पृ. २९१ ) । अतः उपनिषद्वा्य-चटक "आत्मा" पद भो उसी कर्ता 
भोक्ता तत्तव का ही अभिधान करेगा, उससे भिन्न या विपरीत ( शुद्ध तत्तव ) का बोधक 
कदापि नहीं हो सकता । 

उक्तं शङ्खा का समाधान करते हैँ-'“न""। अर्थात्‌ अहुप्रत्यय का विषथ ओपनिषद 
पुरुष नहीं हो सकता, क्योकि “तत्साक्षित्वेन । अहुप्रत्यय का विषयभूत कायं-करण- 
संघातरूप जीव कासाक्षी होने के कारण ब्रह्मे भहुप्रत्यय कौ विषयता नहीं हो सकती । 
आशय यह है कि यद्यपि “अनेन जीवेनात्मनानुप्रविश्य नामरूपे व्याकरवाणि” (छां. ६।३।२) 
इत्यादि श्रुतियों के आधार प्र जीव ओर परमात्मा का पारमार्थिक एक्य ही सिद्ध होता 
दै, तथापि उपाधि-विशिष्ट चेतन को जीव ओर उणाधि-रहित शुद्ध तत्व को ब्रह्य या साक्षी 
कहा जाता ह, वह॒ अन्य प्रमाणो का अविषय केवल उपनिषद्रायों के द्वारा ही प्रतिपादित 
होता -है। इसी रहस्य का विस्तार किया जाता है-“न ह्यहंप्रत्ययविषयकतंव्यतिरेकेण 
तत्साक्षी" । उस साक्षी तत्तव को विधि का भङ्ग नहीं बनाया जा सकता, क्योकि “ात्मत्वा- 
देव । समस्त भोग्यवगं आत्मा के लिए है, आत्मा अन्य किसी के लिए नहीं होता, जैसा 
कि श्रुति कहती है-“न वा अरे सर्व॑स्य कामाय सर्वं प्रियं भवति, आत्मनस्तु कामाय सर्वं 

२१ 
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विनयति । पुरषो विनाशदेत्वभादविनाशो, विक्रियाहेत्वभावाच करस्थनित्यः, अत 


भामती 

नाष्युपादेयः । सवंश्य हि प्रपश्चजातस्य ब्रह्मेव तत्वमार्मा । न च स्वभावो हैयोऽशक्यह्‌ानत्वात्‌ । न 
चोपादेयः, उपात्तस्वात्‌ । तस्माद्धेयोषादेयविषयौ विधिनिषेधौ न तद्िपरोतमास्मतच्ं विषीयकुरुत इति 
सर्व॑स्य प्रपन्चजातस्यात्मेव तस्वमिति । एतदुषपादयति ®सवं' विनश्यदविकारजातं पुरान्तं विनश्यति । 
अयभ्थः-- पुरुषो हि धतिस्मृती तिहासपुराणतदविर्ढन्यायभ्यवस्यापितत्वात्‌ परमार्थसन्‌ । भयच्स्त्वना- 
शविद्योपदशितोऽपरमार्थंसन्‌ । यश्च परमार्थसम्नसौ प्रकृती रभ्नुतत्वमिव सपं विश्नमस्य विकारस्य । अत 
एवास्यानिर्वाच्यत्वेनादुढस्वभावस्य विनाज्ञः । पुरुषस्तु परमार्थसन्‌ नासौ कारणमहसरेणाप्यसन्‌ शक्यः 
क्तुम्‌ । न हि सहल्नमपि शिल्यिनो घटं पटयितुमीात इत्युक्तम्‌ । तस्मादविनाश्िपुरुषान्तो चिकारविनाशः 

इव रजतभुजङ्गविनाशः । पुरुष एव हि सवस्य ॒प्रषञ्विकारजातस्य तत्त्वम्‌ । न च 
पुरषस्यास्ति विनादो यतोऽनन्तो विनाकषः श्यादिश्यत आह % पुरुषो विनाशहेवभावाद्‌ इति ® । न हि 
कारणानि सहस्रभय्यन्यदन्यययितुमीशत इत्युक्तम्‌ । अथ मा भूत्‌ स्वरूपेण पुरुषो हेय उपादेयो वा, 
तवोयस्तु कश्चिद्धर्मो हास्यते कश्िच्चोपादास्यत इत्यत माह ® विक्रियाहेस्वभावाच्च कूटस्थनित्यः ® । 


त्रिविधोऽपि धम॑लक्षणावस्थापरिणामलक्षणो विष्ठारो नास्तीस्ुक्तम्‌ । अपि चात्मनः परमा्थंसतो धर्मोऽपि 


भाभती-~ग्याद्या 
प्रियं भवति" ( बृह ° उ० ४।५।६ ) । समस्त प्रपञ्च का आत्मा होने के कारण किंसीके द्वारा 
वह न हेय हो सकता है ओर न उपादेय । "घटः सन्‌", पटः सन्‌ इत्यादि सद्रूप से प्रतीयमान 
ब्रह्मा तत्तत सभी घटादि सत्पदार्थो का स्वरूप है, स्वरूप का परित्याग कभी नहीं हो सकता, 
क्योकि वह आगन्तुक पदाथं नहीं । इसी प्रकार वह्‌ उपादेय नही, क्योकि कभी अप्राप्त नहीं, 
सदैव प्राप्न है। इस प्रकार यह्‌ स्थिर हो जाता हैकि विधि-निपेध वाक्य सदव हेय ओर 
उपादेय वस्तु को विषय करते है, उनसे विपरीत ( हेथोपादेथ-रहित ) आत्मतत्त्व को विषय 
नहीं कर सकते । समस्त हेयोपादेय प्रषन्च का अधिष्ठान होने के कारण ब्रह्य प्रपच्च का आत्मा 
कहाता है । इस सिद्धान्त का उपपादन किया जाता है- “सर्वं हि विनश्यद्विकारजातं 
प्रुषान्तं विनश्यति । अभिप्राय यह्‌ है कि पुरुषतत्त्व श्रुति, स्मृति, इतिहास, प्राण एवं 
रुत्या्यविरुद् न्यायो के द्वारा व्यवस्थापित एक परमाथंसत्‌ तत्तव है, किन्तु प्रपश्च अनादि 
अविद्या कं द्वारा कल्पित अपरमाथं पदाथं है । जो परमार्थसत्‌ तत्त्व है, वहं समस्त विकार 
वगंकी वसे ही प्रकृति ( अधिष्ठान ) है, जसे सपं.विश्रम कौ प्रकृति रज्जुतच्तव होता है । अत 
एव यह प्रपञ्च अस्थिरस्वभाव का होने से विनश्वर किन्तु इसका अधिष्ठान परमाथं तत्तव 
स्थिर कूटस्थ नित्य परमाथंसत्‌ अविनाशी है । यहं किसी भी कारण-कलाप कं दवारा असत्‌ 
नहीं किया जा सकता, वर्योकि यदि हजार शिल्पी एकत्र हो जाय, तब भी धट को पट नहीं 
बना सकते यह कटा जा चुका दै, अतः अविनाशी पुरुष को छोडकर वहां तक का समस्त 
विकार-वगं वसे नष्ट हो जाता है, जसे शुक्ति ओर रज्जु तत्व-पथंन्त रजत ओर सपं-विश्रम 
विनष्ट हो जाता है । तत्व का विनाश नहीं होता, समस्त विकार-वगं का प्रुष ही एकमात्र 
तत्तव है । पुरुष तत्त्व का विनाश नहीं होता किं विनाश सीमित न होकर अनन्त हो जाता- 
“पुरुषो विनाशहेत्वभावादविनाशी” । किसी भी कारण पदाथं की यह्‌ क्षमता नहीं कि नित्य 
तत्तव को अनित्य बना सके -यह्‌ कई बार कहा जा चुका है । जैसे आकाशतत्तव हिय ओर 
उपादेय नहीं, फिर भी उसका शब्दरूप धमं हेय ओर उपादेय होता है, वसे ही पुरुष तत्तव 
का भो कोई घमं हेय ओर उपादेय हो सकता दै-एेसी सम्भावना का निराकरण कियाजा 
रहा है--विक्रिमाेत्वभावाच्च कूटस्थनित्यः" । ध्म॑परिणाम, लक्षणपरिणाम बौर अवस्था- 





वेदान्ते भूतो पदेशः ] दिन्दीसददिवमामतोसंवलितम्‌ १६३ 


पव नित्यश॒दधबुदमुक्तस्वभावः । तस्मात्‌ “पुरुषान्न परं किचित्सा काष्ठा सा परा गतिः" 
( काट० १।३।११ ) ^तं त्वो पनिषद्‌ पुरषं पृच्छामि" ( बृह ३।९।२६ ) इति चो पनिषद्‌- 
त्वविशेषणं पुखषस्योपनिषत्छु प्राधान्येन भ्रकाश्यमानत्व उपपद्यते । अतो भूतवस्तुपरो 
वेदभागो नास्तीति वचनं साह समात्रम्‌। 
यदपि शाखतात्पर्यविदामयुक्रमणम्‌ - “दष्टो हि तस्याथः कमोवबोधनम्‌' शत्ये- 
वमादि, तद्धर्मलिक्ञासाविषयत्वाद्धिधिप्रतिषेधशास्नाभिभ्रायं द्रष्टव्यम्‌। अपि च “आम्ना- 
भामती 
परमाथंसन्निति न तस्यारमवदन्यथात्व कारणः शक्यं कर्तुम्‌ । न च धर्मान्यथास्वादन्यो विकारः । 
तदिदमुक्तम्‌ विक्रियाहेत्वभावादिति । सुगममन्यत्‌ 1 यत्‌ पुनरेकदेशिना शास्त्र विष्टचनं साक्षित्वेनानुक्ान्तं 
तदम्यथोपपादयति ® यदपि श्ास्त्रतात्पय्यं विदामनुक्रमणम्‌ इति ® । वृष्टो हि तस्थाः प्रयोजनवदर्थाव- 
बोधनमिति वक्तव्ये धमं जिल्लासायाः भकृतस्वाद्धमंस्य च क्मंट्वात्‌ कर्माववोधन मित्युक्तम्‌ । न तु सिद्धरूप- 
बरह्मावबोधनं श्यापारं वेदस्य वारयति । न हि सोमश्ञमंणि प्रकृते तद्गुणाभिधानं परिसञ्चष्ट विष्णुशमंशो 
गुणवत्ताम्‌ । विधि्ास्ं विधोयमानकर्मविषयं प्रतिषेधशास्त्रं च प्रतिषिध्यभानकमं विषयमित्युभयमपि 
कर्मावबोधपरम्‌ । अपि चाम्नायस्य क्रियायंस्वादिति शासतरकृद्रचनं तन्नाथं ग्रहणं यद्चभिषेयवाचि ततो 
भूतार्थानां द्रव्यगुणकमंणामानथंक्यमनमिषधेयतेवं ्रस्ज्येत, न॒हि ते क्रियार्था इत्यत आह्‌ ® अपि चाभ्ना- 
यस्य इति ® । यद्युच्येत न हि क्रियार्थत्वं क्रियाभिषेयत्वयपि तु क्रियाप्रयोजनवं ्रन्यगुणशब्बानां च 
भाम॑ती-ष्याख्या 
परिणाम--ये तीनों प्रकार के परिणाम या विकार कूटस्थनित्य तत्त्व के नहीं होते- यह्‌ भी 
कह्‌ चुके है । दूसरी बात यह भी है कि आकाश नित्य नहीं, अतः उसका घमं भी नित्य नही, 
किन्तु पृ रषतत्तव नित्य है, अतः उसका यदि कोई धमं होगा, तब वह्‌ भी नित्य होगा, अतः 
उसका भरी अन्यथाकरण सम्भव नहीं, धर्मान्यथात्व का नामही विकार है, अत एव कहा 
गया है-““विक्रियाहैत्वभावात्‌"" । शेष भाष्य सुगम है । 
एकदेशी ने जो शावर वचन का अपने मत में साक्ष्य दिया था, उसका अन्यथा उपपा- 
दन किया जा रहा है-“यदपि शास्वतात्पयंविदामनुक्रमणम्‌--दृष्टो हि तस्याथंः कर्माव- 
बोधनं नाभ" इत्येवमादि, तद्मंजिज्ञासाविषयत्वाद्‌ विधिप्रतिषेधशास्त्राभिप्रायं द्रष्टव्यम्‌ ।' श्र 
शबरस्वामी ने जो यह्‌ कहा है कि "ष्टो हि तस्थाः कर्मावबोधनं नाम” (जै. सू. भा. धृ. ६) । 
वह द्टो हि तस्यार्थः प्रयोजनवदर्थावबोधनम्‌"--एेसा कहना चाहिए था, किन्तु धमेजिज्ञासा 
का प्रसङ्ग दै, धमं ही कमं दे, अतः “कर्मावबोधनम्‌-एेसा कह्‌ दिया गया है । उसका तात्पयं 
सिद्धरूप ब्रह्म के अवबोधनरूप व्यापार से वेद को विरत करना नहीं है। जसे सोमशर्मा 
सामने है, अतः उसके गुणो का वणेन कर द्विया गया, उसका तात्पयं विष्णुशर्मा कौ गुणवत्ता 
के निषेध मे कदापि नहीं, वसे ही प्रकृत में । विधि-शास्त्र विधीयमान कमे को विषय वरता 
ह ओर निषेध-शास्त् निषिध्यमान हिसादि कर्मों को विषय करता है- इस प्रकार दोनों 
शास्त्र कर्मावबोधपरक होते है । यह जो जैमिनि-सूत्र उद्धृत किया. गया. है--“आम्नायस्य 
क्रियार्थत्वाद्‌ आनथंक्यमतदर्थानाम्‌* (जं, भू. १।२।१ ) । इसमे “क्रियात्वात्‌ ओर 
'आनथंवयम्‌--यहा पर "अथं! पद अभिधेयपरक है १ अथवा प्रयोजनपरक ! यदि अभिधेय- 
परक है, तब चे ये क्रियार्था ( क्रियारूपाभिषेयाः ) ते ते सार्थकाः ( अभिषेयाः )" एसी व्यापि 
फलित होती है । तब तो सिद्धस्वरूप द्रव्य, गुण ओर कमं अनथक ( अनभिघेय ) हो जाते 
है, क्योकि वे क्रियारूप अथं नहीं है, व्यापक के अभाव मे व्याप्य का अभावं होना स्वाभाविक 
है, भाष्यकार कहते ह --अपि “भाम्भायस्य क्रियाथत्वादानथेक्यमतदर्थानाम्‌” इत्येतदेकान्ते- 
नाभ्युपगच्छतां भूतोपदेशानथंकय प्रस ङ्गः” । यदि कहा जाय कि क्रियाथंत्व' से (क्रिया 





१६७ ब्ह्मस्रशाङ्करभाष्यम्‌ [अ.श१पा.१घ्‌.४ 


यस्य क्रियाथेत्वादानथक्यमतदर्थानाम्‌ इत्येतदेकान्तेनाभ्युपगच्छतां भूतोपदेशानथे- 
कयभ्रसङ्गः। भचरत्तिनिदृत्तिविधितच्छेषन्यतिरेकेण भृतं चेद्धस्तूपदिशति भभ्यार्थस्वेन, 
भामती 

क्रियाथं वेनेव भूतद्रब्यगुणाभिधानं न स्वनिष्टठतथा । यथाहुः शास्त्रविदः "चोदना हि भूतं भवन्तम्‌" 
इत्यादि । एतदुक्तं भवति का्यंमथंमवगमयन्तौ चोदना तदथं भूतादिकमप्यथं ' गमयतीति, तत्राह 
® प्रधृत्तिनिवृत्तिव्यतिरेकेण भूतं चेद्‌ इति ® । अयमभिसन्धिः- न तावत्‌ कार्य्याथं एव स्वार्थे पदानां 
सङ्गतिग्रह नान्याथं इत्युपपादितं भूतेऽप्यर्थे श्युत्पत्ति दक्ंयन्विः । नापि स्वार्थभात्रपरतेव पदानां, तथा 
सति न वाक्याथप्रत्ययः स्यात्‌ । न हि प्रत्येकं स्वप्रधानतया गुणप्रधानभावरहितानामेकवाक्यता दष्टा । 
तस्मात्‌ पदानां स्वा्थमभिदधतामेकप्रयोजनवत्‌ पदाथंपरतयेकवाक्यता । तथा च तत्तदर्थान्तरवि शिष्टेक- 
वाक्षयारथप्रस्यय उपपन्नो भवति, यथाहुः शास्त्रविदः- 

साक्षाद्यद्यपि कररवन्ति पदाथंप्रतिषादनम्‌ । 

वर्णास्तषापि नेतस्मिन्‌ पयय वस्यन्ति निष्फले ॥ 

वाक्यार्थमितये तेषां प्रवृत्तौ नान्तरीयकम्‌ । 

पाके ज्वालेव काष्ठानां पदा्थंप्रतिपादनम्‌ ॥ इति । 


भामती~व्याल्या 
भिधेयत्व विवक्षित नहीं, अपितु क्रियाप्रयोजनकत्व' विवक्षित है, सिद्धात्मकं द्रव्य, गुण ओौर 
कर्मादि का अभिधान क्रियाप्रयोजनकत्वेन ही होता है, स्वतन्त्र नहीं । श्री शवरस्वामी कहते 
है “चोदना हि भूतं भवन्त... शकनोत्यवगमयितुम्‌” ( शवर. पृ. १३) । आशय यह है 
कि कायंरूप अथं का बोध कराती हृई चोदना ( विधि ) उस कायं ( क्रिया ) कै लिए भूत 
( सिद्ध ) आदिरूप अर्थो का बोध कराती है- यही भाष्यकार कहु रहे है-' भ्वृत्तिनिवृत्ति- 
ग्यतिरेकेण भूतं चेद्‌ वस्तुपदिशति भव्याथंतवेन" । भाव यहं है कि कायेरूप अथंमेही शब्दों 
का शक्ति-ग्रहु होता है, अन्य ( सिद्धाथं ) में नहीः-रेसे नियम का निराकरण सिद्धां मे 
संगति-प्रह॒ दिखाते हुए पहले किया जा चुका है। यह भी कोई नियम नहीं कि पद 
केवल स्वाथं काही बोधक होता है, वयोकि तब तो वाक्याथं में संसगंरूप अथं का भान न हो 
सकेगा, क्योकि वाक्याथं गण-प्रधानादि के रूप मे एकवाक्यतापन्न होता हं, सभी पद यदि 
अपने-भपने अर्थो का प्रधानतया बोध कराते है, गृण.-प्रधानभाव से नहीं, तब उनमें एकवाक्यता 
सम्भव न हौ सकेगी । अतः वाक्य-घटक पद परस्पर-निरपेक्ष स्वाथंमात्र का प्रपितादन न 
करके एक प्रयोजनवत्ता का निर्वाह करने के किए गुण-प्रधानभावेन साकाङ्क्षपदा्ों का 
मभिधान करते है, जिससे नानागुणपदाथं-विशिष्ट एकं प्रधान अर्थं की गमकता वाक्य सें 
उपपन्न हो जाती है, जसा कि श्रौ कुमारिलभटु कहते है- 
साक्षाद्‌ यद्यपि वुंवंन्ति पदा्प्रतिपादनम्‌ । 
वर्णाः तथापि नंतस्मिन्‌ पयंवस्यन्ति निष्फले ॥ 
वाक्याथमितये तेषां प्रवृत्तौ नान्तरीकम्‌ । 
पाके ज्वालेव कष्टानां पदाथंप्रतिपादनम्‌ ॥ ( शलो. वा. पृ. ९४३ ) 
| वाक्य के घटकीभूत पद यद्यपि अपने शुद्ध ( इतरार्थानन्वित ) स्वाथं के वाचकं होते है, 
तथापि केवल स्वाथं का प्रतिपादन करदेनेसेन तो वाक्याथं-बोध होता है भौर न प्रवृत्यादि, 
अतः भ्रव्यादि का सम्पादन करने के लिए इतरार्थान्ित स्वाथं की लक्षकता पदो मे “वसे ही 
नान्तरीयक ( अनिवार्यं ) होती है, जैसे ओदनादि का पाक सम्पादन करने के लिए चूल्हे मे 
लगी सभी लकडियाँ एक एसी मिलित ज्वाला को जन्म देती है, जिससे पाक सम्पन्न होता 





वेदान्ते भूतोपदेशः ] हिन्दौसदितभामतोसंबलितम्‌ १६५ 


कूटस्थनित्यं भूतं नोपदिशतीति को हेतुः १ न दि भूतमृपदिश्ष्यमानं क्रिया , भवति । 
अक्रियात्वेऽपि भूतस्य क्रियासाधनत्वात्कियाथं एव भूतोपदेश इति चेत्‌, नष दोषः; 
क्रियाथेर्वे ऽपि क्रियानिरवतंनशक्तिमद्वस्तुपदि टमेव । क्रियाथेत्वं तु प्रयोजनं तस्य । न 
भामती 

तथा चार्थान्तरसं सगं परतामान्नेण वाश्यायंप्रत्ययोपपत्तौ न काय्यंसंसगं परत्वनियमः पदानाम्‌ । 
एवं च सति कृटस्थनित्यन्रह्मरूपपरत्वेऽप्यदोष इति । ® भव्यं ® कार्य्यम्‌ । ननु यभून्यायं भूतमुपदिश्यते 
न तद्‌ भूतं भन्यसंसगिणा रूपेण तस्यापि भन्यत्वादित्यत आह @.न हि भूतमुपदिश््यमानम्‌ इति ® । 
न तादात्म्यलक्षणः संघः, किन्तु कार्य्येण सह प्रयोजनप्रयोजनिलक्षणोऽन्वयः । तद्विषयेण तु भावान 
भूतार्थानां क्रियाकारकलक्षण इति न भूतार्थानां क्रियाथंत्वनित्यथं। । शङ्धुते ® अक्रियात्वेऽपि इति ® । 
एवं चाक्रियाथंकूटस्थनित्यब्रह्मोपदेश्षानुपपत्तिरिति भावः । परिहरति ® नेष दोषः, क्रिथार्यत्वेऽपि 
इति & । न हि क्रियाथं भूतमुषदिश््यमानमभूतं भवति । अपि तु क्रियानिरवेत्तनयोग्यं भूतमेव तत्‌ । तथा 
च भूतेऽयेऽवधृतश्चक्तयः शब्दाः क्वचित्‌ स्वनिष्ठभूतविषया दुदयमाना मृ्वा शीर्ध्वा वा न॒ कथच्ित्‌ क्रिया- 
निष्ठता गमयितुमुचिताः । नह्य पहितं शतश्लो वृष्टमप्यनुपहितं क्वचिद्‌ दृष्टमदृष्टं भबति । तथा च 
वत्तंमानापदेजा अस्तिक्रियोपहिता अकार्य्यार्था अष्यटबोवणंकादयो लोके बहुलमुपलभ्यन्ते, एवं क्रि याऽनिष्ठा 

भामती~ग्याख्या 

है ] । फलतः इत रार्थान्वित स्वाथंपरता के विना पदों के द्वारा वाक्यार्थावबोध ( संसगंज्ञान ) 
सम्भव नहीं, अतः जब इतरार्थान्वय-ज्ञान के दारा बाक्याथं सम्पन्न हौ जाता है, तब पदों में 
का्यैरूपार्थान्वयपरत्व का नियम व्यथं है । क काः भी कूटस्थ नित्य ब्रह्म का समर्पण 
अवाध गति से कर सकते है, इसमे किसी प्रकार की बाधा नहीं । “भूतं चेद्‌ वस्तुपदिशति 
भव्यार्थत्वेन" -इस भाष्य मे "भव्यः शब्द का अथं है-कायं ( अपूवं ओर उसकी साधनीभरुत 
यागादि क्रिया) श्रौ शबरस्वामी भी कहते दै--"भव्थं कमं, भूतं द्रव्यम्‌" ( शावर. पृ. 
१३४८ ) । जंसे मृत्तिका-संसृष्ट घटादि मृण्मय माने जते है, वसे भभ्य-संसर्गीं भूत (द्रव्य) 
पदाथं भी भव्य क्यों नहीं ? इस प्रन का उत्तर है-“य हि भूतभुपदिश्यमानं क्रिया भवेति ।" 
दृष्टान्त ( मृत्तिका ओर घट } मे तादात्म्य संसगं होने के कारण घट में मृण्मयता मानी जाती 
है, किन्तु भूत ओर भव्य का तादात्म्य संसग नहीं माना जाता । "भव्य" शन्द से भपूवं ओर 
उसकी साधनीभरूत यागादि क्रिया विवक्षित होती है। अपूवंके साथ ब्रीहि दि द्रव्य का 
प्रयोजन-प्रयोजनीभाव एवं अपूवं की जनकीभूत यागादि क्रिया के साथ क्रिया-कारकभाव 
सम्बन्ध होता है, तादात्म्य नहीं कि जिससे भूत मे भग्यत्वापत्ति हो जाती । 

शङ्का--“"अक्रियात्वेऽपि भूतस्य क्रियासाधनत्वात्‌ क्रियाथं एव भूतीपदेशः'” । यह्‌ सत्य 
है किव्रीह्यादि भूत पदाथं कभी भव्य या क्रियारूप नहीं हो सकते, किन्तु वेद मे उन्हीं भूत 
पदार्था का उपदेश होतादहै, जो क्रिया के आश्रय या जनक होते है, ब्रह्य पदाथं वैसा. भूत 
नहीं, अतः उसका वेद-पदों के द्वारा प्रतिपादन कयोकर होगा ? 

समाधान-- “नेष दोषः, क्रियाथंत्वेऽपि क्रियानिवंतेनशक्तमद्वस्तूपदिष्टमेव ' । अन्विताथं 
का पद लक्षक होता है, वाचकं नहीं, वाचक शुद्ध ( इतरार्थानन्वित ) स्वाथंकाही होता है, 
अतः मर-खप करके भूत वस्तु के साथ क्रियान्वयन का लाभकरलेने परेभी शुद्ध भृतां 
मे भूत-पदो की शक्ति का अपलाप नहीं हो सकता । क्रिया-जनन शक्ति से युक्त होने पर 
भो भूत भूत ही रहता है, अतः भूत-पदों को भूताथं मे अवधृत शक्ति अपने क्रिया-विशिष्ट अथं 
के समान उपहित ( उपाधि से उपलक्षित ) अर्थ का भी उपस्थापन कर सकती है । अतः एव 
५ क्रिया से उपदहित अटवी ( वन ) एवं पवंतादि कै वणन प्रचुररूप में उपलग्ब होते है, 














१६६६ बह्मस्जशाङ्करभाष्यम्‌ [अ.१पा.१्‌.४ 


चेतावता वस्त्वनुपदिष्टं भवति । यदि नामो पदि, कि तव तेन स्यादिति !? उच्यते - 
अनवगतात्मवस्तुपदेशश्च तथेव भवितुमहंति । तदवगत्या मिथ्यान्ञानस्य संसारहेतो 
्निचत्तिः प्रयोजनं क्रियत इत्यविशिष्टमथवसवं क्रियासाघधनवस्तुपदेश्ेन। अपि च 


भामती 

अपि सम्बन्धमात्रप्थंवसायिनः, यथा कस्येष पुरुष इति प्रश्नोत्तरं राज्ञ इति, तथा प्रातिपदिका्थंमात्र- 
निष्ठा, यथा कोदशास्तरव इति प्रदनोत्तरं फलिन इति, न हि पृच्छता पुरुषस्य वा तरूणां वाऽस्तित्वना- 
स्तितवे प्रत्तिपित्सिते, किन्तु पुरुषस्य स्वामिभेदस्तरूणां च प्रकारभेदः । प्ष्टुरपेक्षितं चाचक्षाणः स्वामि- 
भेदमेव च प्रक।रभेदरूपमेव च प्रतिवक्ति, न पुनरस्तित्वं, तस्य तेनाप्रतिपित्षितत्वात्‌ । उपपादिता च 
भूतेऽप्यथं भ्यु्पत्तिः प्रयोजनवति पदानाम्‌ । 

चोदयति ® यदि नामोपदिष्टं ® भृतं कि तव उपदेष्टुः भोतुर्वा प्रयोजनं % स्यात्‌ ® । 
तस्माद्‌ भूतमपि प्रयोजनवदेवोपदेश्न्यं नाप्रयोजनम्‌ , अप्रयोजनं च ब्रह्म तस्योदासीनस्य सवंक्रियरिहि 
तत्वेनानुपकार कत्वादिति भावः । परिहरति ® अनवगतातमोषदेशश्च ® तथेव प्रयोजनवानेव भवितु- 
यहूति ® । मष्यथंश्चकारः । एतदुक्तं भवति - यद्यपि ब्रह्मोदासोनं तथापि तद्विषयं श्षाग्दज्ञानमवगति 
पर्यन्तं विद्या स्वविरोधिनीं संसारमुलज्विद्यामच्छिःदत्‌ प्रयोजनवदित्यथौ । अपि च येऽपि काम्यंपरत्वं 


भामती-व्याख्या । 


“अरत्युत्तरस्यां दिशि देवतात्मा हिमालयो नाम नगाधिराजः । 
पूर्वापरौ तोयनिधी वगाह्य स्थितः पृथिव्यामिव मानदण्डः ।।'' 
इसी प्रकार क्रिया" पद का प्रयोग किए विना ही सम्बन्धमात्र के उपस्थापक शब्द 
भी प्रयुक्त होते है, जंसे--कस्येव पुरषः ?' इस प्रष्न का उत्तर है "राज्ञः । केवल प्रातिपदि. 
काथं के बोधक पद भी होते है, जसे कीटशास्तरवः ?' इस प्रष्न का उत्तर है- फलिनः, । 
यहाँ प्रश्न-कर्ता के वारा प्रयम प्रश्न में पुरुष भौर द्वितीय प्रश्न मे तर (वृक्ष) समूह्‌ के 
अरितत्व या नास्तित्व को जिज्ञासा नहीं की गईं कि उत्तर वाक्य में क्रिया-पद का प्रयोग 
आवश्यक होता । यहां तो केवल पुरुष के स्वामी ओर तरुभों के प्रकार की जिज्ञासाकी गई 
है, अतः "राज्ञः" ओर 'फलिनिः'- इतना कहु देना पर्याप्त माना जाता है, क्योकि उत्तर-कर्ता 
जिज्ञासितमात्र का ही अभिधान किया करता है, अजिज्ञासित का नहीं । क्रिया-सम्बन्ध के 
विना भो सिद्धा्थक पदों का शक्ति-ग्रह्‌ एवं सिद्धाथं प्रयोजनवान्‌ होता है --यह्‌ कहं चुके हैँ । 
पूवेपक्षी शङ्का करता है--""यदि नामोपदिष्टम्‌, कि तव तेन स्यात्‌ ?” अर्थात्‌ यदि 
भृत ( सिद्ध ) वस्तु का उपदंश देख। जाता है, तव उससे वक्ता या श्रोता का क्या लाभ ? अतः 
उसी सिद्धाथं का उपदेश करना चाहिए, जो सप्रयोजन हो, ब्रह्य अत्यन्त प्रयोजन-शुन्य है, 
क्योकि वह्‌ कूटस्थ, विभु भौर उदासीन है, उसमें किसी क्रिया का भी सस्बन्ध नहीं हो सकता, 
अतः उससे किसी प्रकार का उपकार सम्भव नहीं । 
उक्त शद्धा का परिहार किया जाता है-“अनवगतात्मवस्तूपदेशश्च तथैव भवितु 
महति ।” "तथव" शब्द का यहाँ अथं है प्रयोजनवान्‌ । "आत्मवस्तुपदेश्च'- यहा चकार का 
प्रयोग "अपि" के अथंमे हुआ है। शय यह्‌ है कि यद्यपि ब्रह्य कूटस्थ, विभु ओर उदासीन 
है, तथापि ब्रह्मविषयक अवेगति-पयंन्त ( साक्षात्कारात्मक ) बोध वह्‌ ब्रह्मविद्या है, 
अपनी विरोधिनी संसार की मूलभूत अविद्या का समूल उच्छेद कर डालती है, इससे बढ़ कर 
ओर प्रयोजन या उपकार क्या होगा ? 
दूसरी बात यहभीदहैकिजो आचायं सभो पदों में कायंपरत्व आवश्यक मानते है, वे 





वेदान्ते भतोपदेशः ] हिन्दीसदहितभामतोसंवकितम्‌ १६७ 


भामती 
सर्वेषां पदानामास्थिषत, तैरपि ब्राह्मणो न हन्तव्यो न सुरा पातश्येत्यादीनां न कार्यं परता शक्याऽऽस्था- 
तुम्‌ । कृत्युपहितमरय्यादं हि काययं कृत्या व्याप्तं तन्निवृत्तो निवत्तते {शदापात्वमिव वृक्ष्वनिवृत्तौ । 
कृतिहि पुरुषप्रयत्नः, स च विषयाघोननिरूपणः । विषयश्चास्य साध्यस्वभावतया भावाथं एव पुर्बापरी- 
भतोऽ्योह्पादानुकूलो भवितुमहंति, न द्रव्यगुणौ । साक्षात्‌ कृतिष्याप्यो हि कृतेविषयः, न च द्रभ्यगुणयोः 
सिद्धयोरस्ति कृतिभ्याष्यता । अत एव श्ञास्तरकृ्रचः “भावार्थाः कमंशम्दास्तेम्यः क्रिया प्रतीयेत" इति । 
रव्यगुणशब्दानां नेमित्तिकाबस्थायां . का््यावभरेऽपि भावस्य स्वतो द्रव्यगुणज्ञब्दानां तु भावयोगात्‌ 
कार््यावमदां इति भावार्थेभ्य एवापुर्वावगतिनं द्रव्यगुणशगदेभ्य इति । न च 'दध्ना जुहोति, ‹सन्ततसमाघा- 
रयति, इत्यादिषु द्रष्यादोनां काय्यं विषयता । तत्रापि हि होमाघारभावा्ं विषयमेव काय्यम्‌ । न चेता- 
वता सोमेन यजेतेतिवत्‌ , दधिसन्ततादिविषिष्टहोमाघारदिधानात्‌ “अग्निहोत्रं जुहोति" “आधारमनिघा- 
रयति' इति तदनुवादः । यद्यप्यन्नापि भावाथंविषयमेव काय्यंम्‌ । तथापि भावार्थानुबन्धतया द्रन्यगुणाच- 





भामती~व्याख्या 

आचाय भी “ब्राह्मणो न हन्तव्यः, “न सुरा पातव्या" --इत्यादि निषेध-वाक्यो मे कायंपरत्व 
का उपपादन नहीं कर सकते, कथोकि मनुष्य की कृति ( प्रयत्न ) से साध्य पदाथं को कायं 
कहा जाता दै, अतः "यद्‌ यत्कायम्‌, तत्तत्‌ कृतिसाध्यम्‌"--इस व्यापि के अनुसार कायं 
व्याप्य ओर कृति व्यापक सिद्ध होती है । निषेध-स्थल पर कतिरूप व्यापक कौ निवृत्ति हो 
जानि से कायंत्व की भी निवृत्ति वैसेही हो जाती है, जैसे शिशपात्व की वहा निवृत्ति हौ 
जाती है, जहां वृक्षत्व नहीं रहता, श्रीधमेकौति कहते है--“व्यापकानुपरन्धियंथा नात्र 
शिशपा वृक्षाभावात्‌” ( न्या. वि. पृ. १२९ ) । कति नाम है -पुरष के प्रयत्न का, छृति या 
प्रयत्न कां निरूपण उसके विषय पर निर्भर दै, कृति का विषय होता है-साध्यस्वरूप धात्वथं 
( पचनादि ) ध्री प्रभाकर भिश्च भी कहते हँ- “तस्य च विषयाधीनप्रतिपत्तित्वाद्‌, भावार्थानां 
विषयबोधकत्वात्‌” ( वृहृती पृ. २९७ ) । धात्वथं के लिए निरुक्तकार ने कहा है --“'ूर्वापरी- 
भतं भावमाख्यातेनाचष्ट ब्रजति, पचतीत्युपक्रमप्रभत्यपवगंपयन्तम्‌"” ( निरुक्त. पृ. ४ ) । न्याय 
भाष्यकार ने पचति का स्वरूप बताते हृए कहा हं “नानाविधा चेकार्था क्रिया पचतीति-- 
स्थात्यधिश्रयणम्‌, उदकासेचनम्‌, तण्डुलावपनम्‌, एषोऽपसर्षणम्‌, अग्न्यभिज्वालनम्‌, दर्वी- 
धटुनम्‌, मण्डल्ञावणम्‌, अधोऽवतारणम्‌” (न्या. भा. पु. ७४) | । पौर्वापरीभूत पाक क्रिया 
तण्डुलगत विक्लेदन-जनक होती ह । यही क्रिया कृति की विषय ह्‌, द्रव्य ओौर गुणादि नहीं । 
महि जैमिनि कहते दँ--““भावार्थाः क्मेशब्दाः, तेभ्यः क्रिया प्रतीयेत" एष ह्यर्थो विधीयते 
( जै. सू. २।१।१) । प्रभाकर की रीतिसे सूत्र का अथं यह्‌ है कि शाब्द बोध के अवसर 
परं प्रथम क्षण में प्रत्येक पद अपने सम्बन्धी शुद्ध अथे कास्मारक ओर द्वितय क्षण में 
कार्यान्वित स्वार्थ का अभिधायक होता है। शुद्ध ( अनन्वित ) अर्थं को निमित्त ओर भन्वित 
( कार्यान्वित ) अवस्था को नैमित्तिक कटा जाता है । नेमित्तिकं अवस्था मे तो द्रभ्य, गुणादि 
के वाचक शब्द भी कार्यार्थक होते ह, किन्तु शुद्ध अवस्था मे केवल भावार्भक ( धातु ) शब्द 
ही विषयोषस्थापन के द्वारा कायं ( अपूवं ) का बौधक होता है, अतः यागादि क्रिया के 
वाचक ( भावार्भ ) शब्दों से ही क्रिया ( अपूवंरूप कायं ) का अभिधान माना जाता है ओर 
उसी ( यागादि ) काही विधान किया जाताहे। 


शङ्का - जसे कायं ( अपूवं ) के विषयीभूत यागादि का विधान माना जाता है, वसे 
ही “दध्ना जुहोति", “सन्ततमाघारयति”--इत्यादि स्थलों पर दधिषूप द्रव्य एवं धृत का 
सन्तत ( भटूट धारा के रूप मे ) क्षरणरूप गुण भी कायं ( अपूव ) के विषय या अवच्छेदक 
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भामती 
विषयावपि विधीयेते । भावार्थो हि कारकन्यापारमात्रतयाऽविशिष्टः कारकविक्तेवेण द्रभ्यादिना विशेष्यत 
इति द्रव्यादिस्तदनुबन्धः । तथा च भावाय विधीयमाने स एव सानुबन्धो विधीयत इति द्रव्यगुणाव- 
विषयावपि तदनुबन्धतया विहितौ भवतः । एवं च भावा्थप्रणालिकया द्रब्यादिषङक्रान्तो विधिर्गोरवाद्‌ 
बिभ्यत्‌ स्ववविषयस्य चान्यतः प्राप्ततया तदनुवादेन तदनुबन्धभूतद्रब्यादिपरो भवतोति सर्वंत्र भावाथ. 
विषय एव विधिः । एतेन यदाग्नेयोऽष्टाकपालो भवतीत्यत्र सम्बन्धविषयो विधिरिति परास्तम्‌ । ननु न 
भवत्यर्थो विधेयः, सिद्धे भवितरि लभ्धरूपस्य भवनं प्रत्यकतुंस्वात्‌ । न ललु गगनं भवति । नाप्यसिद्धऽ- 
सिद्धस्यानियोज्यत्वाद्‌ , गगनकुषुमवत्‌ । तस्माद्‌ भवनेन ्रयोज्यन्यापारेणाक्षक्तः प्रयोजकस्य भावयितु- 
व्यापारो विधेयः । स च व्यापारो भावना फृतिः प्रयत्न इति । निविषयश्चासावश्क्यप्रतिपत्तिरतो विषया. 
पक्षायामागनेयशञब्दोपस्थापितो द्रव्यदेवतासम्बन्ध एवास्य विषयः । ननु व्यापारविषयः पुरुषप्रयत्नः 
कथमन्यापाररपं सम्बन्धं गोचरयेत्‌ । नहि घटं कुवित्यत्रापि साक्षान्नामाथं घरं पुरषप्रयत्नो गोचरयत्थपि 
निवि 


भामती~व्याख्या 
होते है, अतः उनका भी विधान क्यों न किया जाय ? 
समाधान - वहां भी जुहोत्यर्थं ( होम ) ओर आघार ( क्षारण ) रूप भावार्भं ही कायं 
का विषय माना जाता है, अतः साक्षात्‌ विषय का हौ विधान न्याय-संगत है । 
शङ्का -यदि दध्यादि मेंभी भावार्भका ही विधान होता है, तव जैसे “ सोमेन 
यजेत” ( तं. सं. ३।२।२ ) इस वाक्य के द्वारा सोम-विशिष्ट याग का विधान होता है, वसे 
ही “दध्ना जुहोति” ओर “सन्ततमाधारयति” इत्यादि वाक्य भी क्रमशः होम ओर भाघार 
कमं के विधायकं हो जार्णँगे ओर “अग्निहोत्रं जुहोति" ( तै. सं. १।५।९।१ ) एवं “आघार. 
माघारयति" (तै. सं. २।५११।६ ) इन दोनों वाक्यों को क्रमशः होम ओर आधार का 
अनुवादक मानना पड़गा। 
समाधान- यद्यपि यहाँ पर भी काये ( अपूवं ) भावार्भविषयक ही है, तथापि 
भावार्थं के विशेषक होने के कारण कायं के अविषयीभूत भी द्र्य ओौर गुण विहित हो जाते 
ह ।द्रभ्यादि से विशिष्ट भावार्थ का विधान गौरव-प्रस्त होता है, अतः विशिष्ट-विधान वहाँ ही 
अगत्या माना जाता है, जहां वाक्यान्तरसे कमं का विधानन हो सकता हो, अग्निहोत्रं 
जुहोति- इत्यादि वाक्यो के दवारा पिहित भावार्भ के अनुवाद से “दध्ना जुहौति", “पयसा 
जुहोति" इत्यादि वाव्यों के दवारा केवल दध्यादि गुण का विध।न मानने में ही छाधव होता 
दै । “सोमेन यजेत" - यहाँ पर कोई वाक्यान्तर एेसा उपलन्ध नहीं होता जो केवर भावार्थ 
का विधायक माना जा सके, अतः वहा अगत्या विशिष्ट विधान माननां पडता है, किन्तु प्रकृत 
मे वंसा नहीं । फल्तः सिद्धार्थं कहीं पर भी साक्षाद्‌ विधेय नहीं होता, अपितु भावार्थं ही 
विधेय होता है । अत एव जो छोग “यदाग्नेयोऽष्टाकपालौ भवति" ( तै. सं. २।६।३३ ) यहाँ 
पर द्रव्य के साथ अग्न्यादि देवताओं के सम्वन्धमात्र का विधान मानते ये, उनका निराकरण 
हो जाता है, क्योकि सम्बन्ध पदार्थं भो द्रष्यादि के समान सिद्धार्थ है, मतः. वह साक्षाद्‌ 
विधेय नहीं हो सकता । 
शङ्का --उक्त स्थल पर यदि द्रव्य-देवता का सम्बन्ध विधीयमान नहीं, तब किसका 
विधान होता है? भवति' धातु के अर्भभूत भवन का विधान नहीं हो सकता, क्योकि 
भवत्यर्थ का कर्ता सिद्ध है ? मथवा असिद्ध ? प्रथम कल्प मे विधि ही व्यर्थ है, द्वितीय कल्प 
मे कर्तारूप नियोज्य असिद्ध होने के कारण विधित्व सम्भव नहीं । परिशेषतः भवनरूप 
प्रयोज्य-व्यापारके दवारा प्रयोजक के ब्यापार का आक्षेप होता दहै, क्योकि घटादिरूप 
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भामती 
तु दण्डादि हस्तादिना ष्यापारयति । तस्माद्‌ घटार्थां इतति भ्यापारविषयामेव प्रपिषयते, न तु रूपतो 
घटविषयाम्‌, उद्देश्यतया त्वस्थामस्ति घटो न तु विषयतया, विषयतया तु हस्तादिष्यापार एब । अत 
एवाग्नेय इत्यत्रापि द्रभ्यदेवतासम्बन्धाङिक्षो यजिरेव काय्यंविषयो विधेयः । किमुक्तं भषति आग्नेयो 
भवतीति, आग्नेयेन यागेन भावयेदिति । अत एव “य एवं विद्वान्‌ पौणंमासीं यजते", "य एवं विद्वानमा- 
वास्यां यजते, हइत्यनुबादो भवति यदाग्नेय इत्यादिविहितस्य यागषट्‌ कस्य । अत एव च विहितानुषितस्य 
तस्येव दजञंुणं मासाभ्यां स्वर्गकामो यजेतेत्यधिकारसम्बन्धः । तस्मात्‌ सवत्र कृतिप्रणालिकथा भावार्थ 
विषय एव विधिरित्येकान्तः । तथा च न हन्यान्न पिबेदित्यादिषु यदि काय्यं मस्युपेयेत ततस्तद्व्यापिका 
$ृतिरभ्युपेतत्या । तदृन्यापकश्च भावार्थो विषयः । एवच्च प्रजापतित्रतन्यायेन पय्युंदासवृत्त्याऽहननापान- 
सङ्कु्पलक्षणया तद्विषयो विधिः स्याद्‌ । तथा च प्रसज्यप्रतिषेधो दत्तजलाज्जलिः प्रसज्येत । न च सति 





भामती-व्याख्या 

उत्पद्यमान या प्रयोज्य का भवनरूप व्यापार तब तक सम्भव नहीं होता, जब तक प्रयोजक 
( उत्पादक ) का भावन या उत्पादन व्यापारन हो । प्रयोजक के व्यापारको ही भावना, 
कृति या प्रयत्न कहा जाता है । निविषयक कृति की प्रतिपत्ति नहीं हौ सकती, अतः विषय 
की आकांक्षा में "आग्नेय शब्द के द्वारा उपस्थापित द्रव्य-देवता का सम्बन्ध ही ।वषय 
ठहरता है, अतः उसे ही यहाँ विधेय मानना चाहिए । 

समाधान - कृति या प्रयत्न सदैव क्रियाको ही विषय करता है, सम्बन्ध क्रियारूप 
नहीं, अतः उसको विषय क्योकर करेगा ? जैसे कि “घटं कुर" एसे प्रयोग में कतिरूप 
पुरुष-प्रयतन घटादि सिद्ध पदार्थो को साक्षात्‌ दिषय नहीं कर सकता, अपितु वंसी आज्ञा सुनते 
ही पूरुष तुरन्त दण्डादि के द्वारा चाक घुमाने ग जाता है, भतः घटोत्पत्ति के अनुकूल 
कृति का उत्पादनादि व्यापार विषय माना जाता है, स्वरूपतः घटादि नहीं, क्योकि "घटं 
करोति" इसका अथं होता है -"चटाय चक्रं व्यापारयति'। घट उस कृति का केवर उद्देश्य 
होता है, विषय नहीं । कृति का साक्षात्‌ विषय तो हस्त, दण्ड ओौर चक्रादि का व्यापार ही 
होता है । बत एव "आग्नेय." यहाँ पर भी द्रव्य-देवता-सम्बन्ध के वारा आक्षिप्त याग ही विधेय 
होता है । “आग्नेयो भवति- इस वाक्य का अथं होता है--'आाग्नेयेन यागेनेष्टं भावयेत्‌" । 
इसीलिए “य एवंविद्रान्‌ पौणेभासीं यजते” ( ते. सं. १।६।९।१ ) । “य एवं विद्वानमावास्यां 
यजते'- ये दोनों वाक्य आग्नेयादि याग के अनुवादक माने जाते हैँ [ "यदाग्नेयो भवति'- 
इत्यादि वाक्यों से पूर्णिमा में विहित 'भाग्नेय' उपांशुयाज" जौर ` आग्नीषोमीयः--इन 
तीन यागो का 'पौणंमासी' पद ओर अमावास्या मे विहित “आग्नेय रेन््र दधि' ओर “दन्द 
पयः-- इन तीन कर्मो का अनुवाद अमावास्या पद कै द्वारा माना जाता है, जिससे कि 
"दशपणं मासाभ्यां स्वगंकामो यजेत'"--इस अधिकार-वाक्य मे द्विवचन की उपपत्ति हो जाती 
है। कमं का फलविशेष के साथ सम्बन्ध-ज्ञान करनेवाले वैक्य को अधिकार-वाश्य 
कहा जाता दै । फलतः सवत्र कृति के माध्यम से भावाथं को ही विधि विषय किया करती 
है-रेसा रेकान्तिक नियम है । अतः “न हन्यात्‌", “न पिबेत्‌” - इत्यादि वाक्यो मे यदि 
कोई कायं माना जाता है, तब उसकी व्यापकीभूत कृति माननी होगी भौर कृति का व्यापक 
होता है-भावाथंरूप विषय । यदि यह्‌ सब कठ मानं लिया जाता है, तब उक्त वाक्यों से निषेध 
न होकर प्रजापति.व्रत-न्याय' ( जै. सू. ४।१।३-९ ) के आधार पर अहनन' ओर अपानादि 
विषयक सङ्कल्प मे उसकी लक्षणा मानकर उक्त सद्धुत्पविषयक विधि का उपपादनं किया 
जायगा । तब तो सर्वत्र पर्युदास वृत्ति को भपनाकर प्रसज्य प्रतिषेध को तिलाञ्जलि ही देनी 

२२ 


१७० | अरहमस्रशाङ्कर माष्यम्‌ [अ.१पा.१य्‌. ४ 


आह्यणो न हन्तव्यः" .इ्येवमाद्या निषृत्तिरपदिद्यते । न च सा क्रिया । नापि 
क्रियासाधनम्‌ । अक्रियार्थानामुपदेशो.ऽनथकश्चेत्‌ श्राह्मणो न हन्तव्यः इत्यादिनिच् 
स्युपदेशानामानथक्यं भराम्‌ । तच्चानिष्टम्‌ । न च स्वभावधरा्हन्त्यथौलुरागेण नञः 
भामती 

सम्भवे लक्षणा भ्याय्या । नेक्ञेतोचन्तमित्यादौ तु तस्य ब्रतमित्यधिका रात्‌ प्रसज्यप्रतिषेधासम्भवेन पर्यय 
शसवृत्याऽनीक्षणसद्ल्पलक्षणा युक्ता । तस्मान्न हन्यान्न पिबेदिश्यादिषु प्रसज्यप्रतिषेषेषु भावार्थाभावाव्‌ 
तवृब्याक्तायाः कृतेरभावस्तदभावे च तद्ष्याप्स्य का्यंस्याभाव इति न का्यंपरत्वनियभः सर्वश्न वाकं 
इत्याह । % ब्रह्मणो न हन्त्य इत्येवमाद्ा इति ® । ननु कस्मात्‌ निवृत्तिरेव काय्यं न भवति, तत्ताषनं 
वेत्यत आह । ® न च सा क्रिया इति ® । क्रियाशब्दः काण्यं वचनः । एतदेव विभजते । ® अक्रिया. 
यानाम्‌ इति ® । 





स्यादेतत्‌-विधिविभक्तिभरवणात्‌ काम्यं तावदत्र प्रतीयते, तच्च न भावाथंमन्तरेण । न च 
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भामतो-~ग्याख्या 
होगी । किसी, अन्य गति के सम्भव होने पर लक्षणा न्याय-संगत नहीं मानी जाती, जैसा कि 
महि जैमिनि कहते है- “गृणे स्वन्यायकल्पना' ( जै. सू. ९।३।१७ ) । अर्थात्‌ गौणीभ्रूत या 
अप्रधान अथं में ही अन्याय ( लक्षणादि ) की कल्पना कौ जाती है । जहां प्रसज्य प्रतिषेध 
सम्भव नहीं, वहां अगत्या प्रतिषेध की विघेयाथं मे लक्षणा की जाती है, जंसे - मनुस्मृति में 
स्नातक व्यक्ति के कत्तग्यो की प्रतिज्ञा की गई है- 
अतोऽन्यतमया वृत्या जीवंस्तु स्नातको द्विजः। 
स्वर््यायुष्ययशस्यानि ब्रतानीमानि धारयेत्‌ ॥ (मनु, ४।१३) 

यहाँ ¶्रत" शब्द का अथं दै-अनुष्ठेय कमं । उन व्रतो कीगणना मेजो कहा गया है - 
“वेदोदितं स्वकं कमं नित्यं कुर्यादतन्द्रितः” ( मनु. ४।१४ ) वह उचित ही है, किन्तु यह्‌ जो 
कह दिया गयादहै किः “नेक्षेतो्न्तमादित्यं नास्तं यन्तं कदाचन" ( मनु. ४।३७ ) । वह्‌ 
सवंथा अनुचित ओर विरुद्धाभिधान है, क्योकि “ईक्षणः ( दशन ) न करना कोरव्रत या 
अनुष्ठेय कमं नहीं, भपितु निषेधात्मक है । कहीं-कहीं प्रतिज्ञा-वाक्य तस्य व्रतम्‌, एसा 
पाया जाता है, उस प्रतिज्ञा-वाक्य से विरुद्ध होने के कारण यहाँ प्रसज्य-प्रतिषेधपरक नेक्षेत" 
पद कौ लक्षणा अनीक्षणविषयक सङ्कल्प मे की जाती है, उसमे कत्तंव्यता का निर्वाह हो 
जाता ह । स्नातक के इन व्रतं को प्रजापति-त्रत कहा जाता है, इनका विचार जै.सू. 
( ४।१।२३ ) मे किया गया है। 

न हन्यात्‌”, ^न पिबेत्‌" इत्यादि वाक्यों मे किसी प्रकार का विरोध उपस्थित न 
होने के कारण निषेधपरता ही मानी जाती है । वहां निषेध्य पदां ही होता है, कोई विधेय 
नहीं, जब विधेयभरूत कोई घात्वथं ही वहां नही, तब भावा्थ-व्याघ्र कृति का अभाव भौर 


कृति का अभाव होने से कृति-ग्याप्र अपूरवरूप कोयं ( नियोग ) का अभाव हो जाता है, 


मतः समस्त वंदिकं वाब्यों मे कायंपरत्व का नियम भङ्ग हो जाता है, भाष्यकार यही कह 
रहे हं--श्राह्णो न हन्तव्य इत्येवमाद्या निवृत्तिरपदिश्यते" । निवृत्ति को कायं ( नियोग ) 
या कायं की साधनीभरूत भावार्थात्मक क्रिया वों नहीं माना जा सकता ? इस प्रश्न का उत्तर 
दै-“न च सा क्रिया । यहाँ "क्रिया" शब्द कायं ( नियोग ) का वाचक है । इसी के स्पषटो- 
करण क्ियाजारहा है-“अक्रियार्थानामुपदेशोऽनथं कश्चेद्‌ ब्राह्मणो न इन्तम्य इत्यादिनिवृतयु- 
पदेशानामानयथक्यं प्राप्तम्‌” । 

शङ्का -- हन्तव्यः" इत्यादि पदों मे श्रुत विध्यथंक तव्य" प्रत्यय के द्वारा कार्याथं कौ 
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शक्यमप्राप्क्रियाधरवं करपयितु हननक्रियानिवृस्योदासीन्यब्यतिरेकेण । नअश्वेषं 
स्वभावो यरस्व संबन्धिनो.$भावं बोधयतीति । अभावबुद्धिश्चोद्रसोन्यकारणम्‌ । सा 
च॒ द््बेन्धनाग्निवरस्वयमेवोपशाभ्यति । तेस्मात्परसक्तक्रियानिदर्योद्ासीन्यमेव 
न्ाह्यणो न इन्तव्य-' इत्यादिषु भरतिषेधाथं मन्यामदे, अन्यत्र भरजापतित्रतादिभ्यः। 
भामती . 
रागतः प्रवृत्तस्य हननपानादावकस्मादोदासीन्यभुवयद्यते विना विधारकप्रयत्नम्‌ । तस्मात्‌ स एव प्रवुस्यु- 
ग्मुखानां मनोवाग्देहानां विधारकः अयत्नो निषेधविधिगोचरः क्रिषेति नाक्रियापरमस्ति वाक्यं किञ्चि 
दपीत्याह ® न च हननक्रियानिवुरथोदासीन्यभ्यतिरेकेण नजः शाक्यमभ्रातक्रि यातव कल्पयितुम्‌ ® .। केन 
हेषुना न शक्यमित्यत माह. @ स्धभावप्रा्तहन्त्यर्थानुरागेण ननः & । अयमर्थः । हननषानपरो हि 
विधिप्रस्ययः प्रतीयमानस्ते एव विध इसवुष्छे; । नचेते शक्ये विधातुम्‌ । रागतः भ्रा्तस्वात्‌ । न च 
नमः प्रसज्यप्रतिषेधो विधेयः । तस्थाच्यौदासीन्यरूपस्य सिद्धतया प्रा्तर्वःत्‌ । न च॒ विधारक; प्रयत्नः 1 
तस्याशरुतत्वेन लक्ष्यमाणत्वात्‌ । सति सम्भवे च लक्षणाया अन्याय्यत्वात्‌ \ विषिविभक्तश्च रागतः 
परपतप्रदृत्यनुवादकत्वेन विधिविषय्वायोगात्‌ । तस्माद्‌ यत्‌ पिबेद्‌ हन्याहेष्यनूथ त्तेति निषिध्यते, तव. 
भावो ज्ञाप्यते, न तु नञर्थो विधीयते । मभावश्च स्वविरोधिनावनिरूपगतया भावच्छायानुपातीति सिद्ध 


| मामती~ग्याख्या 

प्रतीति होती है। कायं कभी भावाथंशूप क्रिया के बिना नहीं हो सकता, क्योकि वह्‌ कायं 
का विषय ओर साधन दहै । हननादिमेप्र ५4 तब तकं सहसा उदासीन ( निवृत्त ) नहीं 
हो सकता, जव तक उसकी प्रवृत्ति का पिका ( अवरोधक ) प्रयत्न नहीं किया जाता, 
अतः प्रवृ्युःमुख परुष के मन, वाणी भोर शरीर का धारक वही प्रयलन निषेधेविधि की 
विषयीभूत क्रिया माना जाता है । फलतः यह्‌ सिद्धहो जाता है कि क्रियाथं-निरपेक्ष कोई 
वाक्य ओर वाक्याथं नहीं होता । 

समाधान--उक्त शङ्का का निषेव करते हए भाष्यकार कहते है--““न च हननक्रिया- 
निवृत्यौदासीस्यग्यतिरेकेण नतरः शक्यमप्राक्रियाथंत्वं कल्पयितुम्‌ । हनन क्रिया की निवृत्ति के 
दारा ओदासीर्य ( तटस्थभाव या उपेक्षा ) ही उपलक्षित होता है, उससे भिश्च कोई अनुष्ठेय 
पदा्थं उपस्थित क्यों नहीं होता ? इस प्रन का उत्तर है “स्वभाव गप्राप्ठहन्त्यर्थानुरागेण 
त्रः । अभिप्राय यह है कि "हन्तम्बः भौर "पातव्य: ? इन पदों मे तव्यरूप विधि-प्रत्यय से 
हनन" ओर "पान का विधान कर सकते है यहं सहज-सिद्ध है, किन्तु यहा हनन भोर 
पान का विधान नहीं किया जा सकता, क्योकि रागतः प्राप है [ द्वेषके कारण ब्राह्मणादि 
के हनन ओर रागके कारण सुरादिके पान मे मनुष्य स्वयं प्रवृत्त हो जाता है, टेसा करने 
ने उसे किसी प्रकार की आज्ञा या प्रेरणा की आवश्यकता नहीं होती ¦ । हननादि से निवत्त 
होने के लिए किसी विधारक ( प्रतिबन्धक या अवरोधक ) प्रयत्न क्रा विधान भी सम्भावित 
नही, बयोकि यहां उसका वाचक कोई षद ही प्रयुक्त नहीं भा है । उसमे केवल लक्षणा हो 
सक्ती थी, उसका भी कोई निमित्त यहां उपस्थित नहीं, विना. निमित्त के लक्षणा की 
कल्पना अस्थाय है । फिर बिधि प्रत्यय क्या करेगा ? इस प्रश्न का सीधा-सा उत्तर है कि 
रागादि के द्वारा प्राप्त पानादि का वह.अनुबाद कर देता है, किंसी अज्ञात षदाथं का विधान 
नहीं कर सकता । अतः "यत्‌ पिबेत्‌", "यद्‌ हन्यात्‌", तन्न-दइस प्रकार निषेघमात्र किया जाता है । 
हनन-पानादि का अभाव भी "नन्‌" के द्वारा ज्ञापितमात्र होतः है, विहित नहीं, क्योकि अभाव 
पदाथं वस्तुतः सर्वत्र विधेय नहीं होता, उसकी विधेधता का यह श्रम अवश्य हो जाता है, 
क्योकि अभाव एक सप्रतियोगिक पदाथं है, उसका स्वभाव भी प्रतियोगी के स्वभाव षर्‌ 
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भामती 
सिद्धवत्‌ साध्ये च साध्यवद्‌ भासत इति साध्यविषयो नञर्थः साध्यवद्‌ भासत इति नञर्थं; कायं इति 
भमस्तदिदमाह ® नञइचेष स्वभावः इति ® 1 ननु बोधयतु सम्बन्धिनोऽभावं नञ्‌ , प्वृ्युन्मुखानान्सु 
मनोवाग्देहानां कुतोऽकस्माश्निवृत्तिरित्यत आह ® अभावबुदिश्वौदासीन्यपालनकारणम्‌ % । अयमभि- 
प्रायः -ञवरितः पथ्यमश्नोयाद्‌ न सर्पायाङ्‌युलि दद्यादित्यादिवचनश्नवणसमनन्तरं प्रयोज्यवृद्धस्य पण्याशने 
भ्रवृत्ति भुजङ्गाङगुलिदानोन्मुखस्य च ततो निवृत्तिमुपलभ्य बालो व्युत्पित्सु; प्रयोज्यवृद्धस्य प्रवृत्तिनिवृत्ति- 
हेतु इच्छादरेषावनुभिमीते । तथाहोच्छाद्वेषहेतुके वृद्धस्य भ्रवृत्तिनिवृत्ती, स्वतन््रपरवृत्तिनिवृत्तित्वात्‌ , 
मवोयस्वतन्त्रप्वृत्तिनिवृत्तिवत्‌ । कत्तन्यतेका्थं समवेतेशानिष्टसाधनमभावावगमपूवंकौ चास्वेच्छाद्रेषौ, 
प्रवत्तिनिवृत्तिहेतुभूतेच्छाद्रेषत्वात्‌ , मस्प्रवत्तिनिवृत्तिहैतुमूतेच्छाद्वेषवत्‌ । न जातु मम शब्दतद्रथापारपुरषा- 
शयत्रेकाल्यानवच्छिन्न भावनापुवंपर्ययपूर्वाविच्छादवेषावभूताम्‌ , अपि तु भयोभूयः स्वगतमालोचयत 
उक्तकारणपुवदिव प्रत्यव भासेते । तस्माद्‌वृदधस्य स्वतन्तप्वृत्तिनिव॒त्तो इच्छादवेषेभेदौ च क्तव्यतेकाथंसम- 
वेतेष्टानि्टसाधनभावावगमपुर्वातित्यानुपुरव्या सिद्धः काय्यंकारणभाव इतीष्टानिष्टसाधनतावगमासप्रयोज्य- 
वृदधभ्रवृत्तिनिवृत्तो इति सिद्धम्‌ । स॒चावगमः प्राणभूतः ज्म्दभ्वणानन्तरमुपजायमानः शब्दश्चवणहेतुक 
इति प्रवत्तकेषु वाक्येषु यजेतेत्यादिषु शब्द एव कत्तव्यमिष्टसाधनं व्यापारमवगमयंस्तस्येष्टसाधनतां 


भामती-व्याख्या 
निर है-प्रतियोगी यदि सिद्धाथं है, तब उसका अभाव सिद्ध के समान ओरं प्रतियोगी यदि 
असिद्ध या साध्य है, तव उसका अभाव भो साध्य-जेसा प्रतीत हो जाता है। प्रकृत में 
हननादिरूष प्रतियोगी सिद्ध (प्राप्त) होनेके कारण उसका अभावभी प्राप्तही है इस 
रहस्य का स्पष्टीकरण भाष्यकार कर रहे है--“नजश्च॑ष स्वभावो यत्स्वसम्बन्धिनोऽभावं 


बोधयति” । "नञ्‌? का कुष भी स्वभाव हो, यहाँ हननादि की प्रवृत्ति मे अग्रसर व्यक्ति के 
मन, वाणी भौर शरीर का अकस्मात्‌ अवरोध क्योँहो जाता है ? इस प्रष्न का उत्तर है 


`अभावनबुद्धिश्चौ दासीन्यकारणम्‌” । आशय यह्‌ है कि “ज्वरितः पथ्यमश्नीयात्‌, “न 
सर्पायाङ्खुर दद्याद्‌" इत्यादि वचनो को सुनने के अनन्तर मध्यम वृद्ध की पथ्याहार में 
वृत्ति ओर सपं के विल मे अंगुलि-दानोन्भुलता से निवृत्ति को देख कर शिक्षणार्थं बालक 
प्रवृत्ति ओर निवृत्ति कौ कारणीभूत इच्छा ओर द्वेष का अनुमान कर लेता है, जिसे शिक्षित- 
भाषा मं इस प्रकार कहा जा सकता दै-- वृद्धस्य प्रवत्तिनिवृत्ती इच्छाद्ेषहेतुके, स्वतन्व्र- 
रृत्तिनिवृत्तित्वात्‌, मदीयस्वतन्त्रप्रवृत्तिनिवृत्तिवत्‌" । मध्यम वृद्ध की इच्छा इष्ट-साधनता 
ओर द्वेष अनि्ट-सावनताकेज्ञानसे होता है, इष्ट-साधनता भौर अनिष्ट-साधनता सदव उस 
पदाथं मे होती है, जो कायं ( कृति-साध्य ) हो । अतः मध्य वृद्ध की इच्छा ओर द्वेष के विषय 
मे एेसा अनुमान किया जा सकता है- .अस्येच्छाद्रेषौ कायु निष्टेष्टानिष्टसाधनतान्ञानपूवंकौ, 
प्रवत्तिनिवृत्तिहेतुभूतेच्छाद्रेष"वात्‌, मदीयप्रवृत्तिनिवृत्तिहेतुभूतेच्छ!दवेषवत्‌' । बालक ने भली 
प्रकार यह निश्च, कररलाहै कि हमारे इच्छा ओर द्वेष कभी भी शब्द ( विधि प्रत्यय ), 
शब्दगत व्यापार ( शाब्दी भावना ), पुरुषाशव ( छौकिक प्रेरणा ), तैकात्यानवच्छिन्न भावना 
( वतंमान।दि त्रिकाल-विहित प्रत्यय से अजनित आर्थीभावना ) भौर अपूवं ( नियोग ) के 
लान से किसी विषय मे उत्पन्न नहीं हए, अपितु वतंमान विषयों मे बार-बार यह्‌ 
अनुभव कर लिया दहै कि इष्ट-साधनताके ज्ञान से इच्छा भौर अनिष्ट-साधनता के ज्ञान से 
देष उत्पन्न होति है, अतः मध्यम वृद्ध की प्रवृत्तिनिवृत्ति ओर इच्छा-देष उसके कृति-साध्यभूत 
पदाथं मे समृत्पन्न इष्ट-साधनता ओर अनिष्ट-साधनता के ज्ञान से समुद्भूत हृए है । मध्यम 
वद्ध को वह्‌ ज्ञान शब्दश्रवण से पहले नहीं थ, शब्द-श्रवण के पश्चात्‌ उत्पद्यमान होने के 
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भामती 

क्तव्यतां चावगमयति, अनन्यलभ्यटवादुभयोः, अनन्यलभ्यस्थ च शब्दार्थत्वात्‌ । यत्र तु कत्तंश्यताऽन्यत 
एव लभ्यते, यथा न हन्यान्न पिबेदित्यादिषु हननपानप्रवृत्यो रागतः प्रतिलम्भात्तत्र तदनुषादेन नञ्‌सम- 
भित्याहूता लिङादिविभक्तिरन्यतोऽप्राक्ठमनयोरन्थं -हेतु -भावमात्रमवगमयति । प्रस्यक्षं हि तयोरिषशटसाधन- 
भावोऽवगम्यते, अन्यया रागविषयत्वायोगात्‌ । तस्माद्रागादिग्रा्तकत्तव्यतानुवादे नानथंसाधनता प्रज्ञापनपरं 
न हन्यान्न पिबेदित्यादिवाश्यं, न तु कत्तन्यतापरमिति सुष्ट्क्तमकाय्यंनिष्ठर्वं निषेधानाम्‌ । निषेष्यानां 
चानर्थंघाघनताजुद्धिरेव निषेध्याभावनबुद्धिस्तया खल्वयं चेतन. अ।पाततो रमणोयतां परयन्नप्यायतिमालोश्य 

्वुस्यभावं निवृ ्िमवबुध्य निवत्ते, ओशसौीन्यमात्मनोऽवस्थापयतीतिं यावत्‌ । | 
स्यादेतत्‌ --अभावज्ुद्धिश्वेदोदासोन्यस्यापनकारणं यावदौदासीन्यमनुवत्तंत न चानुबत्तते । नह्य ग. 
सोनोऽपि विषयान्तर्यासक्तचित्तस्तदभावनबुद्धिमान्‌ । न चावस्थापककारणाभावे कार्य्यावस्थानं दृष्टम्‌ । 
नहि स्तस्भावपाते प्रासादोऽवतिष्ठतेऽत आह ® सा च दरधेन्धनाग्निवत्‌ स्वयमेवोपज्ञाभ्यति % । तावदेव 
खल्वयं प्रवृध्युन्मुखो न यावदस्यानथं हेतुभावमधिगच्छति । अनयंहेतुस्वाधिगमोऽस्य समूलोद्धारं भ्रवत्ति- 


भामती-व्याख्या 

कारण शब्द-श्रवण से जनित होता है ' अतः ““यजेत'' - इत्यादि प्रवतंक वाक्यों में शब्द ही 
इष्ट-साघनभ्रूत यागादिरूप अनुष्ठेय व्यापार का बोध कराता हुभा यागादिगत इष्टसाधनता 
ओर कत्तंव्यता काबोध करता द्रै, क्योकि वहाँ इष्ट-साधनता भौर कतंग्यता-ये 
दोनो शब्द को छोड कर अन्य किसी साधन सेप्राप्तनहोने के कारण शब्दाथं कहलाते 
है, जंसा कि प्रसिद्ध न्याय है-- “अनन्यलभ्यः शब्दाथंः'" । इसके विपरीत जहां इष्ट-साधबतादि 
का ज्ञान अन्यतः ( शब्द को छोड़ कर अन्य साधन से ) हो जाता है, जेसे कि “न हन्यात्‌, 
“न पिबेत्‌” इत्यादि स्थलों पर हनन, पान मे प्रवृति द्वेष ओर राग केआधार पर ही 
उपपन्न हो जाती है, वहां लिडादि प्रत्यय उसी का अनुवाद करते हृए न॑" का समभिभ्याहार 
पाकर हनन-पान में केवल अनिष्ठ-साधनता का बोध करा देते हैँ । हूनन-पान में इष्टसाधनता 
तो प्रत्यक्षतः प्राप्त है, अन्यथा हनन-पान में द्वेष ओौर राग कौ विषयता सम्भव न हो सकेगी । 
अतः रागादिके वारा प्राप्त हननादि की कतंव्यता का अनुवाद करके अनिष्ट-साधनता के 
बोधक ही “न हन्यात्‌"', “न पिबेत्‌"--इत्यादि वाक्य होत रै, कत्तव्यता के विधायक नहीं, 
अतः भाष्यकार ने अत्यन्त युक्ति-पूणे कहा है--“अकायंनिष्ठस्वं निषेधानाम्‌” । हिसादिशूप 
निषेध्यगत अनिष्ट-साघनता का ज्ञान ही निषेध्याभाव का ज्ञान है । यह चेतन पुरुष सुरा- 
पानादि में आपाततः रमणीयता देखता है, किन्तु उससे भविष्य मे होनेवाले अनथं को 
सोचकर प्रवृ्यभावरूप निवृत्ति को अपनाता है, अर्थात्‌ सुरा-पानादि से उदासीन ( विरत ) 
हो जाता है । 

शङ्का-प्रवृत्यभाव का ज्ञान यदि भौदासीन्य की स्थापना का कारण होता, तब उस 
ज्ञान को तब तक बराबर रहना चाहिए था, जव तक कि उदासीनता रहती है, किन्तु नहीं 
रहता, क्योकि सुरापानादिसे विरत पुरुषको भी तब प्रव्यभाव का ज्ञान नहीं रहता, 
जबकि उसका चित्त अन्य विषयमे व्यासक्तहो (ल्ग) जाता है। जब किसी कायं का 
भवस्थापक नहीं रहता, तब उस कायं का अवस्थान कभी नहीं देखा जाता, जैसे कि स्तम्भों 
( खम्भों ) के गिर जाने पर उनके आधित रहनेवाखा भवन तुरन्त धराशायी हो जाता है । 

समाधान - उक्त शद्धा का समाधान करनेके लिएही भाष्यकार नेकहादहै- “सा. 
च दग्धेन्धनाग्निवत्‌ स्वयमेवोपशाम्पति"" । अर्थात्‌ यह पुरुष तब-तक ही सुरा-पानादि की ओर 
प्रवृत्त होता है, जब तक कि सुरा-पानादि की अनथंकारिता का ज्ञान नहीं होता । उसकी 
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तस्मार्पुखुषाथादुपयोग्युपाख्यानाविभूताथेवादविषयमानथेकयाभिधानं द्रष्टव्यम्‌ । 
यदप्युक्तम्‌--क रवय विभ्यनुप्रवेशमन्तरेण वस्तुमाजमुल्यमानमनथेकं स्यात्‌ , 
“सप्तद्वीपा वसुमती, इत्यादिवदिति, तत्परिहृतम्‌ , 'रञ्जुरियं नायं सपेः' इति वस्तु- 
मा्रकथने-ऽपि प्रयोजनस्य दृष्टत्वात्‌ । नलु शरतब्रह्मणोऽपि यथापूव संसारित्वदरोनान्च 
रज्जुस्वरूपकथनवदथवस्वमित्युक्तम्‌ , अत्रोच्यते - नावगतव्रह्मात्ममावस्य यथापूव 
| भामती 
मुद्धृत्य दग्धेन्धनाग्निवत्‌ स्वयमेवोपशाम्यति । एतदुक्तं भवति - यथा प्रासादावस्थानकारणं स्तम्भो 
नेवभोदासीन्यावस्थानकारणमभावबुद्धिः, अपि शवागन्तुकादिनालहेतोस्त्राणेनावस्थानकारणम्‌ । यथा 
कमठमु्निष्टुरः कथचः शस्त्रप्रहारत्राणेन राजन्यजोवावस्थानदेतुः । न च कवचापगमे चासति च रास्तर- 
प्रहारे राजन्प्रजीवना्ञ इति । उपसंहरति % तस्मात्प्रतक्तक्रियानिवृत्योदासीन्यमेव इति ® । ओदासीन्य. 
मजानतोऽप्यस्तीति प्रसक्तक्रियानिवृत्योपलचय विशिनष्टि । तत्‌ किमक्रिया्थस्वेनानयंक्यमाज्ञद्भुय क्रियाथं- 
ह्वोपवर्णेनं जेमिनीयमसमज्ञपमेवेत्युपसं हारग्याजेन परिहरति ® तस्मात्‌ पृरर्षाथं इति ® । पुरुषार्थानु- 
पयोग्युपाख्यानादिविषयावक्रिया्थंतया क्रियाथंतया च पूर्वोत्तरपक्षो, न तुपनिषद्विषयो । उपनिषदां 
स्वयम्पुरषायथंब्रह्मरूपावगमपय्यं वसाना दित्यथं: ।. यदय्योपनिषदात्मन्ञानमपुरुषाथं भस्यमानेनोक्तं कत्तच्य- 
मनुप्रवेशमन्तरेणेति । अत्र निगूढाभिसन्धिः पूर्वोक्तं परिहारं स्मारयति ® तत्‌ परिहृतम्‌ इति ® । भत्रा- 
कषेक्ता स्वोक्तमथं स्मारयति ® ननु श्रुतब्रह्मणोऽपि इति ® । 





निगूढमभिसन्धि समाधातोदृघाटयति ® अत्रोच्यते । नावगतब्रह्यार्ममावस्य इति ® । सत्यं न 


भामती~व्याख्या । 
अनथंकारिता का ज्ञान प्रवृत्ति का समूरु नाश करके ,जिसका ईन्धन समाप्त हो गया, उस 
अग्नि के समान स्वयं उपशान्त हो जाता है। भाशय यह है कि जसे भवन की अवस्थिति 
का कारण खम्भा होता दहै, वैसे उक्त अभाव-ज्ञान भओौदासीन्य के अवस्थान का कारण नहीं 
माना जाता, अपितु भागन्तुक विनाश-कारणों से रक्षण-्रदान कर ओदासीन्यकोवैसे ही 
अभावज्ञान बनाए रहता है, जसे कष्टेवे की पीठ के समान ` कठोर कवच शास्तर-प्रहारों से 
बचाता हुआ क्षत्रिय-वीरों को जीवन-प्रदान करता है । शस्त्रप्रहार से योद्धा का जीवन तब 
तक न्ट नहीं होता, जब तक किं कवच का अपगम ( अभाव) नहो । प्रसङ्ख का उष्रसंहार 
करते दँ -“' तस्मात्‌ प्रसक्तक्रिानिवृत्त्यौदासीन्यमेव ब्राह्यणो न हन्तव्यः" इत्यादिषु प्रतिषेधार्थं 
मन्यामहे" । ओदासीन्य का ज्ञान न रहने पर भी ओौदासीन्य रहता है, उस अज्ञात .मौदासीन्य 
का संग्रह करने के लिए श्रसक्तक्रियानिवृत्या उपलक्षितम्‌ कहा गया है । तवं जैदिकवाक्यों 
मे क्रियापरता न होने पर आनथंक्य ( अप्रामाण्यं ) की आशङ्का उठाकर महषि जैमिनि ने जो 
सभी वैदिक वाक्यों मे क्रियाथंत्व का वणंन किया, वह्‌ किस लिए ?" इस प्रष्न का उत्तर है- 
“तस्मात्‌ पृ रषार्थानुपयोग्युपाख्यानादिभूताथंवादविषयमानथंक्याभिधानं द्रष्टव्यम्‌” । निष्कषं यह्‌ 
है कि पृरुषार्थानुपयोगी वेदिक उपाख्यानों मे ही अक्रियाथंत्व का पूव॑पक्ष उठाकर क्रियाथंकत्व 
का सिद्धान्त उक्त अधिकरण मे प्रस्तुत कियागयाहै, न कि उपनिषदराक्यों को मभिलशक्ष्य 
करके, क्योकि उपनिषद्वाक्यो मे स्वयं पुरुषाथंभूत ब्रह्म के स्वरूप कौ समपंकता पयेवसित 
होती है । ओौपनिषद आत्मज्ञान को अप्‌ रुषाथं मानकर जो पूर्वेपक्षी ने कहा है--“कतंग्य- 
विष्यनुप्रवेशमन्तरेण वस्तुमात्रमूच्यमानमनथेकं स्यात्‌” । उसका अपने हृदय मेँ रहस्य छिपाये 
सिद्धान्ती उसके परिहार का स्मरण दिलाता है-““तत्‌ परिहृतम्‌ । आक्षेपवादी भी उक्त 
परिहार पर किये गये आक्षेप का स्मरण दिलाता है -"ननु श्रुतब्रह्मणोऽपि यथापुवंसंसारित्व- 
दशनात्‌" । सिद्धान्ती इस आक्षेप का अपना अनुभूत परिहार प्रस्तुत करता है--““अत्रोच्यते, 





श्रतत्रह्मणो विशेषः ] दिन्वीसदितभामतीसंवल्ितम्‌ १७५ 


संसारित्वं शक्यं दशेयितु, वेवश्रमाणजनितन्रह्मास्ममावविरोधात्‌ । न हि शरीराच्ात्मा- 
भिमानिनो दुःलमयादिमस्वं रष्टमिति तस्येव वेदथ्रमाणजनितन्रह्मात्मावगमे तदभि- 
माननिचृत्तो तदेव मिथ्यान्ञाननिमित्तं दुःलभयादिमसरं भवतीति शक्यं कट्पयितुम्‌ । 
न हि धनिनो गृहस्थस्य धनाभिमानिनो धनापहारनिमित्तं दुःखं दष्टमिति तस्येव 
प्रवज्ञितस्य धनाभिमानरहितस्य तदेव धनापहारनिमित्तं दुःखं भवति । न च कुण्ड- 
लिनः कुण्डलित्वाभिमाननिमित्तं खुखं दृष्टमिति तस्यव कुण्डलवियुक्तस्य कुण्डलित्वा- 
भिम्रानरदितस्य तदेव ङण्डलित्वाभिमाननिभित्तं खुखं भवति । तदुक्तं श्रुत्या - 
अशरीरं बाब सन्तं न ्रियाभरिये स्पृशतः" ( छान्दो० ८।१२।१ ) इति । शरीरे पतिते.$- 
शरीरत्वं स्यात्‌ , न जौवत इति चेत्‌ -न, सशरीरत्वस्य मिध्याज्ञाननिमित्तत्वात्‌ । न 
ह्यात्मनः शरीरातमाभिमानलक्षणं मिथ्याज्ञानं मुक्त्वान्यतः सशरीरत्वं शक्यं करप- 
यितुम्‌ । नित्यमशरीरत्वमकमेनिमित्तत्वादित्यवोचाम । तत्छृतधमाघमेनिमित्तं सशरी. 
भामती 
बह्मज्ञानमात्रं सांसारिकधमंनिवृ ्तिकारणमपि तु साक्षात्कारपय्यंन्तम्‌ । ब्रह्मसाक्षात्कारश्चान्तःकरणवृत्ति- 
भेदः धवणमननादिजनितसंस्कारचिवमनोजन्मा षडज।दिमेदसाक्षात्कार इव गान्धरवंशास्त्रश्रवणाभ्यास- 
संस्कृतमनोयोनिः । स च निखिलप्रपञ्चमहेन्रजालसाक्षात्कारं समूलमुन्मृल्यन्नाटमानमपि प्रपञ्चत्वाविलेषा- 
इनम ज्यतीत्युपपादितमषस्तात्‌ । तस्माद्रज्नुस्वरूपकथनतुल्यते बात्रेति सिद्धम्‌ । भत्र च वेदप्रमाणमूरुतया 
वेदप्रमाणजनिततयुक्तम्‌ । अत्रेव सुखदुःखानुर्पादभेदेन निदशंनदयमाह & न हि धनिनः इति ® । श्रति- 
मनत्रोदाहरति ® तदुक्तम्‌ इति ® । चोदयति । ® शरीरे पतिते इति ® । परिहरति ® न सकश्ञरीरत्वस्य 
इति ® । यदि वास्तवं सशरीरस्वं भवेन्न जीवतस्तल्लिवत्तत । भिष्याज्ञाननिमित्तं तु तत्‌ । तच्चोत्पघ्न- 
तस्वज्ञानेन जोवतापि शक्यं निवर्तयितुम्‌ । यस्पुनरशषरीरतवं तदस्य स्वभाव इति न श्यं निवत्त॑यित्‌, 
स्वभावहानेन भावविनाशप्रसङ्गादित्याह ® नित्थमलरीरत्थम्‌ इति % । 
भामती~व्याख्या 
नावगतब्रह्मभावस्य यथापूर्वं संसारित्वम्‌ । यह सत्य है कि ब्रह्मभाव का ज्ञानमात्र कतृत्वादि. 
रूप संसारित्व वा निवतंक नहीं होता, अपि तु साक्षात्कारात्मक ब्रह्यात्मावबोध अविद्या ओर 
भविद्या-प्रयुक्त संसारित्व का बाधक माना जाता है । वह साक्षात्कार श्रवण-मननादि-जनित 
संस्कारो से युक्त मनकैद्वारा वसे ही उत्पन्न होता है, जसा कि गन्धवं-शास्त्राभ्यास-जनित 
संस्कारों से युक्त मन कै द्वारा षड्जादि स्वर समूह" का साक्षात्कार समुत्पादित होता है । वह्‌ 
साक्षात्कार निखिल भ्रपञ्चरूपी इन्द्रजाल के साक्षात्कार का समूल उन्मूलन करता हभ 
अपने आपको भी प्रपञ्च के हूपमे नष्ट करताहै, यह पहले कहा जा चुका है। भतः 
रज्जु-स्वरूप-संकीतेन के समान ही तत्तवतमसि आदि का उद्बोधन सांक है। उक्त 
साक्षात्कार वेदप्रमाणमूल्क होने के कारण वेदप्रमाण-जनित कह दिया गया है । प्रस्तुत 
परसङ्खमे सुख ओर दुःख का अनुत्पाद ध्यान में रखकर दो उदाहरण दिये जाते है-“न हि 
धनिनः इत्यादि '” । उसी प्रसङ्ख में श्रुति को उद्धृत किया जाता है- "तदुक्त श्रुत्या । 
शङ्का की जाती है किं “शरीरे पतिते अशरीरत्वं स्यात्‌” । उक्त शङ्खा का परिहार 
किया जाता है- “न, सश रीरत्वस्य मिथ्याज्ञाननिमित्तत्वात्‌"' । अर्थात्‌ यदि आत्मा मे सशरी- 
रत्व वास्तविक होता, तब अवश्य ही जीवन-काल मे निवत्त नहीं हो सकता था, किन्तु वह 
मिथ्याज्ञाननिमित्तक है, अतः जीवन-काल मेही अविद्या यामिथ्या ज्ञान की निवृत्ति से 
निवृत्त क्यो न होगा ? जो अशरीरत्व आत्मा में स्वाभाविक है, वह्‌ कभी [निवृत्त नहीं किया 
जा सकता, क्योकि स्वभाव का परिहरण हो जाने पर भाव वस्तु काही विनाश प्रसक्त होता 
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रत्वमिति चेन्न; शरीर संबन्धस्यासिदधत्वाद्धमाधमेयोरात्महृतत्वासिदधः । शरीरसंब- 
न्धस्य घममीधर्भेयोस्तर्छृतत्वस्य चेतरोतराश्रयत्वप्रसङ्गादन्धपरम्परेषा ऽनादित्वकटपना । 
क्रिया समवायाभावाच्चात्मनः कतुत्वाजुपपत्तः । 


-- 


भामती 

स्थादेतत्‌ - न भिभ्याज्ञाननिमित्तं सश्षरीरतस्वमपि तु षरमधिमंनिमित्तं, तच्च स्वकारणधर्माधमं- 
निवृत्तिमन्तरेण न निवत्तते । तन्निवत्तौो च प्रयाणमेवेति न जीवतोऽशरीरत्वमिति शङ्खते ® तत्कृत 
इति ® । तदित्यात्मानं परामृक्षति । निराकरोति ® न, शरीरसम्बन्धस्य इति ® । न॒ तावदार्मा 
साक्षादर्माधर्मो कतंमहंति, वागबुद्धिशषरीरारम्भजनितौ हि तौ नासति शरीरसम्बन्धे भवतः, ताभ्यां तु 
शरीरसम्बन्धं रोचयमानो व्यक्तं परस्पराधयदोषमावहति । तदिदमाह ® शरीर सम्बन्धस्य इति ॐ । 
-यद्ुच्येत सत्यमस्ति परस्पराधयः, न त्वेष दोषोऽनादिर्वाद्वीजाङकुरवदित्यत आह ® अन्धपरम्परेषाऽना- 
दित्वकल्पना ® । "यस्तु मन्यते नेयमन्धपरम्परातुल्यानादिता, न हि. यतो धर्माधमंभेदा आत्मक्षरीरसम्ब- 
न्धमेदस्तत एव . स ॒धर्माधमंभेदः, किन्त्वेष पूवेस्मादात्मशरीरसम्बन्धात्‌ पुवंधर्माधमंमेदजन्मनः, एष 
स्वारमशषरीरसम्बन्धोऽस्माद्ध माधमंभेदादिति' तं प्रत्याह ® क्रियासमवायाभावाद्‌”' इति । 





 भामती-~व्याख्या 
है, यह कहा जाता है-“नित्यमशरीरत्वमकमंनिमितत्वादित्यवोचाम'' । कोई शङ्का करता 
है कि सशरी रत्व मिथ्याज्ञाननिमित्तक नहीं, अपितु धर्माधिर्मनिमित्तक है, अतः स्वकृत ध्माधिमं 
की निवृत्ति के बिना वह्‌ निवृत्त नहीं हो सकता ओर धर्माधमं की निवृत्ति हो जाने पर मरण ही 
हो जाता है, अतः जीवित अवस्था मे अशरीरत्व नहीं रह सकेगा -“ तत्कृतधर्माधमंनिमित्तं 
सशरीरत्वम्‌"" । तत्कृत" शब्द का अथं है- आत्मकृत । केवल जड़ या शुद्ध चेतन के द्वारा 
धर्माघमं नहीं किथा जाता, अपितु शरीर-संहत आत्मा के द्वारा । उक्त शङ्का का निराकरण 
किया जाता है--न शरीरसम्बन्धस्यासिद्धत्वात्‌” । आत्मा साक्षात्‌ धर्माघमं नहीं कर सकता, 
क्योकि वाक्‌, बुद्धि ओौर शरीरके द्वारा ही धर्माधमं सम्पादित होते है, अतः शरीर-सम्बन्धी 
आत्मा ही धर्माधमं का कर्ता माना जातादहै। शरीर का आत्मा के साथ सम्बन्ध धर्माधमं 
के माध्यम से ही होता है, इस प्रकार अन्योऽन्याश्रयता प्रसक्त होती है, भाष्यकार कहते है-- 
““शरीरसम्बन्धस्य धर्माधमयोस्तत्कृतत्वस्य चेतरेतराश्चयत्वप्रसङ्गात्‌” । यह जो कहा जाता 
है कि अन्योऽन्याश्नय दोष अवश्म है, किन्तु यहा वह कोई दोष नहीं, क्योकि बीज ओर 
अंकुर के समान शरीर सम्बन्ध ओर धर्माधमं अनादि है, अनादि पदार्थों मे अन्थोऽन्याश्नय 
दोष नहीं माना जाता । उसका परिहार किया जाता है -अन्धपरम्परषा अनादित्वकल्पना ॥'' 
अर्थात्‌ यह्‌ अनादित्व की कल्पना प्रामाणिक नहीं । जो वादी इस कल्पना को प्रामाणिक 
मान कर कहता है किं यह्‌ अनादित्व-कल्पना अन्ध-परम्परा के समान नहीं, क्योकि धर्माघमे 
ओर शरीर-सम्बन्ध--दोनों एक-एक व्यक्त्यात्मक न होकर अनन्त व्यक्तिरूपं माने जति हैँ । 
जिस धर्माधमं व्यक्ति से शरीर-सम्बन्धरूप ग्यक्ति उत्पन्न होती है उसी शरीर-सम्बन्ध व्यक्ति 
से वही धर्माधमं व्यक्ति उत्पन्न नहीं होती, अपितु जो शरीर-सम्बन्ध जिस धर्माधिमं से उत्पन्न 
होता है, वही शरीर-सम्बन्ध उसी धर्माधम से उत्पन्न नहीं होता, अपितु अपनी पूर्वभावी 
मिन्न-भिर्न कारण व्यक्तियों से भिन्न-भिस्न कायं व्यक्तियां जन्म लेती है, अतः अन्योऽन्या- 
क २ प्रसक्त ही नहीं । उस वादी के लिए अन्य आपत्ति प्रदशित की जाती है- 
“रि : कतत्वानुपपत्तः"' । जिस कायं की जनिका क्रिया जिस द्रव्य 
मे समवेत हो, वही द्रव्य उस क्रिया का कर्ता माना जाता है, आत्मा मे कोई भी क्रिया नहीं 
रहती, वर्योकि क्रिया अपने आश्रय को अवश्य विकृत कर देती है, आत्मा अविकारी पदाथ है, 











अह प्रतीतेर्गोणत्वम्‌ ] दिन्दौसहितममतोसंबलितम्‌ १७७ 


संनिधानमानेण राजभथ्रतीनां दष्टं कतरत्वमिति चेन्न; धनदानाच्यपाजितथत्य 
संबन्धित्वात्तषां कतृस्वोपपत्तेः, न त्वात्मनो घनद्‌ानादिवच्छरीरादिभिः स्वस्वामि 
संबन्धनिमित्तं {कचिच्छक्ष्यं कटपयितुम्‌ । मिथ्याभिमानस्तु प्रत्यक्षः संबन्धहेतुः । पतेन 
यज्ञमानत्वमात्मनो व्याख्यातम्‌ । 

अत्राहुः - दे्ादिभ्यतिरिक्तस्यात्मन आस्मीये देहादावभिमानो गौणो, न मिथ्येति 
चेन्न; भ्रसिद्धवस्तुमेदस्य गो णस्वमुख्यत्वभ्रसिद्धः । यस्य हि प्रसिद्धो वस्तुभेदः, 


भामती 
शङ्कते ® सन्निधानमात्रेण इति ® । परिहरति % न इति ® । उपार्जनं स्वीकरणम्‌ । न 
त्वियं विधाऽऽत्मनोत्याह % न स्वात्मन इति ® । ये तु देहादावारमाभिमानो न मिथ्या, भपि तु गौणो 
माणवकादाविव †सिहाभिमान इति मन्यन्ते; तन्मतमुवन्यस्य दूषयति @ मन्राहुः इति ® । प्रसिद्धो वस्तु. 
मेबो पस्य पुरषस्य स तथोक्तः । उपपादितं चेतदस्माभिरघ्यासभाष्ये इति नेहोपपा्चते 1 थया मन्दान्धकारे 


भामती-ग्याख्या 
अतः धर्माधिमं का कर्ता आत्मा नहीं हौ सकता । 
क्रिपा-समवाय न होने पर भी कत्त॑त्व कौ शङ्का उठाई जा रही है-““सल्िधानमात्रेण 
राजप्रभृतीनां कतृतवं दृष्टम्‌” । राजा में युद्धादि क्रिया न होने पर भी राजा भी युद्धादि का 
कर्ता माना जाता है, वैसे ही आत्मा में कोईक्रिया नहोनेपरनी धर्माधर्मादि का कतूंत्व 
माना जा सकता है, [ जैसा कि श्री कुमारिल भद्र कहते है - 
“चालनेन ह्यसि योद्धा प्रयुक्ते छेदनं प्रति । 
सेनापतिस्तु वाचैव भृत्यानां विनियोजकः ॥। 
राजा सन्निधिमात्रेण विनियुक्तं कदाचन । 
तस्मादचलतोऽपि स्याच्चलने कततात्मनः ॥।” (श्लो. वा. पू. ७१०) ]। 
जेसे युद्ध करनेवाले पुरुषो का सन्निधान पाकर राजा युद्धादि का कर्ता माना जाता 
है, वैसे ही धर्माधमं के कर्ता शरीरादि का सन्निधान पाकर आत्मा भी धर्मादि का कर्ता 
माना जा सकता है । सन्निधान-प्युक्त कतत का जात्मा में निराकरण करते हुए भाष्यकार 
ने कहा है-“न, घनदानाद्युपाजितभुत्यसम्बन्धित्वात्‌' । उपाजन का यहा अथे है- स्वीकार । 
राजा ओर उसके भृत्यो मे धन^दान-परयुक्त जो स्वस्वामिभाव सम्बन्ध स्थापित हो जाता 
है, उस सम्बन्ध को लेकर भूत्य का कतृंत्व राजा मे संक्रान्त हो जाता दहै, किन्तु आत्मा 
ओौर शरीर के मध्य वैसा कोई सम्बन्ध सम्भव नहीं - "“नत्वात्मनो घनदानादिवच्छरीरादिभिः 
स्वस्व।मिसम्बन्धनिमित्तं किञ्चित्‌ शक्यं कल्पयितुम्‌” । राजा भौर भृत्यो के मध्य मे सम्बन्ध 
स्थापित होने के धनदानादि कई हेतु हो सकते है. किन्तु आत्मा ओर शरीर काजो सम्बन्धदहै, 
उसका एक मात्र प्रवयक्षभूत मिथ्या अभिमान ही हतु है, अन्य कोई हेतु नहीं --“मिथ्याभि- 
मानस्तु प्रत्यक्षः सम्बन्धहेतुः"" । यहां 'तु" शब्द का अथं "एव ' है, अर्थात्‌ "मिथ्याभिमान एव 
सम्बन्धहेतुः' । अध्यास को छोड़ कर असङ्ग भत्मा ओर शरीरादि के सम्बन्ध का नियामक 
ओर कोई नहीं हो सकता । 
जो लोग ( प्राभाकरगण ) देहादि में आत्माभिमान को मिथ्या न मान करर्वसा ही 
गौण मानते है, जेसा कि माणवकादि में सिहादि का अभिमान होता है । उनके मत का 
उपन्यास करके खण्डन किया जाता दै, “अत्राहुः-देहादिव्यतिरिक्तस्यात्मन आत्मीये 
देहादावभिमानो गौणो, न मिथ्येति चेन्न, प्रसिद्धवस्तुभेदस्य गौणत्वमुख्यत्वप्रसिद्धः” । अर्थात्‌ 
“अहं गच्छामि इत्यादि स्थलों पर शरीरादि में जो अहम्‌ शब्द का प्रयोग दै, वह गौण 
२३ 





१७८ ब्ह्यखत्रशाङ्करभाष्यम्‌ [अ.१पा. शस्‌. ४ 


यथा केसरादिमानाङतिविशेषोऽन्वयव्यतिरेकाम्थां सिहशब्दधत्ययमाङ्मु ख्यो.ऽन्यः 
सिद्धः, ततश्चान्यः पुरुषः पायिकेः करोयंशोयादिभिः सिदगुणैः खुपन्नः प्रसिद्धः, तस्य 

सिहशब्दभत्ययौ गोगो भवतो नाप्रसिद्धवस्तुमेवस्य । तस्य त्वन्यत्रान्यशाब्द- 
भत्ययो ्नान्तिनिमित्तावेव भवतो न गौणौ । यथा मन्दान्धकारे स्थाणुरयमित्यगह्य- 


 भाणविशेषे पुदषशब्दप्रत्ययो स्थाणुविषयो, यथा वा शुक्तिकायामकस्माद्रजतमिदमिति 
६ 4.3.०६ | 


भामती 
स्याणुरयमित्यगृह्यमाणविशेषे वस्तुनि पुरुषात्सांशयिको पुरुषशब्दप्रत्ययौ स्थाणुविषयो, तत्र तु पुरुषश्वम- 
नियतमपि समारोपितमेव । एवं संशये समारोपितमनिश्चितमुदाहूत्य विषय्यंयज्ञाने निश्चितमुदाहूरति 


पाववन रजतविनिश्चयो भवति तावत्‌ कस्माच्छुक्तिविनिश्चय एव न भवति ? संशयो वा द्वेधा युक्तः, 
समानघमंधर्मिणोदंशंनाद्‌' उपलब्ध्यानुषलश्ध्यब्यवस्थातो विजञेषदयस्मृतेश्च संस्कारोन्मेषहेतोः, सादृश्यस्य 


दवष्तवेनोभयत् तुल्यमेतदिति । गत उक्तम्‌ ® भकस्मात्‌ इति ® । अनेन दृष्टस्य हेतोः समानतवैऽषयवषटं 
यिनि 


भामती-व्याख्या 
नहीं माना जा सकता, क्योकि गौण व्यवहार उसी पुरुष का माना जाता है, जिसको गौण 
( माणवकादि ) ओर मुरप ( सिहादि ) वस्तुओं का भेद निश्चित हो, प्रकृत मे शरीरादि से 
भिन्न आत्मतत्त्व का स्वरूप ही स्थिर नहीं, अतः गौण-प्रयोग सम्भवं नही, जसा कि विगत 
पृ. १२३१रक्हाजा चुकाहै किं “न तवहंकारस्य मुख्यो्थो निर्लठितगभेतया देहादिभ्यो 
भिन्नोऽनुभुयते, येन परशब्दः शरीरादौ गौणो भवेत्‌” । अतः यहा उसका पिष्टपेषण करना 
उचित नहीं । जिस पुरुष की दृष्टि मे गौण ओौर मुख्य पदार्थो का भेद स्थिर नह भा, उसके 
लिए अन्य शब्द का अन्यत्र प्रयोग गौण नहीं होता, जसे कि मन्द अन्धकार में -स्थाणुरयम्‌'- 
इस भकार का भेद-भान जिस वस्तु मे नही हभ, उस वस्तु मे पुरुष" शब्द भर पुशुष-प्रतीति 
दोनों गौण नही, अपितु भ्रान्तिमुलक होति ह । यद्यपि शुक्ति में रजतत्व के समान स्थाणु में 
पूरुषत्व का निश्चय नही, संशय होता है । तथापि संशय मे पाक्षिक समारोप होनेके कारण 
संशय को भी भ्रम या अप्रमारूप ही माना जाता है । स्थाणु में पुरुषत्वरूप समारोपित पदाथं 
निश्चित नही, अतः निश्चित समारोपित का उदाहरण दिखाते है “यथा वा शुक्तिकायाम- 


कस्माद्‌ रजतमिदमिति निश्चितौ शब्दप्रत्ययौ» । [ यहां अकस्मात्‌" शब्द का अथं "कारण 


के विना'-एेसा नहीं कर सकते, क्योकि विषयंय ज्ञान का भी अपना कारण निश्चित 
होता है, जसा कि पहले कदा जा चुका है । अतः अकस्मात्‌" शब्द से दृष्ट कारण का निवे 
केरना अभीष्ट है। यहाँ जब किं शुक्लभास्वर ( एक चमकीला) पदाथं सामने है, जो 

शुक्ति गौर रजत का एक साधारणल्प है, तब जैसे रजतमिदम्‌"-एेसा निश्चय होता 
है, वसे ही -शुक्तिरियम्‌' रेषा निश्चय कों नहीं हो जाता ? अथवा उभय-साधारण धर्मी को 
देख कर संशय क्यों नहीं होता ? भ्यायसूत्र में महर्षि गौतम ने संशय का लक्षण बताया है- 
+ समानानेकधर्ोपपततेवि्रतिपत्ेरपलन्ध्यनुषलच्ध्यग्यवस्थातशच विशेषापेक्षो विमशेः संशयः” 
(न्या. सु. १।१।२३ ` । संशय के कारण हं-(१) समान ( सादृश्य ) धमेवाले धर्मी का 
दशन (२) असाधारण धमवले धर्मी कां दशन, ( ३ ) विप्रतिपत्ति से ( विपरीतार्थाभिधायी 
वाक्यो को सुन कर ), (४) एक वस्तु कौ उपलब्धि की अग्यवस्था ओर ( ५) अनुषलन्धि 
की अव्यवस्था । इनमे प्रथम मौर चतुथं -इन दरो कारणों के आधार पर द्वेधा संशय होना 
चाहिए, किन्तु यहाँन तो शुक्ति का निश्चयहोतादहै भौर न संशय, अतः भाष्यकार ने 


अकस्मात्‌” कहा है, जिसका अथं है- अदृष्टविशेषात्‌"" । दसं शब्द के प्रयोग से यह्‌ 





जौवतो ऽशरीरत्वम्‌ ] = दिन्दौसद्ितभामतीसवकतितम्‌ ५५९ 


निश्चितौ शब्दप्रव्ययो, तददेदादिसंधाते ऽहमिति निरुपचारेण शाब्द प्रत्ययावात्मानार्मा- 
विवेकेनोत्पद्यमानो कथं गोणौ शक्यो वदितुम्‌ ? आत्मानात्मविवेकिनामपि पण्डितानः- 
मज्ञाविपालानामिवाविचिकौो शब्दधरत्ययो भवतः । तस्मादेहादिष्यतिरिक्तात्मास्ति- 
त्ववादिनां देहादावहं्स्ययो मिथ्यैव, न॒ गोणः । तस्मान्मिथ्यापघ्रत्ययनिमित्तत्वार्स 
शरीरस्वस्य सिद्धं जीवतोऽपि विदुषोऽशरोरत्वम्‌ । तथा च ब्रहाविद्धिषया शतिः 
"तद्यथा ऽहिनिद्वैयनी वरमीके सृता प्रस्यस्ता शयोतेवमेवेदं शरीरं शेते । 
अथायमशसोरो ऽश्रतः प्राणो ब्रहौव तेज पव' ( बृह ० ७।४।७) इति । ` सचश्षुरचश्ुरिव 
सकर्णा ऽक्णं इव सवागवागिव समना अमना इव सप्राणोऽप्राण इव' इति च । 
स्खतिरपि च -“स्थितप्रकञस्य का भाषाः ( भ० गो° २।५७ ) इत्याद्या स्थितप्रह्ञलक्षणा- 
स्याचक्षाणा विदुषः सर्वप्रचस्यसंबन्धं दशयति । तस्मान्नावगतन्रह्मात्मभावस्य यथापूव 
संसारित्वम्‌ । यस्य तु यथापूव संसारित्वं नासाववगतन्रह्मात्ममाव इत्यनवयम्‌ । 
यस्पुनक्तं श्रवणारवराचीनयोमेनननिदिष्यासनयोदं शेनाद्विधिशेषत्वं बरह्मणो न स्वरूप. 
भामती 
हेतुरक्तः । तच्च काय्यं दक्षं नोभनेयत्वेनासाधारणमिति भावः । 9 आरमानात्मविवेकिनाम्‌ इति ® । अवण. 
मननकुशलतामात्रेण पण्डितानामनुरपन्नतत्वसाक्षात्काराणामिति यावत्‌ । तदृक्तम्‌--पहवादिभिश्वाविक्ञेषा- 
दिति । क्ञेषमतिरोहिताथ॑म्‌ ! जोवतो विदुषोऽशरोरस्वे च धुतिस्मृती उदाहरति ® तथा च इति ® । 
सुबोधम्‌ प्रकृतमुपसंह रति ॐ तस्मान्नावगतब्रह्माटेमभावस्य इति ® । 
नन्तं यदि जीवस्य ब्रह्मारंमत्वावगतिरेव सांसारिकधभेनिवृत्तिहेतुः, हस्त मननादिविधानान्थक्य, 
तस्माख्रतिपत्तिविधिपरा वेदान्ता इति, तदनुभाष्यं दूषयति ® यत्‌ पुनरुक्तं भव णात्पराचीनयोरिति ® । 


भामती~ग्यार्या 
ध्वनित किया है कि यहां ष ~ दृष्ट सामग्री समान है, उससे शुक्ति का भी पू्णतया या 
आंशिक भान होना रौ वै कोई अदृष्ट हेतु एेसा है, जिसके द्वारा "रजतमिदम्‌.- 
ेसा ही विषथंय ज्ञान हति है, क्योकि कायै को देखकर कारण का अनुमान किया जाता दहै, 
प्रकृत मे जब कि “रजतमिदम्‌'-रेसा ज्ञान होता है, तब वह्‌ अदृष्ट॒( संस्काररूप ) हेतु 
इसी ज्ञान का अधासारण कारण है। 'आत्मानात्मविवेकिनाम्‌'- इस भाष्य के द्वारा एसे 
व्यक्ति विवक्षित है, जिन्होने आत्मा का श्रवण ओर मनन करके कुठ कृशल्ता तो प्राप्त कर ली 
हे किन्तु आत्मा का साक्षात्कार प्राप नहीं किया है । जंसा कि भाष्यकार पहले ( पृ. ४६ पर ) 
कह्‌ चुके ह--“पश्चादिभिश्चाविशेषात्‌ । अर्थात्‌ व्यवहार-दशा मे विपर्येय ज्ञानादि एक विद्वान्‌ 
कोभो होता है। जीवन-काल मे ही विद्वान्‌ ( आत्मत्त्वज्ञ पुरुष ) की अशरोरता का 
प्रतिपादक प्रमाण प्रस्तुत करते दै--' तथा च ब्रह्मविद्विषया श्रुतिः - “तद्यथाहिनिल्वंयनी 
वल्मीके मृता प्रत्यस्ता शयीतैवमेवेदं शरीरं शेते” ( बृह. उ ४।४।७ ) । श्रुति का अथं 
अत्यन्त स्पष्ट है कि जैसे सांप की केचुली साौपके शरीरसे पृथक्‌ होकर बल्मीक ( बाबी }) 
मे फकी पडी रहती है, एेसे ही विद्वान्‌ का शरीर भी आसक्ति-रहित हो जाता है, ओर विद्वान्‌ 
जीवन कालमेही अशरीर कहा जाता है । प्रकृत का उपसंहार किया जाता है - "तस्मान्नाव- 
गतब्रह्मात्मभावस्य यथापूव संसारित्वम्‌” । | 
शङ्का-यदि जीव कौ ब्रह्मात्मत्वावगति हौ आत्मा के सांसारिक धमं निवृत्त कर देती 

है, तब वह तो श्रवण मात्र सेहो जाती है, मनन ओौर निदिध्यासन का विधान व्यथं हो 
जाता है, उसकी सार्थकता इसी मे ह कि वेदान्त वाबयो को प्रतिपत्ति-विधि ( उपासना- 
विधिं ) का प्रतिपादक माना जाय । | 
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पयवसायित्वमिति । न; अवगत्यथैत्वान्मनननिदिष्यासनयोः । यदि ह्यावगतं ब्रह्मान्यश्न 
विनियुज्येत भवेत्तदा विधिरोषत्वम्‌ । न तु तदस्ति; मनननिदिभ्यासनयोरपि भवणवद्‌- 
वगत्यथत्वात्‌। तस्मान्न प्रतिपत्तिविधिविषयतया शाद्र्रमाणकत्वं ब्रह्मणः; संभव. 
तीत्यतः स्वतन्त्रमेव ब्रह्म शाखप्रमाणकं वेदान्तवाक पसम्रन्वयादिति सिद्धम्‌ । पवं च 
सति अथातो ब्रह्मजिज्ञासा" इति तद्धिषयः पृथक्शाखरारम्भ उपपद्यते । प्रतिपत्तिवि- 
न भामती 

मनननिदिष्यासनयोरपि न विधिस्तयोरन्वयम्यतिरेकसिदधसाक्षत्कारफलयोविविषरूपेवंचनेरनुवादात्‌ । तदि- 
वगुक्तम्‌ ® अवगत्य्थंत्वाद्‌ इति ® । ब्रह्मसाक्षात्कारोऽवगतिस्तदथंस्वं मनननिदिध्यासनयोरन्वयभ्यति- 
रेकसिद्धमित्यथंः । अथ कस्मान्भननादिविधिरेव न भवतीत्यत आह ® यदि ह्यवगतम्‌ इति ® । न 
तावन्मनननिदिष्यासने प्रधानकर्मणो पुवं विषये अमृतत्वफले इत्युक्तमधस्तात्‌ । अतो गुणक्मंत्वमन. 
योरवघातप्रोक्षणादिवत्‌ परिशिष्यते । तदप्यक्तम्‌, अन्यत्रोषयुक्तोपयो दयमाणत्वाभावादात्मनः । विन्ल. 
वतस्त्वौपनिषदस्य कमनिष्ठानविरोधादित्यथं; । ्रहृतमुपसंहरति ® तस्माद्‌ इति ® । एवं सिद्धरूपब्रह्य- 
परत्वमुपनिषदां ब्रह्मणः शास्त्राथंस्य धर्मादन्यत्बान्नविषयत्वेन शास्त्रमेदाद्‌ “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” 


हयस्य शास्त्रारम्भत्वमुपपद्चत इत्याह ® एवं च सति इति % । इतरथा तु धमजिज्ञासेवेति न श्लास्त्रा- 
"च प अेियकेगवज » 


भामती-ग्याख्या 

समाधान उक्त आशङ्धा का अनुवाद करके दोषोद्धावन किया जाता है-"यत्पुनरुक्तं 
श्रवणात्‌ ¶१राचीनयोमेनननिदिध्यासनयोदशनाद विधिशेषत्वम्‌ ब्रह्मणः” । आत्मसाक्षात्कार के 
लिए मनन ओर निदिध्यासन का विधान नहीं हो सकता, क्योकि अन्वय-व्यतिरेक कै द्वारा 
ही उनमें साक्षात्कार कौ हेतुता निश्चित है, अतः विधि के समानहूपवाले वेदान्त-पदों के 
छारा उनका अनूुवादमात्र किया जाता है, यह्‌ कहा जा रहा है--'“अवगत्पथंत्वात्‌” । यहाँ 
`भवगति' पद से ब्रहम-साक्षात्कतार विवक्षित है, उसकी साधनता मनन भौर निदिध्यासन में 
अन्वय-व्यतिरेक से ही सिद्ध है। मनन ओर निदिध्यासन को विधि क्यो नहीं ? इस प्रश्न 
का उत्तर है- “यदि ह्यवगतं ब्रह्मान्यत्र विनियुज्येत, भवेत्तदा विधिशेषत्वम्‌* । मनन ओर 
निदिध्यासन को स्वतन्त्र अपुवथक प्रधान कमं नहीं माना जा सकता--यह पहले कहा जा 
चुका दै, अतः अवघात ओर प्रोक्षण के समान इनं गुण कमं ही मानना शेष रह जाता है । 
वह्‌ भी असंगत दहै, क्योकि अन्यत्र कमं में ब्रह्म नतो उपयुक्तहै ओर न उपयोक्ष्यमाण 
[ दरव्यदो प्रकारका हो सकता है--(१) किसौ कमं से उपयुक्त अथवा (२) उपयोक्ष्यमाण, 
उसके संस्कार कर्मो को गुणकमं कहते है, जसे देवता के लिए हविष्प्रदान मे उपयुक्त पुरो- 
डाशादि का इडानामक पात्र मे रखकर भक्षण कर लेना। व्रीह्यादि उपयोक्ष्यमाण है, 
भवघातादि के द्वारा निष्पन्न तण्डुलों का पूरोडाशादिके निर्माणमे उपयोग होगा, अतः 
भवेघातादि को उपयोक्ष्यमाण द्रव्य का संस्कारकं माना जाता ह | । विशेषतः ओपनिषद 
असङ्ग परुष कर्मानुष्ठान का उपयोगी न होकर विरुद्ध पड़ जाता हे । ्रसङ्ग का उपसंहार 
किया जा रहा है-- “तस्मान्न प्र तिपत्तिविधिविषयतया शास्वरप्रमाणकत्वं ब्रह्मणः" ! इस प्रकार 
उपनिषद्‌-वाक्यो मे सिद्धरूप ब्रह्म कौ प्रतिपादकता स्थिर हो जाती हे, वेदान्त-प्रतिषाद्य 
ब्रहम धमं से भिन्न है, अतः धर्मशास्त्र से वेदान्त-शास्त्र का भेद होना अनिवायं है, फलतः 
` अथातो ब्रह्मजिज्ञासा"--इस सूत्र के द्वारा भिन्न शास्त्र का आरम्भ करना अत्यन्त उचित 
भौर न्याय-संगत है- एवं च सति "अथातो ब्रह्य जिज्ञासा" इति तद्विषयः पृथक्‌ शास्त्रारम्भ 
उपपद्यते । यदि ब्रह्म धमं से भिन्न न होकर प्रतिपत्तिविधि का शेष ( अङ्ग) हो जाता, 
तब उसका प्रतिपादन अथातो धर्मजिज्ञासा (जं. सु. १।१।१) से ही प्रतिज्ञात हो जाता, 
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धिपरत्वे हि अथातो धर्मजिन्ञासा' शत्येवारग्धत्वान्न पथक्शास्मारभ्येत । आरभ्य- 
माणं चेवमारभ्येत- अथातः परिशिष्टच्मलिक्चासा' इति, “अथातः क्रत्वधैपुरषार्धयो- 
जि्ठासा' ( जे० ४।१।१ ) इतिवत्‌ । ब्रह्मामेकयावगतिस्त्वभतिक्षातेति तदर्थो युक्तः 
शाखरारम्मः- "अथातो ब्रह्मजिन्नासा, इति । तस्मादहं ब्रह्मास्मीर्येतदवसाना पव सवे 
विधयः सर्वाणि चेतराणि प्रमाणानि । नष्यहेयाुपादेयाद्वेतार्मावगतो निर्विषयाण्य. 
प्रमाठृकाणि च प्रमाणानि भवितुमहंन्तीति । अपि बाहुः- 

गोणमिश्यात्मनो सरवे पु्रदेहादिबाधनात्‌ । 

सद्‌ब्रह्मात्माहमित्येवंबोधि कायं कथं मवेत्‌ । 


भामती 
न्तरमिति न शात्त्रारम्भ्वं स्यादित्याह ® प्रतिपत्तिविधिषरत्व इति & । न केवलं सिद्धरूपत्वाद्‌ 
बह्यात्मेकयस्य धर्मादभ्यत्वमपि तु तद्विरोधादपौत्युपसंहारव्याजेनाह % तस्मादहं ब्रह्मास्मीति ® । इति. 
करणेन ज्ञानं परामृशति । विधयो हि घर्मे प्रमाणं, ते च साध्यसाषनेतिकत्तन्यभेदाषिष्टाना धर्मोत्पादि- 
नश्च, तदधिष्ठाना न ब्रहात्मेक्ये सति प्रभवन्ति, विरोधादित्यथः । न केवलं घरमप्रमाणस्य कास्तरस्येयं 
गतिः, अपि तु सर्वेषां प्रमाणानामिष्याह % सर्वाणि चेतराणि प्रमाणानि इति ® । कुतः ? ® न हि 
इति ® । अद्रेते हि विषयविषयिभावो नास्ति । न च कलतुःतव, कार्म्यानावात्‌ । न च करणत्वमत एव । 
तदिदमुक्तम्‌ ® अप्रमातुकाणि च ® इति चकारेण । 
अत्रेव ब्रह्मविदां गाथामुदाहरति ® अपि चाहुः इति ® । पुत्रदारादिष्वाटमाभिभानो गौणः । 
= 4. 


भामती व्याख्या 

उसके लिए “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” (ब्र, सू. १।१।१ ) इसकी कोई आवश्यकता नहीं रह्‌ 
जाती, यह कहा जा रहा है-“प्रतिविधिपरत्वे हि अथातो धममनिज्ञासा' इत्येवारन्धत्वान्न 
पृथक्‌ शास्त्रमारभ्ये+*" । 

केवल सिद्धरूप होने के कारण ही ब्रह्मात्मेक्य साध्यात्मक धमं से भिन्न नहीं, अपितु 
धमं से विरुढ भी है “तस्मादहं ब्रह्मास्मीव्येतदवसाना एव स्वे विधय" । अह्‌ ब्रह्मा- 
स्मीति'--इस वाक्य मे “इति" शब्द के द्वारा अह्‌ ब्रह्मास्मि'-- इस प्रकार के शब्दः का 
ग्रहण न होकर ज्ञान का ग्रहण करना चाहिए, क्योकि सभी विधि-वाक्यो का पयेवसान उक्त 
नानमेदही होता है, उक्त शब्द में नहीं । विधि-वाक्य अद्रेत-ल्ान के विरोधी इसलिए होते 
है किं व्िधि-वाक्य कर्ममे प्रमाण माने जति है, वे ( विधि-वाक्य ) साध्य, साधन ओर इति- 
कत्तव्य के भेद की अपेक्षा करते है, धरमोत्पादन का उपदेश करते है, अतः उनकी गति ब्रह्या- 
त्मेक्यज्ञान के हौ जाने पर स्वतः ही अवरुदर ओर बाधित हो जाती है, क्योकि जहा भी 
साध्य-साघनादि-मेद की समाप्ति हो जाती है-“न तस्य कार्य करणं च विद्यते” ( एवेता. 
६।८ ) । वहां साध्य-साधनादिःमेद-पापेक्ष प्रमाणो का प्रसर क्योकर होगा ! ब्रह्यात्मावबोध से 
केवर धमम॑-शास्त्र में ही यह कुण्ठा नहीं आती, अपितु समस्त प्रमाणो मे गति-रोध भा जाता 
दै- “सर्वाणि चेतराणि प्रमाणानि" । उसका कारण बताया जाता है - “न ह्यहेयानुपादेया- 
्ेतात्मावगतौ निविषयाणि अप्रमातृकाणि च प्रमाणानि भवितुमहंन्ति"" । भाशय यह है कि 
अद्रेतावस्था मे विषय-विषथिभाव ही नहीं रहता, कायं का अभाव हो जाने से कतृत्व 
भौर करणत्व नहीं रहता, यह्‌ रहस्य “ अप्रमातृकाणि च--इस वाक्य में प्रयुक्त चकार से 
प्रकट किया है । इसी अथं में ब्रहावेत्ताओं के पद्य उद्धृत किये जाते है, “अपि चाहुः- 

गौणमिथ्यात्मनोऽसत्त्ये पूत्रदेहादिबाधनात्‌ । 
सदुब्रह्यात्माहमित्येवंबोधि कायं कथं भवेत्‌ ॥ 





||| १८२ ब्ह्मखूशाङ्करमाष्यम्‌ [कोः तचत 


| अन्वेष्व्यात्मविक्ञानारप्राक्प्रमातृत्वमात्मनः । 

| | अन्विष्टः स्यातपरमातेव पाप्मदोषादिवर्जितः ॥ 

| | | भामती 

| यथा स्वदुःखेन दुःखी यथा स्वसुखेन सुखौ तथा पुत्रादिगतेनापीति सोऽयं गुणः । न त्वेकध्वाभिमानो, 

॥ | भेदस्यानुभवसिद्धत्वात्‌ ? तस्माद्‌ गौर्वाहीक इतिवद्वौणः, देहिन्द्ियादिषु त्वभेदानुभवान्न गोण आत्माभिमानः, 

 ॥ किन्तु शुक्तौ रजतन्ञानवन्मिभ्या । तदेवं द्विविधोऽयमात्माभिमानो लोकयात्रां बहति, तदसत्वे तु न 

॥ | लोकयात्रा, नापि ब्रह्यात्मेकत्वानुभवः. तदुपायस्य श्रवणमननादेरभावात्‌ । तदिदमाह ® पुत्रदेहादिबाध- 
नात्‌ ® । गोणात्मनोऽसत्वे पुत्रकलत्रादिबाधनं ममकाराभाव इति यावत्‌ । भिथ्याटमनोऽसस्वे देदेन्द्रिया- 
दिनाधनं भवणादिबाधनञ्च । तथा च न केवरं लोकयात्रासमुच्छेदः सदं ब्रह्माहमिस्येवं बोषक्षोलं 
यत्कार्य्यमदरेतसाक्षात्कार इति यावत्‌ ' तदपि ® कथं भवेत्‌ ® । कुतस्तदसम्भव इत्यत आह ® अन्वेष्ट- 
व्यात्मविज्ञानातप्राक्‌ प्रमातृत्वमात्मनः ® । उपलक्षणं चेतत्‌ । प्रमाप्रमेयप्रमाणविभाग इत्यपि व्रशटव्यम्‌ । 


| भामती-ग्याख्या 
| अन्वेष्ट्यात्मविज्ञानात्‌ प्राक्‌ प्रमातृत्वमात्मनः। 
॥| अन्विष्टः स्यात्‌ प्रमातेव पाप्मदोषादिवजितः ॥ 
| देहात्मप्रत्ययो यद्वस्प्रमाणत्वेन कल्पितः। 
| लोकिकं तद्वदेवेदं प्रमाणं त्वात्मनिश्चयात्‌ ॥ 
| पुत्रदारादि में आत्मारभिमान गौण होता है, क्योकि जसे सिह के शुरतादि गणो को भपना 
| कर देवदत्त गौण सिह बनतादहै, वैसे ही पुत्रदारादि के सुखित्व-दुःखित्वादि रूप गुणों को 
|| | भपने में मानकर अहमथभूत आत्मा कहता है--'भहं सुखी, दुःखी च" । पुत्रदारादि के 
| साथ एकत्वाभिमान नहीं होता, क्योकि उनसे आत्मा का भेद अनुभव-सिद्ध है, अतः 
"गौर्वाहीकः'-- इत्यादि के समान गौणाभिमान ही है [गुण वत्ति का उदाहरण प्रस्तुत करते 
हए कंयट ने लिला है -"सिहो माणवकः', गौर्वाहीकः, इत्यादावपि ताद्धम्या्तादरूष्य।रोपात्‌ 
तच्छब्द . वृतिः, तदुक्तं हरिणा- 
गोत्वानुष_ङ्खो वाहीके निमित्तात्‌ कंश्चिदिष्यते । 
अथंमात्रं विपर्यस्तं शब्दः स्वार्थे व्यवस्थितः ॥ 

किसी जड-मूखं व्यक्ति के किए जैसे “वेल' शब्द का गौण प्रयोग हो जाता है, वसे ही पञ्जाब के 
'बहिः' प्रण्ड में रहनेवाले मूखं हलवाहे ॐ लिए "गौर्वाहीकः'-एेसा प्रयोग प्राचीनकाल से 
होता आया है ] । देह ओर इन्द्रियादिमे जो आत्माभिमान होता है, गौण नहीं, क्थोकि वहाँ 
देहादि से आत्मा का भेद प्रतीत नहीं होता, अतः वह व॑सा ही मिथ्या प्रत्यथ या अध्यास दहै, 
| जंसा कि शुक्ति मे रजत-प्रत्यय । यही 'गौण' ओर "मिथ्या" भेद से भिन्न द्विविध आत्माभिमान 
| लौकिक व्यवहार का निर्वाहकं माना जाता है। उसकी सत्ता न माननेपर नतो लोकः 
| व्यवहार का निर्वाह होगा ओर न ब्रह्मातमेकत्व का अनुभव, क्योकि उसके उपायभरूत श्रवण- 
॥ मननादि का अनुष्ठान अध्यासमूलक ही होता है, अध्यासं का अभाव होने पर नहो सकेगा, यही 
|| कहा गया है-- 'पत्रदेहादि बाधनात्‌" । अर्थात्‌ गौणात्मा के न होने पर ममकार का अभाव हो 
| जाने से पुत्र-दारादिका बाघहो जातादहै ओर मिथ्या आत्मा की असत्ता होने पर देहेन्द्रि 
| यादि भौर श्रवणादि साधनों काबाध हो जाता है ।.तबन केवेल लोकव्यवहार कासमू- 
च्छेद हो जाता है, अपितु 'सद्ब्रह्माहम्‌"-इस प्रकार का जो, बोधरूप कायं (अदरैत-साक्षात्कार) 
| दै, वह भी कंसे होगा ? क्योकि ““अन्वेष्टग्यात्मविज्ञानात्‌ प्राक्‌ प्रमातृत्वमात्मानः । आत्म- 
- साक्षात्कार के होने से पहले ही आत्मा मे कतुंत्व-प्रमातृत्वादि का. भान हो सकता है, उसके 





उपनिषदां ब्रह्मपरत्वम्‌ ] ` हिन्दौसखदहितभामतीसंवलितम्‌ १८३ 


देहात्मप्रत्ययो यद्वस्प्रमाणत्वेन कल्पितः । 
खोकिकः तद्वदेबेदं भ्रमाणं स्वा ५ऽत्मनिश्चयात्‌, ।। इति ॥ ७ ॥ 


इति भाष्ये चतुःसूत्री समाप्ता 


~न ० ~ 
पि 
भामती 


एतदुक्त भवति । एष हि विभागोऽदरेतसाक्षात्कारकारणम्‌ । ततो नियमेन प्राग्‌ भावात्‌ । तेन तदभावे 
काय्यं नोत्पद्यते इति । न च :प्रमातुरात्मनोऽ्वेश्य आतमाऽन्य इत्याह ® अन्विष्टः स्थात्प्रमातेव 
पाप्परदोषादिवजितः ® । उक्तं ्ीवास्य्रवेयकनिदजंनम्‌ । स्यादेतत्‌ --अश्रमाणात्कथं पारमाथिकाद्वेतानु- 
भवोत्पत्तिरित्यत आह ® देहात्मप्रत्ययो यद्तप्रमाणत्वेन कल्पितः । लोकिकं -तद्रदेवेदं प्रमाणं तु &। 
अस्यावधिमाह ® आत्मनिश्चयात्‌ ® । आ ब्रह्मस्वरूपसाक्ञात्कारादित्यथः । एतदुक्तं भवति-पारमा्थि- 
कप्रपञ्चवादिभिरपि देहादिष्वात्माभिमानो मिथ्येति वक्तव्यं, प्रमाणबाधितत्वात्‌ । तस्थ च समस्तप्रमा- 
णकारणत्वं भाविकलोकयात्रावाहित्वं चाभ्युपेथम्‌ । सेयमस्माकमप्यद्ेतसाक्षात्कारे विधा भविष्यति 
न चायमद्वतसाक्षात्कारोप्यन्तः करणवृत्तिभेद एकान्ततः परमार्थं: । यस्तु साङात्कारो भाविकः, नासौ 
कायः, तस्य ब्रहमस्वरूपत्वात्‌ । अविद्या तु यद्यविद्यामुच्छिनधाज्जनयेदवा, न तत्न काचिदनुपपत्तिः । 
तथा च धृतिः- 


षि क 
भामती-ग्याख्या 


पश्चात्‌ नहीं । प्रमातृत्व का कथन प्रमाण, प्रमेय ओर प्रमा के विभागका भी उपलक्षक है। 
सारांश यह है किं यह प्रमाता, प्रमाण, प्रमेय ओर प्रमाका विभाग ही अद्रेत-साक्षात्कवारका 
कारण है, क्योकि वहू नियमतः भद्रेत-साक्षात्कार कै पूवंकाल मे रहता है, अतः उस नियत 
पूर्वभावी कारण का अभाव होने पर कायं की उत्पत्ति नहीं हो सकती । प्रमाता आत्मा से 
कभो अन्वेषटव्य ( प्रमेयभ्रूत ) आत्मा भिन्न नही, अतः कहा है-- “अन्विष्टः स्थात्‌ . प्रमातैव 
पाप्मदाषादिवजितः'" । अन्वेष्टा ओर अन्वेष्टव्यं आतमा एक ही है, तब किसके द्वारा किसका 
अन्वेषण होगा ? इस शङ्का का समाधान "गले के हार' का दृष्टान्त देकर किया जा चुकादहै। 
यदि प्रमाणादि-विभाग काल्पनिक ओर अप्रमाण भूत है, तब उससे पारमार्थिक बद्ेतानुभव 
की. उत्पत्ति क्योकर होगी ? इस प्रश्न का उत्तर है -- "देहात्मप्रत्ययो यद्रस्रमाणत्वेन 
कत्पितः, लोक्रिकं तदरदेवेदं प्रमाणं तु" । जसे देह मे आत्म-प्रत्यय को व्यवहार-काल में 
परमाण माना जाता हे, वसे ही प्रमाणादि-भेद-प्रत्यय को भी प्रमाण ही माना जाता है । कब तक 
वह्‌ प्रमाण माना जाता है ? इसकी अवधि बताई गई है- "भ आत्मनिश्च्ात्‌"' । ब्रह्मस्वरूप 
का_ साक्षत्कार होने तक । आशय यहदहै किजो रोग प्रपच्च को पारमार्थिक मानते है, 
उन्हे भो देहादि में आत्माभिमान को मिथ्या ही मानना होगा, क्योकि वह्‌ प्रमाणां के द्वारा 
बाधित है । देहादि मे अहमनुभव को समस्त परमाणो का कारण ओर भावी लोकव्यवहार 
का निर्वाहक भी मानना होगा । ये दोनों मान्यताए हमे भी भअद्रेत-साक्षात्कार में अपनानी 
होंगी । यह्‌ अदरेत-साक्षात्कार भी जो अन्तःकरण की एक विशेष वृत्ति है, एकान्ततः 
परमाथं नहीं माना जाता भौर वत्ति-प्रतिफलित चंतन्यरूप जो पारमार्थिक साक्षात्कार 
है, वह्‌ कयं ( जन्य ) नहीं माना जाता, क्योकि वह्‌ नित्य, शुद्ध, बुद्ध ब्रह्मस्वरूप ही है। 
अविद्या यदि अविद्या का नाशया उत्पादन करती है, तब उसमें किसी प्रकार की अनुपपत्ति 
नही, जेसा कि श्रुति कहती है- 





१८४ र्णू ्रह्माङ्करभाष्यम्‌ [अ.श११ा.१स्‌. ४ 





| | भामती 

||| "विधां. चाविश्चां च यस्तद्वेदोभयं सह्‌ । 
अविद्यया भृत्यं तीर््वा विद्ययाऽमृतमनुते ॥' इति । 
| तस्मास्तवं मवकातम्‌ । एवम्‌- 
| का्य्यन्वयं विना सिद्धरूप ब्रह्मणि मानता । 
| पुरषाये स्वयं तावद्वेदान्तानां प्रसाधिता ॥ ४ ॥ 


इति भामत्यां चतुःसूत्री समाप्ता । 





भामती -ग्याख्या 
“विद्यां चाविद्यां च यस्तद्वेदोभयं सह्‌ । 
अविद्यया मृत्युं तीर्त्वा विद्ययाऽमृतमश्नुते ।।"' ( दंशा. ११) 

| [ अन्तःकरण-वृत्तिरूप विद्या ओर प्रमाणदि-मेद-प्रतीत्यात्मक अविद्या को कार्यकारणभाव के 
| प मे जो जानता है, वह अखण्डाकार वृत्तिरूप अविद्या के द्वारा अविद्यारूप मृत्यु का उच्छेद 
| करके वृत्ति-प्रतिफलिप चेतन्यरूप विद्या के द्वारा अमूत बरह्म की प्रापनि कर लेता हे । 

| ब्ह्मसू्र-शाङ्कर भाष्य के वाततिककार श्री नारायणस रस्वती उपर के तीनों श्छोकों 
| को श्चोगौडपादाचाये कौ कृतिं मान कर कहते है “अपि चाहुरस्मिन्नथे सम्प्रदायविदो 
गौडपादाचार्यः" । किन्तु श्री भआत्मस्वरूपभगवान्‌ पञ्चमादिका की अपनी व्याख्या प्रबोध- 
परिशोधिनी में उक्त तीनों श्लोकों के रचयिता का नाम आचायं सुन्दर पाण्डच्च बताते है । 
श्री माधवाचा्य-कृत सूतसंहिता-व्याख्या तात्प्यंदीपिका से भी एेसा ही प्रतीत होता हे | ॥\४। 


|| ॑ इति भामतीष्याख्यायां चतुःसूत्री समाप्ता 
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( ५ शषत्यधिकरणम्‌ । घू०° ५-११ ) 

एवं तावद्वेदान्तवाक्यानां ब्रह्मातमावगतिप्रयोजनानां ब्रह्मात्मनि तात्पयंण 
खमन्वितानामन्तरेणापि कार्यानुप्रवेशं ब्रह्मणि पर्यवसानमुक्तम्‌ । ब्रह्म च सर्व॑ सरव- 
शक्ति जगदुत्पत्तिस्थितिनाशकारणमित्युक्तम्‌ । सांख्यादयस्तु परिनिष्ठितं वस्तु 
प्रमाणान्तरगम्यमेवेति मन्यमानाः प्रधानादीनि कारणान्तराण्यजुभिमानास्तत्परतयेव 
वेदान्तवाक्यानि योजयन्ति । सर्वेष्वेव वेदान्तवाक्येषु खष्टिविषयेष्वनुमानेनैव कार्येण 
कारणं लिलक्षयिषितम्‌ । प्रधानपुरुषसंयोगा नित्याुमेया इति सांख्या मन्यन्ते । 
काणादारस्त्वेतेभ्य पव वाक्येभ्य ईश्वरं निमित्तकारणमनुमिमते, अणुं समवायि 
कारणम्‌ । पवमन्येऽपि तार्किका वाक्याभासयुक्त्यामासावष्टम्माः पूर्व पक्षवादिन 
इदोत्तिष्ठन्ते । तत्र पदवाक्यप्रमाणज्ञेनाचा्ेण वेदान्तवाक्यानां ब्रह्मावगतिपरत्वदशेनाय 

भामती 

ब्रह्मजिज्ञासां प्रतिज्ञाय जन्माच्चस्य यत इत्यादिना तत्त॒ समन्वयादित्यन्तेन सूत्रसन्दर्भेण स्वं 
सवंश्षक्तो जगदुत्पत्तिस्थितिविनाश्ञकारणे प्रामाण्यं वेदान्तानामपपादितम्‌ । तच्च ब्रह्मणीति परमाथतो न 
व्व्यापि ब्रह्मण्येवेति व्युत्पादितम्‌ । तदत्र सम्दि्यते । तञ्जगदृपादानकारणं {क चेतनमुताचेतनमिति । 
भत्र च विप्रतिपत्तेः प्रतिवादिनां विकञोषानुपलमभ्मे सति संशयः । तत्र च प्रधानमचेतनं जगदुपादानक।रण- 
` भनुमानसिद्धमनुवदन््युपनिषद इति सांख्याः । जोवाणुग्यतिरिक्तवेतनेदवरनिमित्ताधिष्टिताश्चतुदिधाः 
परमाणवो जगदुपावानकारणमनुमितमनुवदन्तीति काणादाः । आदिग्रहृणिनाभावोपादानत्वादि ग्रहीतव्यम्‌ । 
अनिर्वंचनीयानाच्यविद्याशक्तिमच्चेतनोपादानं जगदागमिकमिति ब्रह्मविदः । एतासां च विप्रतिपत्तीनामनु- 
मानवाक्यानुमानवाक्याभासा बीजम्‌ । 

भामती-ग्याड्या 

संगति-विगत ग्रन्थ के द्वारा कार्यान्वयन के विना ही सिद्ध ब्रह्म मे वेदान्त-वाश्यो का 
प्रामाण्य सिद्ध किया गया, सच्चिदानन्दरूप ब्रह्म स्वयं पुरुषाथं है, वह अन्य किसी पुरषाथं 
का साधन नहीं । अर्थात्‌ ब्रह्म-जिज्ञासा की प्रतिज्ञा करके “जन्माद्यस्य यतः" (बर. सु. १।१।२) 
यहां से लेकर “तत्त्‌ समन्वयात्‌” ( ब्र. सू. १।१।३ , यहाँ तक के सूत्र-सन्दभं के द्वारा सर्वज्ञ 
स्वंशक्ति-समन्वित, जगत्‌-कारणी भूत ब्रह्य में वेदान्त-वाक्यों का प्रमाण्य संस्थापित किया । 

संशय -जगज्जन्मादि-कारणत्व परमाथंतः ब्रह्म मे है, किन्तु वह ब्रह्म में ही है, अन्यत्र 
( प्रधानादि में ) नहीं-इस सिद्धान्त का ब्धूत्यादन अभी तक नहीं किया गया, अतः यह्‌ 
सन्देह होता है कि जगत्‌ का उपादान कारण क्या चेतन है ? अथवा अचेतन ? इस विप्रति- 
पत्ति मे वादिगणों का कोई विशेष व्थुत्पादन न देख कर संशय का हो जाना स्वाभाविक 
है । ( १) सांखूथाचार्यो का कहना है कि जो अचेतन प्रधान तत्तव जगत्‌ का उपादान कारण 
मनुमान-सिद्ध है, उपनिषद्राक्य उसी का अनुवाद करते है। (२) कणादमतावलम्बी 
आचार्यो की घोषणा है कि जीव ओर अणुओं से भिन्त चतुिध ( पृथिवी, जल, तेज ओर 
वायु के ) परमाणु चेतन ईश्वर से अधिष्ठित होकर जगत्‌ के उपादान कारण जो अनुमान के 
धारा सिद्ध किए जाते है, उन्हीं का अनुवाद उपनिषद्वाव्य करते हँ । (३) भाष्यकार ने जो 
कहा है--“साख्यादयः वहाँ आदि" पद के द्वारा अभावोपादानकलत्वादि का ग्रहण कर 
लेना चाहिए । (४ ) ब्रहमवादियों का सिद्धान्त है कि अनादि अनिव॑ंचनीय अविद्यारूप शक्ति 
से समन्वित चेतन पुरुष जगत्‌ का उपादान कारण है--इसका उपपाद हमारे आगम 
उपनिषद्‌ ग्रन्थ करते हँ । इस प्रकार के विविध मतवादों के पोषक अनुमान, वैदिक वाक्य, 
भनूमानाभास भौर वाक्याभास माने जाते हैँ । 

ड 








१८६ ब्रह्मसूत्रद्याङ्रभाष्यम्‌ [अ.१पा.१स्‌ ५ 


वाक्याभासयुकत्याभासविप्रतिपत्तयः पूरवैपक्षीरृत्य निराक्रियन्ते । 
तत्र सांख्याः पधानं त्रिगुणमचेतनं जगतः कारणमिति मन्यमाना आहुः - यानि 
वेदान्तवाक्यानि सर्वज्ञस्य सवेशक्ते्रह्यणो जगत्कारणत्वं प्रदशंयम्तोत्यवोचंस्तानि 


भामती 
तदेव विप्रतिपत्तेः संशये कि तावल्प्रा्ठम्‌ † तत्र 
ज्लानक्रियाशक्त्यभावाद्‌ ब्रह्मणोऽपरिणामिनः । 
न॒ सवं्क्तिविनज्ञाने प्रधाने त्वस्ति सम्भवः ॥ 
ज्ञानक्रियाश्क्तो खलु ल्लानक्रियाकाय्यंदकशंनोक्तयसद्ावे । न च ज्ञानक्रिये चिदात्मनि. स्तः, 
तस्यापरिणा भित्वादेकःवाञ्च । त्रिगुणे च प्रधाने परिणाभिनि सम्भवतः । यद्यपि च साम्यावस्थायां भ्रवाने 
समुदाचरद्वृत्तिनी क्रियाज्ञाने न स्तः, तथाप्यत्यक्तेन जञक्हयात्मना करूपेण समर्नवत एव । तथा च प्रधानमेव 
संज्ञं च सवंशक्ति च, न तु ब्रह्म । स्वरूपचेतन्यं रवस्यावृत्तिकमनुपयोगि जीवारमनाभिवास्माकम्‌ । न 
च स्वरूपचेतन्ये कतुत्वम्‌, अका्यस्वात्तस्य । का्यंस्वे वा॒न सव॑दा सवंजञता । भोगापव्गंलक्षणपुखुषाथं 
दयप्रयुक्तानादिप्रधानपुरुषसंयोगनिमित्तस्तु सहदहङ्कारादिक्रमेणाचेतनस्थापि चेतनानधिष्टितस्य प्रधानस्य 
परिणामः सगं: । दृष्टं चाचेतनं वेतनानधिष्टितं पुरुषार्थे प्रवत्तंमानम्‌ ! यथा वत्सविवुद्धघथेमचेतनं क्षीरं 
भामती-ज्याख्या 
पूर्व पश्च -इस प्रकार संशय उपस्थित ह जाने पर साख्थाचार्यो की स्थापना है - 
ज्ञानक्रियाशक्त्यभावाद्‌ ब्रह्मणोऽपरिणामिनः। 
न सवंशक्तिविज्ञाने प्रधाने त्वस्ति सम्भवः।। 
ब्रह्म अपरिणामी है, अतः उसमे ज्ञान शक्ति भौर क्रिया शक्ति सम्भव न होने के कारण सवं 
शक्ति ओर सवं-ज्ञान नहीं, उसके विना उपादानकारणता उपपन्न नहीं हो सकती, किन्तु प्रधान 
संज्ञक त्रिगुणा परिणामिनी प्रकृति मे ज्ञानशक्ति ( सत्व गुण ) ओर क्रिया शक्ति ( रजोगुण ) 
विद्यमान होने कै कारण जगदुपादानत्व उपपन्न हो जाता हे। यद्यपि साम्यावस्था में 
्रकृतिगत क्रिया ( रजोगुण ) ओर ज्ञान ( सत्वगुण ) कायंकारी नहीं होते, तथापि भअब्यक्त- 
शक्ति के रूप मे अवस्थित रहते है, उनको लेकर प्रधान तत्व ही सवेज्ञ ओर सवं-शक्ति- 
समन्वित हो सकता है, ब्रह्म नहीं । ब्रह्म का स्वरूप चैतन्य तो अविद्या से आवृत ओर 
अवृत्तिकं अर्थात्‌ जगद्रूपेण परिणत होने में वसे ही अन्नम होता है, जंसे कि हम संसारी 
जीवगण । स्वरूप ( अनौपाधिक ) चैतन्य मे सवंज्ञत्व या ज्ञान-कतुंत्व भी नहीं रहता, क्योकि 
वह क्ञान पदार्थं जन्य ही नहीं होता, जिसकी जनकता उसमें सम्भव हो । यदि उस स्वरूप 
ज्ञान को जन्य माना जाता है, तब वह सदातन नहीं रह सकता, ्रह्य की सदा सवज्ञता समाप 
हो जाती है । 
चेतनानधिष्ठित जड प्रकृति कौ जगद्रचना में प्रवृत्ति कयोकर होगी ! यह्‌ प्रश्न भी 
संगत नहीं, क्योकि इसका उत्तर दिया गया है--ुरुषार्थं एव हेतुः, न केनचित्‌ कार्यते 
करणम्‌” ( सां. का. ३१ ) अर्थात्‌ भोग ओर मोक्षरूप द्विविध पुरुषाथं से प्रयुक्त अनादि 
पुरुष-संयोग प्रकृति को मदद, अहङ्कारादि क्रम से परिणत होने मे सक्षम बना देता है । यह्‌ 
देखा भी गया है कि चेतन से अधिष्ठित न होकर भी अचेतन ( जड ) पदाथं भोगापवगेरूप 
कायं के साधन भे प्रवृत्त होता है, जेसे बष्ठड़े की क्षुधा निवृत्त करने क रिए गौ क स्तनो मे 
दूध अपने-भाप उतर आता है- 
वत्सविवृद्धिनिमित्तं क्षीरस्य यथा प्रवृत्तिरज्ञस्य । 
पुरषविमोक्षनिमित्तं तथा प्रवृत्तिः प्रधानस्य !। ( सा. का. ५७ । 





प्रधानस्य जगत्कारणत्वम्‌ ] हिन्दीसहितभामतोसंवलितम्‌ १८७ 


भामती 
्रवत्तते । 'तदेक्षत बहूस्थां प्रजायेयेति" इत्याद्याश्च ्रतयोऽचेतनेऽपि चेतनवदुषचारात्‌ स्वकारय्यन्मुखस्वमा- 
दशंयन्ति । यथा कूलं पिपतिषतीति । 

यश्प्राये श्रुयते यच्च तत्तादगवगम्थते । 

भाक्तप्राये शरृतमिदमतो भाक्तं प्रतीयते ॥ 
अपि चाहं ्वाः- "यथाऽग्रघघ्राये . किखितं दृष्ट्वा वदन्ति भवेदयमभ्र्ः' इति, तथेदमपि ^ता 
आप एेक्षन्त' "तत्तेज एेकत' इत्याद्पचारभ्राये श्रुतम्‌ । तदेक्षतेत्योपचारिकमेव विज्ञेयम्‌ । अनेन जीवे- 
नात्मनाऽनुप्रविहय नाम्पे व्याकरणवाणीति च प्रधानस्य जीवात्मत्वं जीवाथंकारितयाह । यथा हि 
भद्रसेनो राजाथंकारी राज्ञा भद्रसेनो मात्मेष्युषचय्यंते । एवं तत्वमसोत्याचाः श्रुतयो भाक्ताः सम्पत्यर्था 
वा द्रष्टव्याः । स्वमपीतो भवतीति च निरव्तं जीवस्य प्रधाने स्वकोयेऽप्ययं युष प्तावस्थाथां ब्रते । 





भामती-व्याख्या 
““तदंक्षत बहु स्यां भजायेय” ( छं. ६।२।२ ) इत्यादि श्रुतिं तो अचेतन ( जड प्रकृति ) में 
चेतन-जेसा गौण व्यवहार वसे ही करती है, जसे "कूरं पिपतिषति" ( नदी का कगार गिरना 
ही चाहता है ) एेसा गौण व्यवहार, क्योकि-- 

यत्प्राये श्रूधते यच्च तत्‌ ताहगवगम्यते । 
भाक्तप्राये श्रुतमिदमतो भाक्तं प्रतीयते ॥ 

[ “प्राय वचनाच्च" ( जै. सू. २।२।१२ ), “विशये प्रायदशंनात्‌” ( जे. सु. ३।३।२ ) इत्यादि 
सूत्रों मे सजातीय या समान पदार्थो के समूह्‌, प्रसङ्खया प्रकरण का श्राय" शब्दसे निर्देश 
किया गया है ओर प्राय-पाठको भी एक निर्णायक या तात्पय-ग्राहुक माना जातादहै, जसा 
श्री शबरस्वामी कहते है--'श्रायादपि चाधंनिश्चयो भवति, यथा-अग्रप्राये लिखिते अग्रच 
इति गम्यते” ( शा. भा. पृ. ६०२ ) । अर्थात्‌ प्रधान पदार्थो की पक्ति मे निदिष्ट पदार्थे 
प्रधान एवं गौण पदार्थो की पंक्ति मे चचित पदाथ गौण माना जाता है। 
प्रकृत में ईक्षण पदाथं गौण ईक्षणो के प्रसङ्खमे वणित है, जसे ] “ता आप रक्षन्त” 
( छां. ६।२।४), “तत्‌ तेज रेक्षत'" ( छां. ६।२।२ ) इत्यादि जलादि जड पदार्थो के 
ओौपचारिक ( गौण ) ईक्षणो के मध्य में “'तर्दैक्षत बहु स्यां प्रजायेय” ( छां. ६।२।३ ) यह्‌ 
ईक्षण भी पठित है, अतः यहाँ "तत्‌" पद से प्रधान ( प्रकृति ) का ही ग्रहण करना चाहिए, 
जिससे गौण ईक्षणो का प्रसङ्ग भङ्ग न हो । “जनेन जीवेनात्मनानुप्रविश्य नामरूपे ग्याकर- 
वाणि” ( छं. ६।३।१ ) इत्यादि श्रुतियों के द्वारा प्रधान कौ ओर से हौ यह्‌ कहल्वाया गया 
है किर ( प्रधान ) इस मनुष्य शरीरम जीवकेल्प में प्रविष्टं होकर नामरूप का व्याकरण 
[ देवदत्तादि विशेष नाम ओर गौरादि विशेषरूप धारण ] करू । यहां भो प्रधान मे ही 
जोवात्मत्व का व्यवहार इस किए कर दिया गया है कि भधान तत्व ही जीव का उपकार- 


साधन करता है-- ०८ ( 
नानाविधशूपायंशूषकारि्यनुपकारिणः पुसः । 


गुणवत्यगुणस्य सतस्तस्याथंमपारथेकं चरति ॥ ( सा. का. ६० ) 
लोक मे उपकार-कर्ता को आत्मा ही समक्ष जाता है, जसे भद्रसेन नामक पृष राजा का 
-उपकार-साधन करता है, अतः राजा उसमे आत्मस्वरूपता का गौण व्यवहार करता है- 
“भद्रसेनो ममात्मा । इसी प्रकार “तत्वमसि” ( छां. ६।८।७ ) इत्यादि श्रूतियो कै हारा 
जीव में प्रधानरूपता का उपचार या सम्पादन किय! जाता है । “स्वमपीतो भवति” (छ. 
९।८।१ ) इस श्रुति केद्वारा सृषुप्र जोव का अपनी प्रकृति ( प्रचान ) मे लय प्रतिपादित दहै, 
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प्रधानकारणयपक्षे$पि योजयितुं शक्यन्ते । सर्वेशक्तिर्वं तावत्प्रधानस्यापि स्वधिकार- 
विषयमुपपद्यते । एवं सव॑शषत्वमप्युपपद्यते । कथम्‌ ? यतत ्ञानं मन्यसे स सस्वधमेः, 


“सत्त्वात्संजायते शछ्चानम्‌' ( गो० २४।१७ ) इति स्ते: । तेन च सत्वधमेण 


भामती 
प्रधानांशतमःसमुद्रके हि जीवो निद्राणस्तमसीव मग्नो भवति । यथाहुः--अभावग्रस्थयालम्बना वृत्तिनिब्रा' 
इति । वृत्तीनामन्यासां प्रमाणादीनाममावस्तस्य प्र्ययः कारणं तमस्तदालम्बना निद्रा जीवस्य वृत्तिरित्यथः । 
तथा सवं प्रस्तुत्य श्वेतादवतरमनतरोऽपि "स कारणं करणाधिपाधिपः इति प्रानाभिप्रायः । प्रषानस्येव 
सव्वं प्रतिषादितमधस्तात्‌ । तस्मादचेतनं प्रधानं जगदुषादानमनुवदन्ति श्वुतय इति पूरवः पश्च; । 
एवं काणादादिमतेऽपि कथच्वद्योजनीयाः तयः । अक्षराथस्तु “श्रषानकारणपक्षेऽपि"' इति 'श्रधानस्यापि" 
इति अपिकारावेवक्ारा्थो । स्यादेतत्‌ - सत्त्वसम्पस्या चेदस्य सर्व्॑तताऽथ तमःसम्पत्थाऽस्ंज्ञतेषास्य 
कस्मान्न भवतीत्यत आह % तेन च स्वधर्मेण ज्ञानेन % इति । स्वं हि प्रकाशाज्ञौलं निरतिशायोत्कषं 
सार्वश्यबोजम्‌ । यथाहुः-- निरतिशयं सावं स्यवीजम्‌' इति । यत्‌ खलु सातिशयं तत्‌ क्वचिश्िरतिक्शयं 


वृष्टं, यथा कुवलामलकविल्वेषु सातिशयं महत्वं व्योम्नि परममहति निरतिशयम्‌ । एवं ज्ञानसप्येकद्वि- 


भामती ~ग्याख्या 

क्योकि प्रान के तमोगूणलूप अंश की वृद्धि या प्रधानता हो जाने पर जीव सुषु्विरूपं गाढ 
निद्राम वैसे ही इब जाता है, जैसे कोई गाढ़ अन्धकार मे समा जाय । महष पतञ्जलि निद्रा 
का लक्षण करते हैँ - “अभावग्रत्ययालम्बना वृत्तिनिद्रा” (या. सू. . १।१ ) अर्थात अन्तःकरण 
की सब पांच वृत्तिर्या होती हँ -( १) प्रमाण, (२) विपयेय, (३) विकल्प, (४) निद्रा 
भौर (५) स्मृति । निद्रासे भिन्त प्रमाणादि चार प्रकार की वृत्तियों के अभाव का जो 
प्रत्यय (कारण या सम्पादक) दै-तमोगुण, उसको आलम्बन ( विषय ) करनेवारी वृत्ति को 
निद्रा कहते है । श्वेताश्वतर उपनिषत्‌ मे सवज्ञ का प्रकरण आरम्भ करके जो कहा गयादहै- 
“सु कारणं करणाधिपाधिपः" ( ष्वेता० ६।९ ) वह्‌ प्रधान पदाथ को अभिलक्ष्य करके कहा 
है कि वह्‌ जगत्‌ का करण एवं करणों ( इन्द्रियों) कै अधिपति जीव का अधिपति 
( अन्तर्यामी ) है । प्रधान में ही सवंज्ञता का उपपादन पहले किया जा चुका है, अतः अचेतन 
प्रधान को ही जगत्‌ का उपादान कारण श्रुतियां बताती है-यह इस अधिकरण का 
पूवंपक्ष है । 

यद्यपि वेशेषिकादि मतांमेभी श्रुतियों कौ योजना का जा सकती है, तथापि प्रधान 
कारणता पक्षम ही श्रुतियों का अक्षराथं घटता है । "'प्रवानकारणपक्षेऽपि"" ओर “सवंशक्तिमततव 
तावत्‌ प्रधानस्यापि" इन भाष्य-वाकयों मे प्रथक्त दोनों अपि" शब्द एवकाराथेक है, अर्थात्‌ 
श्रुतियों का शब्दाथं प्रधान-कारणता-पक्षमें ही घटता है ओर सवंशक्तिमत्व भी प्रधान तत्तव 
मे ही उपपन्न होता है । सवंज्ञत्व भी वहीं समञ्जस होता है, क्योकि सवत्व का घटकौभरूत 
जो ज्ञान है, वह्‌ प्रधान के सत्व गुण का ही धमं है, भगवद्‌गीता कहती है “सत्त्वात्‌ सञ्जा- 
यते ज्ञानम्‌" ( गी. १४।१७ ) । "यदि सत्त्व गण के धरमंभूत ज्ञान को लेकर प्रधान सवंज्ञ है, 
तब अपने तमोगुण के धमेभूत अज्ञान को लेकर असवंज्ञ क्यों नहीं ? ईस प्रश्न का उत्तर 
है- “तेन च सत््वधर्मेण ज्ञानेन काययेकारणवन्तः पुरुषाः योगिनः सवज्ञाः प्रसिद्धाः, सत्त्वस्य हि 
निरतिशयोत्कषे सवज्ञत्वं प्रसिद्धम्‌ ।'' अर्थात्‌ सत्त्वगुण प्रकाशशील है, प्रकाश का निरतिशय 
उत्कषं ( असीम अवस्था मे पहुंच जाना) ही सवंज्ञता का बौज (कारण) दहै, जैसा कि 
योगसूत्र की स्थापना है-“तत्र निरतिशयं साववेज्यवीजम्‌” (यो. सू. १।२५)। जो वस्तु 
सातिशय ( तरतमभाव-युक्त ) होती है, वह्‌ कहीं चरम सीमा मे पहुंची देखी गई है, जैसे- 








भधानस्य जगत्कारणत्वम्‌ ] हिन्दौसदितभामतीसंबलितम्‌ १८९ 
कायेकरणवन्तः पुरुषाः सर्वश्ञा योगिनः भसिद्धाः । सत्त्वस्य हि निरतिशयोत्क्ं 


सवेकषत्वं प्रसिद्धम्‌ । न केवलस्याका्यंकरणस्य पुरुषस्योपरुन्धिमा्रस्य सर्वज्ञत्वं 
किञ्चिज्स्वं वा कट्पयितु शक्यम्‌ । त्रिगुणत्वात्त प्रधानस्य सवे्ानकारणभूतं सरं 
प्रधानावस्थायामपि त्रि्यत इति भरधानस्याचेतनस्यैव सतः सवेश्षत्वसु पच्यते वेदान्त- 
वाक्येषु । अवश्यं च त्वयापि सर्वं बरह्मभ्युपगच्छता सवज्ञानशक्तिमत्वेनेव सर्वश्चत्व- 
सु पगन्तज्यम्‌ । न हि सवेदा स्वविषयं ज्ञानं कुवंदेव ब्रह्म वर्तते । तथापि- ज्ञानस्य 
नित्यत्वे श्चानक्रियां भरति स्वातन्छयं ब्रह्मणो हीयेत । अथानित्यं तदिति ज्ञानक्रियाया 
उपरमेतापि ब्रहम, तदा सवंशनानशक्तिमस्वेनेव सर्॑शचत्वमापतति। अपि च प्रागुरपत्तः 
सवेकारकडन्यं बरह्मष्यते त्वया । न च क्ञानसाधनानां शरोरेन्द्रियादीनामभावे ज्ञानो. 
त्पत्तिः कस्यचिटुपपन्ना । अपि च श्रधानस्यानेकारमकस्य परिणामसंभवात्कारणत्वो- 
स 1 नि 
भामती 
बहुविषयतया सातिज्यमित्यनेन।पि क्वचिक्निरतिशयेन भवितव्यम्‌ । इदमेव चास्य निरतिशयत्वं द्विदित- 


समस्तवेदितव्यर्वम । तदिदं सवं लत्वं सत्वस्य निरतिश्ञयोत्कषंत्वे सम्भवति । एतदुक्तं भवति---यद्यपि 
रजस्तमसौ अपि स्तः, तथापि पुरषाथप्युक्तयुणवेषम्यातिशयात्‌ सर्वस्य निरतिज्ञयोत्कषे, साव्यं कार्यं. 
मत्पद्यत इति । भरधानावस्थायामपि तन्मात्रं विवकषित्वाऽविवक्षित्वा च तमःकाय्यं प्रधानं सवलमुपचय्य॑त 


। अपिभ्यामवधारणस्य व्यवच्छेद्यमाह ® न केवलस्य ® इति । नहि किञ्चिदेकं काय्यं जनयेदपि तु 


भामती-~ग्याख्या । 

बेर, आंवलादि मे महत्‌ परिमाण सातिशय ( च्युनाधिक ) है भौर आकाश में असीम 
( ग्यापरकतापादक ) निरतिशय होता है, वसे हीज्ञान .भी किसी में एक विषयवाला, किसी 
मे दो विषपवाला सातिशयथ ( तरतमभाव-युक्त ) होता है, वह्‌ कहीं -न-कहीं जाकर निरतिशय 
( परमोत्कृ्ट ) अवश्य हागा । ज्ञान की निरतिशयता यही है कि समस्त विषय-प्रकाशकत्व । 
इस रकार का सवज्ञत्व सत्त्व गुण का निरतिशय उत्कषं होने पर हौ सम्भव होगा । कहने 
का भाव यह दैकिप्रवान में यद्यपि रजोगुण ओर तमोगुण भी है, तथापि जिस पुरुषाथं की 
प्रेरणा से गुणों मे उत्कर्षापकषं होता दे, उसके ही बल पर कहीं पर स्तव गण के चरम 
सीमा मे पहुंच जाने पर सरवंजञता उत्पन्न हो जातौ है । सत्त्व की प्रधानता को लेकर प्रधान में 
सवंज्ञता का उपचार विवक्षित है ओौर तमोगुण-श्यक्त असवंजञता नहीं । कथित दो अपि" 
शब्दों को जो एवकारा्थक कहा गया था, वहां एवकार के द्वारा व्यावततनीय पदाथं का 
स्पष्टीकरण किया जाता है--“न केवलस्याकार्यकारणस्य परुषस्योपलन्धिमात्रस्य सर्वज्ञत्वम्‌ । 
कोई एक अद्वितीय पदाथं कार्योत्पादन नहीं कर सकता, अपितु कई पदाथं मिलकर कायं- 
कारी होते है । चिदात्मा ( ब्रह्मतत्त्व.) तो एकमात्र है, किन्तु प्रधान तत्तव त्रिगुणात्मक 
होने के कारण कायं का उत्पादन कर सकता है,. चिदात्मा नही । आप ( वेदान्तिगण ) भी 
योग्यता मात्र के आधार पर चिदात्मा मे सर्वज्ञत्व मानते है, कायं के सम्बन्धसे नही-- 
“त्वयापि सर्व॑ ब्रह्माभ्युपगच्छता स्वज्ञानशक्तिमच्वेन सवज्ञत्वमभ्युपगन्तव्यम्‌”। जो यहु 
कहा गया कि कायंकरण~रहित केवल ( असंघत ) आत्मा मे सवत्व नहीं बन सकता, उसी 
विषय का सिहावलोकन के समान विस्तार किया जाता दे--“श्रागुत्पत्तः सवकार्यशन्यं ब्रह्मे. 
ष्यते त्वया” । “अपि च श्रधानस्य--इस भाष्य मे चकार का अथं दै- "तु" । 
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पपत्तिशदविवत्‌ , नासंहतस्येकात्मकस्य ब्रह्मण इत्येवं भरा इदं सजमारभ्यते-- 
ह्षतेनाश्ब्दम्‌ \ ५ ॥ 
न सांख्यपरिकर्पितमचेतनं प्रधानं जगतः कारणं शक्य वेदान्तेष्वाश्चयितुम्‌ । 
अशब्दं हि तत्‌। कथमशब्दत्वम्‌ ? हैक्षतेः- इक्षिदत्वश्चरवणात्कारणस्य । कथम्‌ ? पवंदहि 
भरयते- “सदेव सोभ्येदमश्र मासीदेकमेवाद्वितीयम्‌' । छान्दो° ६।२।१) इत्युपक्रम्य 


एवं पर्त उच्यते - नाम रूप, परपञ्-लक्षणकाय्यदशंनादेतत्कारणमात्रवदिति सामाभ्यकल्पनायामस्ति 
प्रमाणं, न तु तदचेतनं चेतनमिति वा विक्षेषकल्पनायामस्स्यनुमानमिःत्युपरिषटातप्रवेदयिष्यते । तस्मान्नाम- 
रयप्रपद्चकारणमेदप्रमायामाम्नाय एव भगवानुषासनीयः । तदेवमाम्नायेकसमधिगमनीये जगत्कारणे- 

पौर्वापिय्यंपरामर्शाद्‌ यदाम्नायोऽञ्जसा वदेत्‌ । 
जगद्वीजं तवेबेष्टं चेतने च स आञ्जसः ॥ 

तेषु तेषु खल्वाम्नाय्रदेशेषु तदेक्षतेस्येवं जातोयकौर्ववये रौ क्षितुः कारणाज्जगज्जन्माख्यायते इति, 
न च प्रधानपरमाण्वादेरचेतनस्येक्षितुत्वमाञ्जसम्‌ । सत्वांशेनेक्षितु प्रधानं तस्य प्रकाडाकत्वादिति चेत्‌ । 
न; तस्य जाडचेन तत्वानुपपत्ेः । कस्तहि रजस्तमोभ्यां सत्त्वस्य विशेषः ? स्वच्छता । स्वच्छं हि सस्वम्‌ । 
अस्वच्छे च रजस्तमसी । स्वच्छस्य च चेतन्धनिभ्बो दुप्राहितया प्रकाशस्वव्यपदेश्ञो नेतरयोरस्वच्छतया 

तदेग्राहित्वाभावात्‌ । पार्यवत्वे तुल्य इव मणेजिम्बोद ग्राहिता न लोष्ठादीनाम्‌ । ब्रह्मणस्त्वीक्षितृत्वमाञ्ज- 

न 

सिद्धान्त नाम-रूपात्मक प्रपच्च को देख कर अनुमान प्रमाण से तो केवल इतनी 
ही कल्पना की जा सकती दहै कि "इदं कायजातं कारणवत्‌, कायंत्वाद्‌ घटादिवत्‌" । इससे 
अतिरिक्त वह कारण ण्दाथं चेतन है? या अचेतन { इस प्रकार की विशेष कत्पना में 
अनुमान की गति नहीं हौ सकती- यह्‌ आगे चल कर कहा जायगा, अतः इस नाम रूपात्मक 
प्रपञ्च के विशेष कारण का निश्चय करने के छिए्‌ भगवान्‌ वेद की दही शरण लेनी आवश्यक 
है । जब वेदके द्वारा ही जगत्‌ की कारण वस्तु का अधिगम करना है, तब- 

पौर्वापयंपरामर्शाद यदाम्नायोऽञ्जसा वदेत्‌ । 
जगदहरीजं तदेवे चेतमे च स आञ्जसः॥। 

[ वेद अपनी तात्पय॑-ग्राहिका उपक्रमोपसंहारादि युक्तियों की सहायता से जो जगत्‌ का 
कारण बताएगा, वही मानना होगा, वेद क द्वारा वहं कारणता ब्रह्मरूप चेतन पदाथं मेही 
सम्यक्‌ प्रदिपादित है, क्योकि ] वेद के अनेक प्रदेशो मे 'तर्द॑क्षत” ( छां. ६।२।; ) इत्यादि 
वचनों के द्वारा ईक्षण-कर्ता पुरुष से जगत्‌ का जन्म कथित हे । प्रधान ओर परमाणु आदि 
अचतन पदार्थ मे मुख्य ईक्षतृत्व सीधे-सीधे नहीं घटता । "सत्त्व गण के अंशभूत ज्ञान के 
दारा प्रधान ( प्रकृति ) मे जो ई्षितृत्व साख्याचायं कहते रहै, वह सम्भव नही, क्योकि प्रधान 
जड है, अतः मुख्यरूप से उसमे ईक्षण का कतुंत्व उपपन्न नहीं होता । यदि पृछा जाय कि 
तततव क माध्यम से प्रधान में यदि ईक्षतृत्व नही बन सकता, तब रजोगुण भौर तमोगुण से 
सव की विशेषता ही क्या रह जाती है ? तो इसका सहज उत्तर है कि सत्त्व की वह्‌ 
(विचेषता है-- स्वच्छता, क्योकि सत्त्वगुण स्वच्छ होता हे, रज भौर तम अस्वच्छ होते है । 
स्वच्छ द्रव्य में ही चैतन्य के प्रतिबिम्ब कौ ग्राहुकता हौती है, भत एव्‌ सतव को प्रकाशक मान 
लिया गया है- “सत्त्वं ल्यु प्रकाशकमिष्टम्‌”” ( सा. का. १३ ) । रजोगुण भौर तमो गणम 
स्वच्छता होने के कारण प्रतिबिम्ब-प्राहित्व नहीं होता । यद्यपि स्फटिकादि मणि ओर लोष्ट 
(पत्थर) सभी समानरूप से पार्थिव है, तथापि मणिम ही प्रतिबिम्ब-गराहिता होती है, लोष्टादि 
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सम्‌ । तस्याम्नायतो निष्यज्ञानस्वभावत्वविनिश्वयात्‌ । नन्वत एवास्य नेक्षितुर्वं; नित्यस्य ज्ञानस्वभाव- 
भूतस्यक्षणस्थाक्रियात्वेन ब्रह्मणस्ततप्रति निमित्तभावाभावात्‌ । अक्रियानिमित्तस्य च कारकत्वनिवत्तौ 
तद्धास्य तदविोषस्य कत्वस्य निवृत्तः । सतयं ब्रह्मस्वभावश्चेतन्यं नित्यतया न क्रिया, तस्य त्वनवच्छि. 
भस्य तततद्विषयोपधानभेदावच्छेदेन कर्िपतमेदस्थानित्यत्वं काय्यंत्वं चोपपद्यते । तथा चेवं लक्षणे ईणे 
सवं विषये ब्रह्मणः स्वातश्त्यलक्षणं कतुं त्वमुपपन्नम्‌ । यद्यपि च कूटस्थनित्यस्थापरिणामिन ओौदासीन्यमस्य 
वास्तवं तथाप्यना्निवं चनीयाविद्यावच्छठन्नस्य व्यापारवस्वमवभासत इति कतुत्वोपपत्तिः । परेरपि च 
चिच्छक्तः क्‌ टस्थनित्याया वृत्तो; प्रति कतृत्वमोदृकषमेवाभ्युषेयम्‌ । चेतम्यसामानाधिकरण्येन ज्ञातृस्वोष- 
लब्धैः । न हि प्राघानिकान्यन्तबं हिष्करणानि त्रयोदश सत्त्वप्रधानान्यपि स्वयमेवाचेतनानि तदृवृत्तयश्च 
स्वं वा परं वा वेदितुमुत्सहन्ते । नो लल्वन्धाः सहस्रमपि पान्थाः पन्थानं विदन्ति । चश्चुरमता चेकेन 
चेद्‌ वेश्ते, स एव तहि भागं दर्शी स्वतन्त्रः कर्ता नेता तेषाम्‌ । एवं इुदधिसत््वस्य स्वयमचेतनस्य चिति- 
दः; 


| भामती -ग्याख्या | 
मे नहीं । ससी प्रकार ब्रह्म मे हो ईषतृत्व मृख्य रूप से घटता है, क्योकि वेद के हारा उसमे 
नित्यज्ञानरूपता प्रतिपादित है, प्रधानादि मे नहीं । 
शङ्का ` नित्थज्ञानस्वरूपता होने के कारण ही ब्रह्मम दक्षण-कतृत्व सम्भव नहीं, 
क्योकि घटादि कायं ( जन्य ) पदार्थो काही वुलालादिमें कतुंत्व देखा जाता है, नित्य 
ज्ञानरूप ईक्षण कायं ( जन्य ) पदाथं नहीं, अतः उसका कतृत्व ब्रहम मे कयोकर होगा ? ध्यत्र 
त कारकत्वम्‌, तत्र तत्र क्रिया-निमित्तत्वम्‌--इस प्रकार ग्यापकीभूत क्रिया-निमित्तत्व की 
निवृत्ति हो जाने से ब्रह्म मे कारकत्व ही नही घटता, कारकत्व धमे कतृंत्वादि का व्यापक है, 
उसकी निवृत्ति हो जाने से उसके व्याप्यभरूत कतंत्व की भी निवृत्ति हो जाती दै, तब ब्रह्यमें 
इक्षणकतंत्वे कंसे बनेगा ? | 
समाधान यह सत्य है कि ब्रह्मस्वरूप ज्ञान नित्य है, कायं (जन्य) नदी, किन्तु 
स्वभावतः अनवच्छिन्न ज्ञान अपनी विषयरूप उपाधियों से अवच्छिन्न होकरवेसे ही कायं 
( अनित्य ) माना जाता है, जैसे घटादि से अवच्छिन्न होकर आकाश । फलदः इस प्रकार के 
ईक्षणरूप ज्ञान को लेकर ब्रह्म मे उसका “स्वतन्त्रः कर्ता (पा. सू. १।४।५४ ) के अनुसार 
कृत्व उपपन्न हो जात। है । यद्यपि इस कूटस्थ, नित्य ओर अपरिणामी ब्रह्य मे ओदासीन्य 
( अक्रियाकारित्व ) ही वास्तविक दै, तथापि अन।दि ओर अनिर्वचनीय अविद्या से अवच्छिन्न 
होकर ब्रह्म क्रियावान्‌ हो जाता है, अतः उसमे कतृंत्व बन जाता है । सांख्याचार्यादि भी 
चिति शक्ति ( पुरुष ) को कूटश्य ओर नित्य मानते है, अतः उन्हे भी बुद्धिस्थ वृत्ति (क्गिया) 
का कतत्व एेसा ही स्वीकार करना होगा, क्योकि सातृत्व जड मे नहीं, चेतन में ही प्रतीत 
होता है । 
त प्रधान ( प्रकृति ) के द्वारा जो मन, वद्धि गौर अहङ्कारशूप त्रिविध अन्तःकरण, पाव 
नेन्द्रिय ओौरर्पाच कर्मेन्द्रिय रूप दशविध बाह्य करणः; सब मिलाकर तेरह प्रकारका 
करणकलाप उत्पन्न किया जाता है- “करणं त्रयोदशविधम्‌”” (सां. का. ३२) । वह सब 
सत्त्व गुण का काथं होने पर भी अचेतन एवं उसकी वुक्तियां भी जङ्‌ है, अतः वे न अपने को 
जान सकती ह ओर न अपने से भिन्न विषय को । हजारों अन्धे यदि भिल्कर किसी मागं 
पर चर पड़ते ह, तब भी उस मागं कौ ज्ञान प्राप्त नहीं कर सकते, किन्तु ओखवाला व्यक्ति 
भले ही एक अकेला हो, यदि सब कुठ देख सकतां है, तब वही आंखवाला व्यक्ति ही सभीका 
नेता माना जाधगा । वुद्धिगत सत्व स्वथं अचेतन होकर जिस चैतन्य की छाया पत्ति क दरार 
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विम्बसं कान्त्या चेदापन्नं चेतेन्यस्य ज्ञातृत्वम्‌ , चितिरेव ज्ञान्नो स्वतन्त्रा, नान्तबंहिष्करणान्यन्धसहल- 
तरतिमान्यस्वतनत्राणि । न चास्याश्चितेः कटस्थनित्याया अस्ति व्यापारयोगः । न च तदयोगेऽप्यज्ञात्‌रवं 
उयापारवतामपि जडानाभज््वात्‌ । तस्मादन्तःकरणवतिनं व्यापारमारोप्य चितिशक्तौ कतंत्वानिमा- 
नोऽन्तःकरणे वा चैतन्यमारोप्य तस्य ज्ञातृत्वाभिमानः । सवंथा भवन्मतेऽपि नेदं स्वाभाविक कषशचिदपि 
जञातुस्त्रमपि तु साव्यावहारिकपेवेति परमाथ: । नित्यस्थारमनो ज्ञानं परिणाम इति च भेदाभेदपक्षम- 
पाक्वंद्भुरपास्तम्‌ । कटस्थस्य नित्यस्यारमनोऽव्यापारवत एव भिन्नं ज्ञानं घमं इति चोपरिष्टादपाकरि- 
ध्यते । तस्मा्स्तुतोऽनवच्छिन्नं चेतन्यं तस्वान्यत्वानिवं चनीयाब्याकृतत्याचिकीषितनामरूपविषयावच्छिन्नं 
सज्जानं काय्यं तस्य कर्ता ईंडवरो ज्ञाता सवंज्ञः सवंशक्तिरिति सिद्धम्‌ । तथा च धुतिः-- 

“तपसा चीयते ब्रह्म ततोऽन्नमभिजायते । 

अन्नास्राणो मनः सस्वं लोकाः कर्म॑सु चामृतम्‌ ।। 

थः स्व॑ज्ञः सवंविद्‌ यस्य ज्ञानमयं तपः । 

तस्मादेतद्‌ ब्रह्म नामरूपमन्नं च जायते" ॥ इति । 

तपसा ज्ञानेन अव्याकृतनामरूपविषयेग चीयते तद्थाचिकीर्षावःूवति । यथा कुविन्दादिरभ्याकृतं 


पटादि बुद्धावालिख्य चिकीषति । एकधमंवान्‌ द्वितीयधर्मोपजननेन उपचित उच्यते । व्याचिकोर्षायां 
वियोनि म 


भामती-ग्याख्या 
चेत्य प्राप्च करता है, उश मुख्य चैतन्य मे ही ज्ञातृत्व होता है, वही चंतन्य तचव स्वतन्त्र है, 
अन्तःकरण या बहिःकरणों का समूह वैसे ही कभी चेतन नहीं बन सकता, जैसे हजारो 
अन्धो का समूहं चक्षुष्मान नहीं होता । इस मुख्य चिति शक्ति ( आत्मा ) में कूटस्थता, विमुता 
ओर नित्यता होने के कारण किसी प्रकार की क्रिया का सम्बन्ध नहीं । क्रिया का असम्बन्ध 
होने के कारण चेतन्य मे अज्ञातृत्व नहीं कह सकते, क्रिया के अयोग से अज्ञातृत्व तब कहं 
सकते ये, जबकि ज्ञातृत्वं के प्रति क्रिया-सम्बन्ध व्यापक होता, किन्तु वसा नहीं, वरयोकिं 
जड़ पदार्थो मे क्रिधा का सम्बन्ध रहने पर भी ज्ञातृत्व नहीं माना जाता । अतः अन्तःकरणगत 
क्रिया का चित्ति शक्ति मे आरोप करके ज्ञातृत्व का अभिमान होता है अथवा अन्तःकरण में 
चैतस्य का आरोप करके ज्ञातृत्व का अभिमान होता है। सर्व॑या आप ( सांखच ) के मत मे 
भी ज्ञातृत्वं कहीं पर स्वाभाविक ( अनौपाधिक › नहीं होता, अपि तु सांग्यवहारिक ज्ञातृत्वं 
बनता है । नित्य आत्मा का परिणाम ज्ञान है-एेसा भेदाभेदवादी भास्कराचायं जो मानते 
है, वह पहले भेदाभेद पक्ष का निराकरण करते समय निराकृत हो चुका है । नित्य ओर 
्रिया.्सहत आत्मा का ज्ञान धर्मं है-इस पक्ष काञागे चलकर (ब्र.सू. २।९। १८) 
खण्डन किया जायगा । वस्तुतः अनवच्छिन्न चैतन्य सत्वासत्तव से भिन्न ( अनि्वेचनीय } 
उयाविकीर्घित नाम-रूपात्मक विषय से अवच्छिन्न होकर जो ज्ञानरूप काये बनता है, उसका 
कत्ता है-- ईश्वर, वह्‌ सर्वज्ञ ओर सवैशक्ति-समन्वित होता है । जैसा कि श्रुति कहती है-- 
“त॒पसा चीयते ब्रह्म ततोऽन्नमभिजायते । अन्नात्‌ प्राणो मनः सत्यं लोकाः कमसु चामृतम्‌ ॥ 
( मुण्ड. १।१।८ ) । “यः सर्वेः सवंविद्‌ यस्य ज्ञानमयं तपः । तस्मादेतद्‌ ब्रह्य नामरूपमन्तं 
च जायते" ( मुण्ड. १।१।१ ) । तपः" शब्द से भव्याकृत नामरूपात्मकं विषयावगाहौ ज्ञान 
विवक्षित है । "चौयते' का अथं ह -“वयाचिकीर्षितो भवति, । जसे जुराहा अब्याकृत ( तन्त्वा- 
दिप मे अवस्थित अप्रकट ) पटादि का कुछ आकार अपनी बुद्धि मे सच कर निर्माण करना 
चाहता है । किसी एक धमेवाले पदाथे मे द्वितीय धमं का उत्पादन हा जाने पर वहं पदारथ 
उपवित कहा जाता है । “ततोज्नमभिजायते' का अथं यह है कि व्याचिकीर्षा ओर उपचय 
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चोपचये सति ततो नामरूपमन्नमदनोयं साधारणं संसारिणां व्याचिको्वितमभिजायते । तस्मादभ्याकृताद्‌ 
भ्याचिकीरिताद्‌ अन्नात्प्राणो हिरण्यगर्भो ब्रह्मणो ज्ञानक्रियाङकस्यधिष्ठानं जगत्‌ सूत्रार्मा साधारणो 
जायते । यथाऽव्याकृताद्‌ व्याचिकीर्वितात्‌ पटाद्‌ अवान्तरकाय्यं द्वितन्तुकाढदि । तस्माच्च प्राणाद्‌ 
मनञाख्यं सङ्कल्प विकल्पादिभ्याकरणात्मकं जायते । ततो भ्याकरणात्मकात्‌ मनसः सत्यश्ञम्दवान्यान्या- 
काशादीनि जायन्ते । तेभ्यश्च सस्याख्येभ्योऽनुक्रमेण लोका भूरादयः । तेषु सनुष्यादिप्राणिनो वर्णा्षमक्रमेण 
कर्माणि धर्माधमंरूपाणि जायन्ते । कमसु चामृतं फलं स्वर्गनरकादि । तच्च स्वनिमित्तयोधंमाधर्मयोः 
सतोनं विनश्यतीष्यमृतं याबदधर्माधमंभावीति यावत्‌ । यः सर्वज्ञः सामान्यतः सवं विद्विशेषतो यस्य भगवतो 
ज्ञानमयं तपो धर्मो नायास्तमयम्‌ । तस्माद्‌ ब्रह्मणः पूरवंस्मादेतध्परं काय्यं ब्रह्म । किञ्च नामरूपमन्नं च 
्ीहियवादि जायत इति । तस्मात्‌ प्रानस्य साम्यावस्थायामनीकषितृत्वात्‌ , क्षतरज्ञानां च सत्यपि चेतश्ये 
सर्गादौ विषयानीक्षणात्‌ , मृरुपसम्भवे चोपचारस्यान्याय्यत्वात्‌ , मुमुक्षोश्चायथार्योपदेशानुपपत्तेः, मृक्ति- 
विरोधित्वात्तेनःप्रभृतीनाञ्च मख्थासम्भवेनोपचाराभ्नयणस्य युक्तिसिद्धस्वात्‌ , संशये च तस्रायपाठस्य 

निश्चायकत्वात्‌ , इह तु म्र्यस्यौत्सगिकत्वेन निश्चये सति संशयामावाद्‌, अन्यया किरातकषतसङ्खो्णं- 
` देशनिवासिनो ब्राह्मणायनस्यापि किरातत्वापत्तेः, ब्रहवेक्षित्रनायनिर्वाच्याविद्यासचिवं जगदुपादानं, 
शुक्तिरिव समारोपित्य रजतस्थ, मरोचय इव जलस्पेकश्न्द्रमा इव द्वितीयस्य चन्द्रमसः । न त्वचेतनं 
विः त: 9.1; 
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के हो जाने पर नाम-रूपात्मक प्रपश्च अन्न ( भोग्यवगं ) के रूप मे उत्पन्न होता है। उस 
ग्याचिकौर्षित अव्यक्त से प्राण ( हिरण्यगभं, ब्रह्म की ज्ञान-शक्ति ओौर क्रियाशक्ति का अधि- 
छानभूत सूत्रात्मा ) वसे ही उत्पन्न होता है, जैसे - व्याचिकौर्षित एकतश्त्वात्मक पट से बहु- 

तन्त्वात्मक पट उत्पन्न होता है । उस प्राण त्तव से मनःसंज्ञ क संकत्प-विकल्पात्मक वस्तु 
उत्पन्न होती है । उस मन से 'सत्य' शब्द-वाच्य आकाशादि जगत्‌, उस से क्रमशः भू, मुवः 
भौर स्वः ये तीन लोक, उन रोको में मनुष्य एवं वर्णाश्रमोचित कमं ( धर्माधमं ) उत्पन्न 
होते है । धमं ओर अधमं से स्वगं-नरकादि रूप फल उत्पन्न होता है, [उसको अमृत (अविनाशी) 
इसलिए कहा जाता है कि वह्‌ अपने कारणीभूत धमं ओर अधमं के रहने पर नष्टं॑नहीं होता, 
धर्माधम-पयंन्त स्थायी होता है ] । दूसरी श्रुति का अथ यह है कि “यः सवंज्ञः' जो स॒वंविषयक 
सामान्य ज्ञानवान्‌ ओर सवित्‌ ८ विशेषतः क्वे विषयक ज्ञानवान्‌ ) है, जिस परमेश्वर का 
तप ज्ञानात्मक है, उस परब्रह्म परमेश्वर से यह ब्रह्म ( बृहत्‌ कायं ) नाम, रूप एवं ब्रीहि 
मादि अन्न उत्पन्न होता है । फल्तः साम्पावस्थापन्न प्रधान में ईक्षितृत्व, सर्गारम्भकालीन 
जीवों मे विषय का ईक्षण सम्भवनहोनेके कारण ब्रह्यकोही जगत्‌ का उपादान कारण 
मानना पड़ता है । जब कि ब्रह्म में मुरुथ सरवंजञत्व बन सकता है, तब प्रवानादि में गौण 
सर्वंज्ञत्वादि मानना अन्याय है । "तत्त्वमसि" आदि श्रुतियों के द्वारा मुमुक्षु जीव को प्रधानात्म- 
कता का उपदेश अपथाथं होने के कारण मुक्तिका साधक न होकर बाधक दहै। तेज भर 
जलादि मे मुख्य ईृक्षित्रत्व सम्भव.न होने के कारण गौण ईक्षितृत्व का आश्रयण अगत्या 
किया जाता है, ब्रह्म म वैसा करने की कोई आवश्यकता नहीं । ब्रह्म मे ईक्षण-कतृंत्व निश्चित 
है, सन्दिग्ध नहीं, जहां सम्देह होता है, वहाँ ही प्राय-पाठ को निर्णायक माना जाता है, ब्रह्य 
मे तो मुख्य ईक्षितृत्व ही सहज-सिद्ध है । फिर भी यदि प्राय-पाठ को महत्व देकर गौण 
ईश्षितृत्व सिद्ध किया जाता है, तब चारों ओर भीलों से भाकीणं देश मे रहनेवलि ब्राह्मण को 
भी किरात ( भोर ) ही मानना पड़ेगा । परिशेषतः अनादि एवं अनिवंचनीय अविद्या कौ 
सहायता से सच्चिदात्मक ब्रह्म ही समस्त जगत्‌ का वैसे हौ उपादान कारण सिद्ध होता है, 
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“तदेश्चत बहुस्यां प्रजायेयेति तत्तजो ऽखजत' ( छाग्दो० ६ ।२।३) इति । तचरेद्‌ शब्द्‌ - 
वाच्यं नामरूपव्याङतं जगत्प्रागुर्पत्तः सदात्मनावधघा्यं तस्येव भरतस्य सच्छब्दवा- 


च्यस्येक्षणपूवंक तेजःप्श्तेः खष्टुर्वं दशेयति । तथान्यत्र “आत्मा वा इदमेक एवाग्र 


भामती 
भरधानपरमाण्वादि । अशब्दं हि तत्‌ ¦ न च प्रषानं परमाणवो वा तदतिरिक्तसवंजेदवराधिष्ठिता जगदुपा- 
दानमिति साम्प्रतम्‌, तेषां भेदेन काय्यंस्वात्‌ । कारणात्कार्याणां भेदाभावात्‌ । कारणज्ञानेन समस्तकायं 
परिज्ञानस्य मृदादिनिदशशनेनागमेन प्रसाधितत्वात्‌ । भेदे च तदनुपपत्तेः । साक्षाच्च “एकमेवाद्वितीयं ' 
नेह नानास्ति किञ्चन' “मृत्योः स मू्युमाप्नोति' इत्यादिभिर्बहभिवंचोभिन्रंह्या तिरिक्तस्य प्रपञ्चस्य प्रति 
षेधाच्चेतनोपादानमेव जगद्‌ भुजङ्ग इवारोपितो रज्जूुषादान इति सिद्धान्तः । सदुपादानत्वे हि सिद्धे 
जगतस्तदृपादानं चेतनमचेतनं वेति संशय्य मीमांस्येत \ अद्यापि तु सदृपादानत्वमसिद्धमित्थत आह 
® तत्रेदं ्ञम्दवाच्यम्‌ ® इत्यादि ® दशंयति ® इष्यन्तेन । तथापीक्षिता पारमाथिकप्रधानक्षे्रज्ञातिरिक्त 


ईश्वरो भविष्यति, ययाहूहुरण्यगर्भां इत्यतः शरुतिः पठिता "एकमेवाद्वितीयम्‌" इति, "बह स्याम्‌' इत्ति 
नन 
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जसे शुक्ति पदाथं अपने मे अध्यस्त रजत का, मरमरीचि-पुञ्च अपने मे समारोपित अर का 
मौर एक चन्द्रमा अपने म अवभासित द्वितीय चन्द्र का उपादान कारण होता है । 

सस्थि-सम्मत प्रधान ( प्रकृति ) वेशेषिकाभ्युपगत परमाणु आदि पदाथं जगत्‌ के कभी 
भो उपादान कारण नही वन सकते, क्योकि वे अशब्द ( प्रमाण-रहित ) हैँ । यद्यपि प्रधान 
भौर परमाण्वादि जड पदाथं हँ, तथापि ईश्वर से अधिष्ठित होकर जगत्‌ कै उपादान 
व्यो न हो सकेगे ?' इस प्रश्न का उत्तर यह है कि मृदादि कारण से घटादि कां कामेद 
नहीं होता, किन्तु जगत्‌ से प्रधानादि काभेद सिद्धदहै। अत एवे श्रुतिने एक कारण 
के ज्ञान से समस्त कायं का ज्ञान मृदादि दृष्टान्तके द्वारा सिद्ध किया है-- वथा सोम्यैकन 
मृत्पिण्डेन सर्वं मृन्मयं विज्ञातं स्याद्‌, वाचारम्भणं विकारो नामधेयम्‌” ( छां. ६।१।४) । 
कायं ओरकारणका मेद मानने पर एक कारण कै ज्ञान से समस्त कायं का ज्ञान सम्भव न 
हो सक्रेगा। 

दुसरी बात यह भी है कि “मृत्योः स मृत्युमाप्नोति, य इह नानेव पश्यति” ( बृह. उ. 
४।४।१९ ) इत्यादि अनेक श्वतियों के दारा ब्रहम से अतिरिक्त प्रपञ्च का प्रतिषेध किया गया 
है, भतः यह प्रपञ्च वसे ही. ब्रह्मोपादनक सिद्ध होता है, जैसे-रज्जु मे आरोपित सपं 
रज्जुपादानक होता है । जब यह सिद्ध हौ जाय कि जगत्‌ का उपादन कोई सत्‌ तत्व है, 
तब उसमे वह्‌ 'सत्‌' पदाथ चेतन है ? अथवा अचेतन ? इस प्रकार का सन्देह उठाकर यह्‌ 
प्रस्तुत विचार किथा जा सकता था, किन्तु सदृपादानकत्व तो जगत्‌ मे अभी तक सिद्ध नहीं 
किया गथा, अतः भाष्यकार कठ रटे ठै-"ततरेरंणव्दवान्यं नामरूपव्याकृतं जगत्‌ प्राग्‌ 
उत्पत्तेः सदातमनावधायं तस्येव प्रकृतस्य सच्छग्दवाच्यस्येक्षणपूवंकं तेजःप्रभृतेः खष्टत्वं दर्श- 
यति" । अर्थात्‌ ^तेज' आदि शब्दो के द्वारा उसी सत्‌ या चेतन तत्तव की उपस्थिति कराकर 
उसी में मख्य ईक्षण प्रतिपादित है, भतः वहाँ गौण ईक्षण का प्रसङ्खही नहीं कि गौण ईक्षण 
मानना आवश्यक हो । सत्‌" पद के द्वारा पारमाथिक वस्तुका ग्रहण केर तेनेपर भी 
प्रधानं ओर परमाणु से अतिरिक्त योग-सम्मत ईश्वर को जगत्‌ का उपादान कारण क्यों न 
मान लिया जाय ? इस प्रशन का उत्तर देने के लिए “एकमेवाद्वितीयम्‌"--यह श्रुति पढ दी 
है ! एकं अद्वितीय ब्रह्म तत्व का ही ग्रहण सत्‌" पद के हारा किया जा सकता है, अन्य 
किसी पदाथं का नहीं । “बहुस्यां प्रजायेय" इस श्रुति के हारा भी एक अद्वितीय चेतन तनव 














प्रधानकारणतावादभङ्गः ] हिन्वीसदितमामतोसवलितम्‌ १९५ 


आसीत्‌ । ना्यश्कचन मिषत्‌ । स ईक्षत लोकान्नु खजा इति । स_इमार्लोकान- 
सृजतः ( फेत० ९।१।१९ ) इतीश्चापूर्विकामेव खष्टिमाचक्चे । क्वचिच्च षोडशकलं पुरुषं 
स्तुत्या “स श्चक्रे । स भराणमस्ूजत' ( प्र्न० ६।३ ) इति । ईश्चतेरिति च 
धात्वर्थनिददेशोऽभिपरेतः, यजतेरितिवत्‌ । न धालनिदंशः । तेन “यः स्ैज्ञः सनेवि्यस्य 


च श्वेतनं कारणमात्मन एव बहुभावमाह । तेनापि वकासाय कायं मवगम्यते । यद्यप्याकाशाच्चा 
भूतसृष्टिस्तथापि तेजोबन्नानामेव त्रिवृत्करणस्य विव्रक्षितत्वात्‌ तत्र. तेजसः प्राथम्यात्‌ तेजः प्रथममुक्तम्‌ । 
एकमद्धितीयं जगदुपादानमित्यत्र श्रुस्यन्तरमपि ` पठति @ तथान्यत्र ® इति । ब्रह्म चतुष्पादष्टाशफं षोडज्ञा- 
कलम्‌ । तथ्या, प्राची प्रतीच दक्षिणोदीचीति चसललः कला ब्रह्मणः \ प्रकाशवान्‌ नाम प्रथमः पारः । 
तदद्धं फः । तथा पृथिव्यन्तरिक्षं द्यौः समुद्र इत्यपराश्चतल : कला द्वितीयः पादोऽनन्तवान्नाम 1 तथाग्निः 
सुयशा विद्युदिति चतस्रः कलाः, स ज्योतिष्मान्नाम तृतीयः पादः । प्राणश्नक्ुः शरोत्रं वागिति चतल्लः 
कलाः स चतुथं आयतनवान्नाम ब्रह्मणः पादः । तदेवं षोडशकलं षोड शावयवं ब्रह्मोपास्यमिति । स्यादे- 
तत्‌ । ईक्षतेरिति र्तिषा घातुस्वरूपमुच्यते, न चादिवक्षिता्ंस्य घातुस्वरूपस्य चेतनोपादानसाघनत्वसम्नत 
इत्यतभाह "दक्षतेः" इति । घात्वथं निर्देशोऽभिमतः, विषयिणा विषयलक्षणात्‌ \ प्रसिद्धा चेयं लक्षणेत्याह 
| भामती-व्धार्या | | 
ही सिके रूप में अपना बहुभाव प्रदशित कर रहा है, इसखिए भौ चतन से जगत्‌ अभिन्न 
` ही प्रतीत होता है। यद्यपि आकाशादि से पाँच भूतोंकी धृष्टि दिखाई है, अतः पञ्चीकरण 
प्रक्रिया सर्व॑-सम्मत प्रतीत होती है । तथापि यहाँ तेज, जल ओर अन्न ( पृथिवो ) इन तीनोका 
व्रिवृत्करण विवक्षित है--“ तासां त्रिवृतं ्रिवृतमेकंकामकरोत्‌" ( छां. ६।३।२ ) । तीनों में 
तज का प्रथम उल्लेख होने के कारण तेज की प्रथम चर्चा की गई है । एक अद्वितीय तत्तव ही 
जगत्‌ का उपादान कारण है--इस अथं कौ साधिका. अन्य श्रुति प्रस्तुत कौ जाती है--“तथा 
अन्यत्र आत्मा वा इदमेक एवाग्रे आसीत्‌, नान्यत्‌ किचन मिषत्‌ ।. स ईक्षत लोकान्नु सृजा 
इति" (रेत. १।१।२ ) । ब्रह्म चतुष्पात्‌, अष्टशफक. ओौर . षोडशकलावाला ह, अर्थात्‌ ` 
(१) पूर्वं, (२) पश्चिम, (३) दक्षिण ओर (४) उत्तर-ये चार कलाएं ब्रह्म का 'प्रकाशवानु 
नामक प्रथक पाद ( खुर ) है । (५) पृथिवी, (६) अन्तरिक्ष, (७) यौः ओर (८) समुद्र-ये 
चार कलाएं ब्रह्म का “अनन्तवान्‌" नामक द्वितीय पाद ह) (९) अग्नि, (१०) सूयं, 
(११) चन्द्रमा जौर (१२) विद्यत्‌-ये चार.कलाएुं ज्योतिष्मान्‌ नामक तृतीय पाद र। 
(१३) प्राण, (१४) चक्षु, (१५) श्रोत्र ओर (१६) वाक्‌-ये चार कलाएं "आयतनवान्‌" नामक 
चतुथं पाद हँ । इस प्रकार चतुष्पात्‌ ओर षोडश कला-युक्त ब्रह्म उपास्यल्प से निर्दिष्ट हुभा 
है 1 गौ आदि के प्रव्येकपेरमेजो एक फटाहजा खुर होता है, उसके प्रत्येक भाग को शफ 
कहते है, अतः पशु के चार पाद भौर आठ शफ मने जति हं । 

'चेतनमेव जगदुपादानं भवति, ईक्षतेः" --इस विवक्षित अनुमान मं “ईक्षतेः का अथं 
वया है ? शक्तिः शब्द मे यदि “श्तिप' का निर्देश माना जाता हे, तब ` “इक्श्तिपौ धातुनिदेशे 
विहितौ" ( तं. वा. पृ. ३७९ ) इसके अनुसार दक्षतेः" का अथं होता है-'ईक्षिघातोः' । 
चेतनगत लगदुपादानता की साधक ईक्षधातु हीं, भपितु ईश्षणरूप अथं साघक होता है, अतः 
कहा गा है -““ईक्षितेरिति धात्वथेनिदेशोऽभिप्रेतः । “इक्‌' भोर “रितिप्‌' कर्ही-कहीं अथं के 
भी निदेशक माने गये है--“कचिदर्थेऽपि घातुमिक्‌श्तिबस्त प्रयुञ्जते--यजिः, यजति इति च" 
(ब. वा. पृ. ३७९) । अथवा शब्दपरकं इक्‌ ओर {तिप्‌ कौ वाच्याथं मे लक्षणां की जा सकती 
है । यह लक्षणा अत्यन्त प्रसिद्ध॒ है-“यजतेरितिवत्‌” । ईक्षणरूप पदाथं चेतन मे ही सम्भवे 
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क्ञानमयं तपः ७०, द्ब्रह्म नाम रूपमन्नं च जायते" ( सुण्ड० ६।१।९ ) इत्येवमादी- 
न्यपि सवेशरेश्वरकारणपराणि वाक्षयान्युदादतेब्थानि । 

यत्तक्तं स्वधर्मेण क्ञानेन सवेज्ं प्रधानं भविष्यतोति, तन्नोपपद्यते । नहि भ्रघाना- 
वस्थायां गुणसाभ्यात्सस्वधमों ज्ञानं संभवति । ननूक्त; सवज्ञानशक्तिमत्वेन सर्वं भवि. 
ष्यतीति । तदपि नोपपद्यते । यदि गुणसाम्ये सति सत्वव्यपाश्चरयां ्चानशाक्तिमाभित्य 
सवकं प्रधानमुच्येत, कामं रजस्तमोव्यपाश्चयामपि ानप्रतिबन्धकराक्तिमाधित्य 
किचिञज्ञमुच्येत । अपि च नासाक्षिका सच्वच्रत्तिजञीनातिना ऽभिधीयते । न चाचेतनस्य 
प्रधानस्य साक्षित्वमस्ति । तस्मादुपपन्नं प्रधानस्य स्वंश्चत्वम्‌ । योगिनां तु चेतन- 


त्वात्स्वोत्कषनिमित्तं सवेज्ञतवसुपपन्नमित्यजुदादरणम्‌। अथ पुनः साश्षिरिमित्तमीक्षि- 


भामती 
® यजतेरितिवत्‌ इति %@ । ® यः सवज्ञः ® इति सामान्यतः, ® सवं वित्‌ & इति वि्ेषतः ।` सांद्यीयं 
स्वमतसमाधानमुपन्यस्य दूषयति । “'यत्तक्त सत्वधर्मभेण'' इति । पुनः सास्यमत्थापयति % ननूक्तम्‌ 
इति ® । परिहरति । @ तदपि इति ® । समुदाचरदुवृत्ति तावन्न भवति सश्वं, गुणवेषम्य्रसङ्खेन 
साम्यानुपपत्तः । न चाव्यक्तन रूपेण ज्ञानमुपयुज्यते, रजस्तमसोस्तघ््रतिबन्धस्यापि सूक्ष्मेण रूपेण सद्भा- 
वादित्यर्थः । अपि च चेतन्यप्रधानवृत्तिवचनो जानातिनं चाचेतने वृत्तिमात्रे दृष्टवरग्रयोग इत्याह % अपि 
च नासाक्षिका इति ® । कथं तहि योगिनां सत्वांशोत्कषंहेतुकं सव्ञत्वमित्यत आह % योगिनां तु 
इति ® । सत्वांशोत्कर्षो हि योगिनां चेतन्यचक्षुष्पतानुपकरोति नान्धस्य प्रघानस्येत्यथंः । यदि तु कापि. 
लमतमषहाय हेरण्यगनंमास्थीयेत तत्राप्याह ® अथ पुनः साक्षिनिमित्तम्‌ इति ® । तेष।मपि हि प्रहृष्ट 


सस्वोपादानं पुरुषविशेषस्ये व क्लेशकमंबिपाकाशयापराम्‌ष्टस्य सर्वज्ञत्वं, न तु प्रधानस्याचेतमस्य । तदपि 
जयि 


भामती~व्याख्या 

होने के कारण जगदुपादानत्व उपपन्न होगा, प्रधानादि जड्-वगं मे नहीं । “यः स्वंज्ञः 
सवंवित्‌”--इस श्रुति मे सामान्यतः सवंविषयावगा हिज्ञानवत्व सर्वज्ञ" पद से ओर सर्ववित्‌" 
पद से विशेषतः सवंविषयावगाहिज्ञानवत्व विवक्षित है, अतः पुनरुक्त दाष नहीं । 

सास्य-मत का अनुवाद करके निरास किया जाता है- “यत्तूक्तं सत्वधर्मेण ज्ञानेन 
सवज प्रधानं भविष्यतीति, तन्नोपपद्यते" । सांस्य-मत का पुनः उज्जीवन किया जाता दै 
ननूक्तं सवंजञानशक्तिमततवेन सवं भविष्यतीति" । उसका भी परिहार कियां जाता है 
“तदपि नोपपद्यते” । साम्यावस्था मे सत्त्व को यदि कायंकारी माना जाता है, तब साम्य 
भद्ध होकर गुण-वंषम्य हो जाता है । अव्यक्तरूपसे ज्ञान का ग्रहण.करने पर उसी कूप से 
रजोगुण भौर तमोगुण का अवस्थान है, अतः उस ज्ञान का प्रतिबन्धे भी मानना . होगा । 
"जानाति" पद से साक्षी चेतन की ज्ञानरूप वृत्ति का अभिधान होता है, अतः प्रधानं 
जानाति'-एेसा प्रयोग वैसे ही नहीं हो सकता, जैसे "वटो जानाति", पटो जानाति एेसा 
प्रयोग-“जपि च नासाक्षिका सत्तववृत्तर्जानातिनाभिधीयते' । यदि सत्वोत्कषे का श्ञानः 
पद से ग्रहण नहीं हो सकता, तब योगियों के लिए स्ज्ञत्व का व्यवहार कंसे होगा ? इस 
प्रशन का उत्तर दिया जाता है-“योगिनां तु चेतनत्वात्‌" । जसे ब।ह्य आलोक आंखवालों का 
ही उपकार कर सकता है, अन्धो का नहीं, वसे सत्त्वगुण का उत्कषं चेतनरूप योगियों का 
ही उपकारक सिद्ध होता है, प्रधानादि जड पदार्थो का नहीं । यदि कपिल-मत कौ छोड कर 
हिरण्यगभं-प्रचारित योग-मत अपनाया जाता हि, तब भी उचित नहीं -“अथ पुनः 
साक्षिनिमित्तमीक्षतृत्वं प्रधानस्य कल्प्यते” । योग-मत के अनुसार भी प्रृष्टसत्त्व-परयुक्त सवंज्ञत्व 
क्लेश, कमं, विपाक भौर आशय से रहित चेतन पुरुष (ईश्वर) मे हीमाना गया है, 


प्रधानकारणतावादभङ्गः ] न्दो सदितभामतीसंवलिवम्‌ १९७ 


ठ॒रवं प्रधानस्य कर्प्येत, यथा्चिनिमित्तमयःपिण्डादेदश्धतवम्‌ ; तथा सति यज्निमित्त- 
मीश्ितत्भं प्रधानस्य तदेव सनज्ञं मख्यं ब्रहम जगतः कारणमिति युक्तम्‌ । 
यत्पुनरुक्तं - ब्रह्मणोऽपि न मख्यं सनोक्षत्वमपपद्यते, नित्यज्ञानक्रियत्वे ज्ञानक्रिया 
प्रति स्वातन्त्यासंभवादिति । स्ोच्यतं- इदं ताब्रद्धवान्प्र्टव्यः, कथं नित्यज्ञानक्रि 
यत्वे सभेक्ञत्वहानिरिति । यस्य हि सर्भविषयावभासनक्चमं ज्ञानं नित्यमस्ति सोऽस- 
ठौ्च इति विभरतिषिद्धम्‌ 1 अनिस्यस्वे हि ज्ञानस्य कदाचिज्ञानाति कदाचिन्न जानाती- 
 व्यसर्भज्ञत्वमपि स्यात्‌। नासौ ज्ञाननित्यत्वे" दोषोऽस्ति । ज्ञाननित्यत्वे ज्ञानविषयः 
. स्वातन्त्यभ्यपदेश्तो नोपपद्यत इति चेन्न, प्रततोष्ण्यग्रकाशेऽपि सवितरि दहति परकाश- 
यतीति स्वातन्छपव्यपदेशदशेनात्‌। ननु सवितुदौ्यप्रकाश्यसंयोगे सति दहति 
प्रकाशयतीति व्यपदेशः स्यात्‌ , नतु ब्रह्मणः प्ागुत्पत्त्ञानकमे संयोगो ऽस्तीति विषमो 
 ष्टान्तः । न; असत्यपि कर्मणि सविता प्रकाशत इति कतत्वभ्यपदेशदरंनात्‌ । एवम 
भामती 
चाद्रे तश्नुतिभिरपास्तमिति भावः । पुरवंपक्षबोजमनुभाषते ॐ यत्‌ पुनरुक्तं ॒ब्रह्मणोऽपि इति ® । चतन्यस्य 
शुद्धस्य नित्यत्वेऽप्युपहितं सषदतित्यं, कायंमाकाल्मिव घटावच्छिन्नमिध्यभिसन्धाय परिहरति ® इदं 
ताबद्धूवान्‌ इति ® । ® प्रततौहष्यपरकान्ञे सवितरि ® । इत्येतदपि विषयावच्छिन्नप्रकाशः कायं मिस्येतद- 
भिप्रायम्‌ । वेषम्यं चोदयति । ® ननु सवितुः इति ® कि वास्तवं कर्माभावमभिप्रेस्य वंषम्यमाह 
भवान्‌ ? उत तद्विवक्षाभावम्‌ ? तत्न यदि तद्विवक्षाभावं, तदा प्रकाशयतीत्यनेन मा भृत्‌ साम्यं, प्रकाशत 
इरेयनेन स्वस्ति । नह्यत्र कमं दिवक्षितम्‌ । अथ च प्रकाशस्वभाव प्रत्यस्ति स्वात्यं सवितुरिति परिह- 
रति ® नासत्यपि कमणि इति ॐ । असत्यपीत्यविवक्ितेऽपो्यथंः । अथ वास्तवं कर्मभिावमभिसमन्बाय 


भामती~व्याख्या 
अचतन प्रधान में नहीं । अद्वत श्रुतिथों के द्वारा इस सवंज्ञत्व का भी खण्डन किया जा चुका है । 
ूव॑पक्नोद्धावित दोष का अनुवाद क्रते हैँ -““यत्पुनरुक्तं ब्रह्म णोऽपि न मृख्यं सवंज्ञत्व- 
मूपपद्यते, नि्यज्ञानक्रियत्वे ज्ञानक्रियां प्रति स्वातन्त्पासम्भवात्‌” । चतन्यस्वरूप ज्ञान दो 
प्रकार का है--(१) निरवच्छिन्न ओर (२) सावच्छिन्न । यद्यपि निरवच्छिन्न या शुद्ध ज्ञान 
यदह, तयापि सवच्छिन्नज्ञान वसे ही अनित्य या कार्यरूप माना जाता है, जैसे- 
घटाद्यवच्छिन्न आकाश । इस आश से उक्त दोष का उद्धार कियाजाता है--“इदं तावद्‌ 

भवान्‌ प्रष्टव्यः कथं नित्यज्ञानक्रिपत्वे स्वं्ञत्वहानिः ?"" 

भाष्यकारनेजोक्हाहै कि “प्रततौष्ण्यप्रकाशे सवितरि दहति प्रकाशयतीति स्वातन्त्य- 
न्यपदेशदशंनात्‌” । वह भी इसी आशय से कहा है कि यद्यपि वस्त्रादि का दाहक सूर्ं-प्रकाश 
पहले से विद्यमान है, अभी उत्पन्न नहीं हुआ, तथ।पि सूयेकांत मणि में प्रतिफलति (सोपाधिकः) 
प्रकाश उत्पन्न हुआ माना जातादहै, जिक्तको लेकर सूयं मे दाह्‌-कतृंत्व का व्यवहार हो 
जाता है । 

८५ मे दाह्य ओर प्रकाश्य पदाथं के संयोग का जनक व्यापार होने के कारण 
दहति भौर प्रकाशयति-एेसा व्यवहार हो जाता है, किन्तु ब्रह्य मे ज्ञान की उत्पत्ति से पहले 
भटादि कमंकारणकेसाथनततो ब्रह्मका संभोग उस्पच्च होता हैभौर न संयोग-जनक कोई 
व्यापार ही ब्रह्य मे उत्पन्न होता दै, ब्रह्म सवं जानातिः- पैसा ष्यवहार क्योकर होगा ? 

समाधाभ-दाह्य ( दाह क्रिया के कमंभूत }) पटादि के साथ. सूये का सम्बन्ध होने 
पर ही सूयं मे "दहति'- यह्‌ व्यवहार होता दै-यह्‌ आवश्यक नहीं, क्योकि पटादि पदार्थो 
केन होने पर भी "सविता प्रकाशते"-एेसा व्यवहार देखा जाता है, इसी प्रकार ज्ञान के 
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सत्यपि ज्ञानकमेणि ब्रह्मणः *तदेक्षत' ( छान्दो० ६।२।३ ) इति कतृत्वव्यपदे शोपपत्तनं 
वैषम्यम्‌ । कमोपेक्षायां तु ब्रह्मणीक्षितत्वश्चतयः सखुतरामपपन्नाः । {कि पुनस्तत्कम, 
यत्प्रागुर्पत्तेरीश्वरज्ञानस्य विषयो भवतीति ? . तच्ान्यत्वाभ्यामनिवं चनोये नामरूपे 
अध्याङते व्याचिकोर्षिते इति ब्रमः । यत्प्रसादाद्धि योगिनामप्यतीतानागतविषयं 
प्रत्यक्षं ज्ञानमिच्छन्ति योगशाखविदः, किम वक्तव्यं तस्य नित्यसिद्धस्येश्चरस्य खष्ि 
स्थिति संहृति विषयं निस्यज्ञानं भवतीति । 


यदप्युक्तं प्रागुर्पत्तबरंह्मणः शरीरादि संबन्धमन्तरेणेक्षितत्वमुपपन्नमिति, न तच्चो 


भामती 
वषम्यमच्यते, तन्न, असिद्धत्वात्‌ कर्माभिवस्य, विवक्षितत्वाच्चात्र कर्मण इति परिहरति & कमपिक्षायां तु 
इति ® । यासां सति कमण्यविवक्षिते श्रतीनामुपपत्तिस्तासां सति कर्मणि विवक्षिते सुतरामित्यथंः । 
® यल्प्रसाद।(त्‌ इति ® । यस्य भगवत ईइवरस्य प्रसादात्तस्य नित्यसिद्धस्येश्वरस्य नित्यं ज्ञानं भवतीति 


किमु वक्तव्यमिति योजना । यथाहूर्योगज्ञास्त्रकारा; । ततः प्रत्यक्चेतनाधिगमोऽप्यन्तरायाभावश्च' इति । 


भामती~व्याष्या 
कमंकारकभूत जगत्‌केनहोने परभोब्रह्यमे ईक्षण-कतृत्वं का व्यवहार निभ जाता है। 
आशय यह्‌ है किं शङ्कावादी क्या वास्तविक कमं ओर कर्माभाव को लेकर सूयं भौर ब्रह्मम 
वैषम्य सिद्ध करना चाहता है कि सूधे-प्रकाशं का कमंकारक रूपादि पदाथं विद्यमान है ओर 
बरहा के ज्ञान का कमंभूत जगत्‌ अपनी उत्पत्ति से पहले नहीं ? अथवा कमे के अविवक्षित्तत्व 
को लेकर वंषस्य दिखाना चाहता है किं सवितरप्रकाश का रूपादि कमे सत्‌ भी है ओर विवक्षित 
भी है, किन्तु ब्रह्मज्ञान का कमंभूत अध्यस्त प्रप्चहोनि पर भी अविवक्षितं है। कमं के 
विवक्षाभाव को लेकर यदि वेषम्य विवक्षित दहै, तब (सविता प्रकाशयति" एेसा सकमंक 
धातु का प्रयोग ब्रह्य के लिए श्रह्य प्रकाशयति" एेसा साम्थन होने पर भी श्रकाशते'-एेसे 
प्रयोग का साम्यहै ही, क्योकि प्रकाशते'--यह्‌ अकमक धातु का प्रयोग है, कम कौ विवक्षा 
ओर विवक्षा के अभावं का प्रसङ्खं ही नहीं उठता। यदि प्रकाशस्वहूप कमं कौ अपेश्ना सविता 
मे स्वतन्त्र कत्व माना जाता है, तो उक्षका परिहार कियागया है कि “न, असत्यपि 


कमणि" । अर्थात्‌ कर्म के अविवक्षित होने पर भी सविता मे कत्त्व-व्यवहार होता टै- 


सविता प्रकाशते ।' सविता के प्रकाश का वास्तविक कर्मकारक घटादि पदाथं है, किन्तु 


ब्रह्मज्ञान का वास्तविक कमं नहीं- इस प्रकार विषमता यदि अभिप्रेत है, तव वंह सम्भव 


नहीं, क्योकि ब्रह्म-ज्ञान का कर्माभाव ही सिद्ध नहीं, क्योकि यहां कमं विवक्षित है-- 
“कमपिक्षायां तु ब्रह्मणीक्षितत्वश्रुतयः सुतरामुपपन्ताः'' । जिन श्रुतियों की सत्‌ किन्तु 
अविवक्षित कमं मे उपपत्ति हो जाती है, उन श्रुतियों की अनिवेचनीय नामरूपात्मकं प्रपच्चशूप 
सत्‌ एवं विवक्षित कमं में सुतरां ( भली प्रकार ) उपपत्ति हो जातीं है । “यत्प्रसादाद्धि । 


„ निस परमेश्वर की कृपा से योगियों को अतीतानागत विषय का ज्ञान-छाभ माना जता 


है, उस नित्य सिद्ध ईश्वर का सवंविषयक ज्ञान नित्य क्योन होगा? ईश्वरकी छपा से 
योगियों को स्वंविषयक ज्ञान की प्राप्ति योगसूत्रकार ने कही है--“ततः प्रत्यक्चेतनाऽधिगमोऽ- 
प्यन्तरायाभावश्च" ( यो. सू. १।२९) 1 इस सूत्र के भाष्य में कहा गया है--““भक्तिविशेषादा- 
नजित ईश्वरस्तमनुगृह्णाति ज्ञानवंराग्यादिना'” । योगी की विशेष ( अनन्य ) भक्तिके द्वारा 
प्रसादित ईश्वर उस पर ज्ञान ओर वंराग्य-प्रदान करने का अनुग्रहं करता है । 

यह्‌ जो आक्षेप किया गया कि प्रपञ्च की उत्पत्ति से पहले शरीरादि साधनोकेन 


होने के कारण ईक्षण ओर ईक्षण-कतृत्व कयोकर बनेगा ? वह्‌ आक्षेप उचित नही, क्योकि ` 
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दयमवतरति; सवितप्रकाशवद्‌ब्रह्मगो ज्ञानस्वरूपनिः्यत्वे ज्ञानसाधनापेक्षाजुपपत्तेः। 
अपि चाऽविद्यादिमतः संसारिणः शरीरादयपेक्षा ज्ञानोर्पत्तिः स्यात्‌ , न ज्ञानप्रतिबन्ध- 
कारणरहितस्येश्वरस्य । मन्नो चेमावीदवरस्य शरोराद्यनपेश्चतामनावरणज्ञानतां च 
दभीयतः--^न तस्य कार्य करणं च विद्यते न तत्समश्चाभ्यधिकश्च दश्यते । पराऽस्य 
शक्तिर्विविधेव अयते स्वाभाविकी ज्ञानबलक्रिया च' ( श्वेता० ६।८ ) इति । अपाणि 
पादो जवनो अ्रहीता पश्यस्यचक्चुः स श्छणोस्यकणेः । स वेत्ति वेद्यं नच तस्यास्ति 
वेत्ता तमाहुरग्र्यं पुरषं महान्तम्‌ ( श्वेता० ३।१९ ) इति च । नु नास्ति तावज्ज्ञान- 
प्रतिबन्धकारणवानोश्वरादन्यः संसारी, नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा नान्यो-ऽतोस्ति 
विज्ञाता, ( बृह ० ३।७।२३ ) इति श्रतेः । तत्न किमिदमुच्यते ससारणः शरीराद्पेश्चा 
ज्ञानोत्पत्तिनश्वर स्येति ? अच्रोच्यते - सत्यम्‌ , नेश्वरादन्यः संसारी, तथापि देहादि 
संघातोपाधिसंबन्ध इष्यत पव, घटकरकगिरिगुहाद्युपाधिसंबन्ध इव व्योम्नः 
तर्कतश्च शब्दप्रत्ययग्ययहारो लोकस्य दषो घरटच्छिद्रं करकादिच्छिद्रमिस्यादिराका- 
श्ाभ्यतिरेकैऽपि, तच्छृता चाकाशे घटाकाशादिमेद मिभ्यावुद्धिरे्ठा । तथेहापि देहादि 
संघातोपाधिसंबन्धाविवेककृतेश्वर संसारिभेदमिथ्याबुद्धिः । दश्यते चात्मन प्व सतो 
भामती 
तद्धाष्यकाराश्च भक्ति विज्ञेषादार्वजित ईइवरस्तमनुगरृह्णाति ज्ञानवेराग्यादिनेति ®सवितुप्रकाश्षवद्‌ इति । 
वस्तुतो निस्थस्य कारणानयेक्षां स्वरूपेणोकत्वा व्यतिरेकमुखेनाप्याह ® अपि चाविद्यादिमतः ® इत्यादि । 
आदिग्रहणेन कामकर्मादयः संगृह्यन्ते । ॐ न ज्ञानप्रतिबन्धकारणरहितस्य इति ® । संसारिणां वस्तुतो 
नित्यनज्ञानस्वेऽप्यविद्यादयः प्रतिबन्धकारणानि सन्ति, न तु ईईवरस्याविश्चारहितस्य ज्ञानप्रतिबन्धकारण- 
सम्भव इति भावः । न तस्य कायंमावरणाद्यपगमो विद्यते, अनावृतत्वादिति भावः । ज्ञानबलेन क्रिया । 
प्रधानस्य स्वचेतनस्य ज्ञानबलाभावाज्जगतो न क्रियेत्यथंः । अपाणिग्रंहीता, अपादो जवनो वेगवान्‌ 
विहुरणवान्‌ अतिरोहिता्थं मन्यत्‌ । स्यादेतत्‌ - अनात्मनि व्योम्नि धटाद्युपाधिङृतो भवत्ववच्छेदविश्रमः, 
न तु आत्मनि स्वभावसिद्ध्रकाज्ञे स घटत इत्यत आह । % दृश्यते चात्मन एव सतः इति ® । ® अभि- 


भामती~व्याख्या 
सू्य-प्रकाश को जंसे शरीरादि की अपेक्षा नहीं होती, वसे ही नित्य ब्रह्मस्वरूप ज्ञान (ईक्षण) 
को ज्ञान के साधनीभ्रूत शरीरादि की अपेक्षा ही नहीं होती, केवल सूर्यात्मक प्रकाशरूप कमं 
के समान ब्रह्य्वरूप ईक्षणात्मक ज्ञान की अपेक्षा से 'रेक्षतः-एेसा व्यवहार हो जाता है । 
वस्तुतः नित्य पदाथं को साधन की अपेक्षा नहीं- यह्‌ अन्वयमुखेन दिखाकर व्यतिरेक के 
दारा प्रदशितत किया जाता है -“अपि चाविद्यादिमतः संसारिणः शरीरा्पेक्षा ज्ञानोत्पत्तिः ` 
स्यात्‌, न ज्ञानप्रतिबन्धकारणरहितस्येश्चरस्य' । "आटि" पद केदारा काम ओर कर्मादि 
साधनां का गर्हण किथा जाता है, अर्थात्‌ यद्यपि जीव काज्ञान भी निव्य दहै, तथापि अविद्यादि 
प्रतितरन्धक होते है, उनकी नित्रेत्ति के किए सावनो को अपेक्षा होती है, किन्तु अविद्या, काम 
ओर कर्मादि खूप प्रतिबन्धको से रहित ईश्वर को शरीरादि साधनों की अपेक्षाक्यो होगी? 
“न तस्य कार्यं करणं च विद्यते, न तत्समश्चाभ्यधिकश्च हश्यते । पराऽस्य श क्तिविविंव श्रूयते 
स्वाभाविकी ज्ञानबलक्रिया च । ( वेता. ६।८ ) इस श्रुति में कायम्‌" का अथं प्रतिबन्धकीभूत 
आवरण का अभाव है, वह्‌ ईश्वर के ज्ञान में नहीं, क्योकि उसका ज्ञान अनावृत होता है । 
“ज्ञानबलेन क्रिया" । अचेतन प्रधान मे ज्ञानरूप वल का अभाव होने के कारण जगत्‌ की 
क्रिया ( उत्पत्ति ) नहीं होती । अपाणिपादो जवनो ग्रहीता ( श्वेता. ३।१९ ) इस श्रुति में 
अपाणिग्रहीता, अपादो जवनः-- णेसा अस्वय कर लेना चाहिए, 'जवन' शब्द का अथं वेगवान्‌ 











२०० ब्रह्मस्रशाङ्करमाष्यम्‌ [अ.१पा.१स्‌. 


देदादिसंघ(ते.ऽनात्मन्यात्मत्वाभिनिवेशो मिथ्याबुद्धिमात्रेण पूर्वण । सति चवं संसारित्वे 
देदाययपेक्षमीक्षितत्वम॒पपन्नं संसारिणः । यद्युक्तं भधानस्यानेकात्मकत्वान्खवावि- 
वस्कारणत्यो पपत्तिना संहतस्य ब्रह्मण इति, ततप्रधानस्याशब्दत्वेनेव प्रत्युक्तम्‌ । यथा तु 
तर्ढंणापि ब्रह्मण पव कारणत्वं निर्वोढुं शक्यते, न प्रधानादीनां, तथा भ्रपञ्चयिष्यति-- 
"न, विलक्षणत्वादस्य" ( त्र. २।१।४ ) इत्येवमादिना । ५॥' 

अत्राह -- यदुक्तं नाचेतनं प्रधानं जगत्कारणम्‌ , ईैक्षिठस्यश्रवणादिति, तदन्यथा ` 
प्युपपद्यते, अचेतनेऽपि चेतनवदुपचारदशेनात्‌ । यथा मस्यासन्नपतनतां न्याः कूलस्य 
लक्ष्य कूरं पिपतिषतीत्यचेतनेऽपि इले चेतनवदुपचारो दृष्टः, तद्धदचेतने.ऽपि प्रधाने. ` 
प्रत्यासच्नसगे चेतनवदुपचारो भविष्यति (तदेश्षत' इत्ति । यथा लोके कश्चिच्चेतनः 
स्नात्वा भुक्त्वा चापराह प्रामं रथेन गमिष्यामीतीक्षित्वानन्तर तयेव नियमेन धवतते, 
तथा प्रधानमपि महदाद्याकारेण नियमेन प्रवर्तते, तस्माच्चेतनवदुपचयेतं । कस्मात्पुनः 
कारणाद्धिदाय मख्यमोश्चित्स्वमोपचारिकं करप्यते ? ^तत्तेज पेश्षत', ^ता भाप पेनत' 
( छन्दो० ६।२,३,४ ) इति चाचेतनयोरप्यजसोश्चेतनवदुपचारद शनात्‌ । तस्मात्सत्कवर- 
कमपोक्चषणमोपचारिकमिति गम्यते, “उपचारप्राये वचनात्‌? इति । पवं प्राप्त इद्‌ 
सूत्रमारभ्यते- 

. गौगगेन्न अ।रमक्ञब्दात्‌ ॥ & ॥ 

यदुक्त प्रधानमचेतनं सच्चब्दवाच्य, तस्मिन्न पचारिक ईक्षतिः, अष्तेञज्ञसोरि- 
वेति । तदसत्‌ , कस्मात्‌ १ आत्मशब्दात्‌। (तदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌ इत्युपक्रम्य 
"तदैक्षत तत्तेजो ऽखजत, ( छाम्दो० ६।२।१, ३) इति च तेजोऽबन्नानां खष्टिमुक्त्वा 
तदेव भरतं सदीक्षिच्‌, तानि च तेजोऽबन्नानि, देवताशब्देन परासदयाद- सेयं 
देवतैश्षव दन्ताहमिमास्तिसखो देवता अनेन जञीवेनात्मनाचुभवि्य नामरूपे व्याकरवाणि' 
( छान्दो ६।३।२ ) इति । तश्र यदि प्रधानमचेतनं गुणबरयेश्षिठ करश्येत, तदेव 


भामती 
निवेशः & मिथ्याभिमानः । ® मिथ्याबुद्धिात्रेण पूरेण इति % । अनेनानादिता दिता । मात्रग्रहणेन 
विघारासहस्वेन निर्व चनोयता निरस्ता । परिदिष्ट निगदव्याख्यातम्‌ ॥ ५-६ ॥ 


भामती-व्याद्या 

या विहरणवान्‌ होता है ! शेष अथं अत्यन्त स्पष्ट है । (आकाशादि अनाम पदार्थो का घटादि 
उपाधियों कै द्वारा अवच्छेदादिश्रम टो सकता है, किन्तु सहज सिद्धस्वभाव भआत्मप्रकाश मे 
वह्‌ कंसे घटेगा ? इस प्रश्न का उत्तर है- “हश्यते चात्मन एव सतो देहादिसंघातेऽनात्मन्या- 
त्मत्वाभिनिवेशो मिथ्यावुद्धिमात्रेण पूर्वेण” । यहा अभिनिवेश का अथं दै-मिथ्याभिमान, 
वहु अपने से पूरकंभावी मिथ्या ज्ञान से प्रयुक्त है-यह अध्यास कौ अनादिता दिखाते समय 
पहले कहा जा चुका है । "मात्र" पदके प्रयोग से मिथ्या ज्ञान की निवेचनीयता का निरास 
किया जाता है, वयोकि वह्‌ सदसद्रषता के विचार की कसौटी पर चढ़ाया नहीं जा सकता । 
शेष भाष्य सुबोध है एवं "तत्तेज रक्षत" ( छां. ६।२।३ ), ता जाप पेक्षन्त'' (छां. ६।२।४) 
इत्यादि ` गौण ईक्षण के प्रायपाठ. की शद्धा भोर उसका समाघान पहले ही किया जा चुक्रा 
है । छे सूत्र के भाष्य में केवर “सेयं देवतंक्षत हन्ताहमिमास्तिखलो देवता अनेन जीवेनात्मना" 
( छां. ६।३।२) इस श्रुति भें प्रयुक्त "मात्मा' शब्द के बल पर प्रधान के गौण ईक्षण का 
निरास विशेष रूप किया. गया है | ५-६॥ 





प्रधानस्य जगत्कारणत्वभङ्गः | दहिन्दीसदहितभामतोसंवलितम्‌ २०१ 


प्ररृतत्वात्सेयं देवतेति परासदयेत । न तद्‌ देवता जीवमात्मशब्दे नाभिद्ध्यात्‌ । जीवो 
हि नाम चेतनः शरीराध्यक्षः प्राणानां धारयिता, तत्परसिद्धर्िर्वचनाच्च । स कथम- 
चेतनस्य प्रधानस्यात्मा भवेत्‌ ? आत्मा हि नाम स्वरूपम्‌ , नाचेतनस्य प्रधानस्य चेतनो 
जीवः स्वरूपं मवितुमहेति । अथ तु चेतनं ब्रह्म मख्यमीक्षित परिगृह्यते, तस्य जोव- 
विषय आत्मरशब्द्धरयोग उपपद्यते । तथा स य पषोऽणिमेतदास्म्यमिदं सर्व॑तत्सत्यं 
स आत्मा तत्वमसि श्वेतकेतोः ( छान्दो ६।१४।३ ) इत्यत्र “स आत्मा इति भृतं 
सदणिमानमात्मानमामशब्देनो पदिद्य (त्वमसि श्वेतकेतो, इति चेतनस्य श्वेतकेतो. 
रात्मत्वेनोपदिशति । अप्तेजसोस्तु विषयत्वादचेतनत्वं, नामरूपव्याकरणादौ च 
परयोज्यत्वेनेव निदेशात्‌ । नचात्मशब्द्वत्किचिन्मुख्यत्वे कारणमस्तीति युक्तं कूलवद्‌ 
गोणत्वमीश्षित्वस्य । तयोरपि च सदचिष्ठितत्वापेश्चमेवेश्षितृत्वम्‌। सतस्त्वात्मशष्दान्न 
गोण मोद्धिदत्वमिव्युक्तम्‌॥। ६ ॥ 

अथोच्येत- अचेतनेऽपि प्रधाने भवत्यात्मशब्दः, आत्मनः सर्वाथेकारित्वाद्‌ , 
यथा राज्ञः सर्वाथकारिणि भरये भवत्यात्मशब्दो ममालमा भद्रसेन इति । प्रधानं हि 
पुरुषस्यात्मनो भोगःपवर्गो कुवे दुपकरोति, राज्ञ इव श्रत्यः संधिविग्रहादिषु बर्तमानः। 
अथवेक पवात्मशब्द्चेतनाचेतनविषयो मविष्यति, भूतात्मेन्द्रियात्मेति च प्रयोगदशे- 
नात्‌ । यथेक पव उयोतिःशब्दः ऋतुञ्वलनविषयः। तत्र कुत ॒पतदात्मराब्दादीक्चतेर. 
गोणत्वमिति-अत उत्तरं परुति-- 

तन्निष्ठस्य मोक्षोपदेशात्‌ ॥ ७ ॥ 

न प्रधानमचेतनमात्मशब्दालम्बनं भवितुमहेति, “स आत्मा इति प्रकृतं सदणि- 
मानमाद्‌ाय 'तचमसि श्वेतकेतोः ( छान्दो ° ६।८।७) इति चेतनस्य दवेत केतोर्मोक्ष- 
यितव्यस्य तन्निष्ठामुपदिशय (आचायेवान्पुरूषो वेद्‌, तस्य तावदेव चिरं याचन्न चिमो- 
क्ष्येऽथ संपत्स्ये" ( छान्दो० ६।१४।२) इति मोक्षोपदेशात्‌! यदि ह्यचेतनं भधानं 
सच्छब्दवाच्यं तद सीति ग्राहयेन्सुमुश्चं चतनं सन्तमचेतनोऽसीति, तदा चिपरीतवादि 

® तभ्नि्टस्य मोक्षोवदेजञाद्‌ ® इति न वा स्वातन्त्रयेण वा प्रधाननिराकरणाथं सुत्रम्‌ , 
शङ्का च नाष्य उक्ता॥ ७॥ 

भामती ~ग्याख्या 

“'तच्विष्टस्य मोक्षोपदेशात्‌" (त्र. सू. १।१।७ ) इस सिद्धान्त सूत्र का सामन्जस्य दो 
प्रकार से किया जा सकता है -(१) “ट त्वमसि" ( छां. ६।१४।३ ) इस मोक्षोपाय के उपदेश 
मे जो "तत्‌" पद से प्रधान के ग्रहण की शद्धा की गई है, उसका यह उत्तर है कि "आत्मनिषठः 
काही मोक्ष हाता है, प्रधाननिष्ठ का नहीं । (२) अथवा स्वतन्त्ररूप से प्रधानकारणतावाद 
काइस सूत्रके द्वारा निराकरण अभिप्रेत है। 

[ तत्तिष्ठ" शब्द का अथं है--तस्मिन्‌ निष्ठा ( आत्महूपापत्तिः ) यस्य, अर्थात्‌ जगत्‌ 
के कारणीभूत तत्तव को जो अपना आत्मा निश्चय कर लेता है, वह्‌ मुक्त होता है। मुमृक्ष 
जीव के लिए प्रधान तत्व को अपना आत्मा समन्चना सम्मव नहीं, क्योकि आत्मा का अथं 
है- स्वरूप । विजातीय पदाथं विजातीयं पदां का आत्मा या स्वश्प नहीं हो सकता । जो 
श्रुति अचेतन प्रधान को जीव्‌ का स्वरूप बताती दहै-'तत््वमसि', उस श्रुति को विपरीताथं- 
वादी ओर अप्रमाण कहा जायगा, किन्तु वेदान्त-धरति सर्वथा निर्दोष भौर स्वतः प्रमाणभूत 
ह, उसमे शप्रामाण्य को कल्पना नहीं कर॒ सकते । यदि शास्त्र भोले-भाले मुमृष्ष को कट्‌ देता 

2 
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शाखं पुरुषस्यानर्थायेत्यभ्रमाणं स्यात्‌ । न तु निर्दाषं शाखरमप्रमाणं कट्पायतु युक्तम्‌ । 
यदि चाक्षस्य सतो मुमुक्षोरचेतनमनार्मानमात्मेत्युपदिशेत्प्रमाणभूतं शाखं, स अ्रदधा- 
नतयान्धगोलाङ गृलन्यायेन तदात्म न परित्यजेत्‌ , तद्वयतिरिक्तं चात्मानं न 
प्रतिपद्येत, तथा सति पुरषार्थाद्िहन्येतानथ च ऋच्छेत्‌ । तस्माद्यथा स्वगोद्यथिनो ऽ- 
भिनिदोजादिसाधनं यथाभूतमुपदिशति, तथा ममुक्षोरपि `स आत्मा तच्र्मासि वेत 
केतो' इति यथाभूतमेवात्मानमपदिशतीति युक्तम्‌ । पवं च सति तक्तपरशुग्रहणमोक्ष 
दष्टान्तेन सत्याभिसंधस्य मोक्षोपदेश उपपद्यते । अन्यथा ह्ामख्ये सदा्मतच्वोपदेशे 
अहमक्षथमस्मोति विद्यात्‌' ( एे° आर० २।१।२।६ ) इतिवःत्संपन्मा्रमिदमनित्यफलं 
स्यात्‌ । तत्र मोक्षोपदेशो नोपपद्येत । तस्मान्न सदणिमन्यारमशब्दस्य गौणत्वम्‌ । 
भ्ये तु स्वामिभरत्यभेदस्य प्र्यक्षत्वादुपपन्नो गौण आत्मशब्दो ममास्मा भद्रसेन 
इति । अपि च क्वचिद्‌ गोणः शब्दो द्र इति नेतावता शब्द्ध्रमाणके ऽथ गोणी कटपना 
न्याय्या, सवे्ानाश्वासप्रसङ्गात्‌ । यत्तक्तं-चेतनाचेतनयोः साधारण आत्मश्चब्द्‌ 
कतु-ज्वलनयोरिव ज्योतिःशब्द इति,- तन्न, अनेकाथेत्वस्यान्याय्यत्वात्‌ । तस्माच्च 
तनविषय पव मख्य आत्मशब्दश्च तनत्वोपचाराद्‌ भूतादिषु प्रयुज्यते भूतात्मेन्द्रियात्मेति 
च । साधारणत्वे.$प्यात्मशब्द स्य न प्रकरणमपपद्‌ वा किचिन्ञिश्चायकमन्तरेणान्यतर- 
चुत्तिता निधारयितं शक्यते । नचा्ाचेतनस्य निश्चायकं किचितकारणमस्ति। प्रकृतं 
त॒ सदीक्षित्‌, सन्निहितश्चेतनः श्वेतकेतुः । न हि चेतनस्य श्वतकैतोरचेतन आत्मा 
संभवतीस्यवोचाम । तस्माच्चेतनविषय इहात्मशब्द्‌ इति निश्चीयते । उयोतिःशव्दो.ऽपि 
लौकिकेन प्रयोगेण उवलन पव रूढः, अथवाद्करिपतेन तु ज्वलनसाददयेन करतौ प्रवृत्त 
इत्यटृष्टान्त; । अथवा-- पृवंसूत्र एवात्मशब्दं निरस्तसमस्तगोणतवसाधारणत्वाशङ्कतया 
व्याख्याय ततः स्वतन्त्र एव प्रघानकारणनिराकर णहे तुग्यौख्येयः- "तन्निष्ठस्य मोक्षो 
पदेशाद्‌' इति । तस्मान्नाचेतनं प्रधानं सच्छब्दवाच्यम्‌ ॥ ७ ॥ 





भामती-ग्याख्या 


है कि यह्‌ (अचेतन प्रधान) ही तेरा आत्मा है ओर श्रद्धालु मृमृक्ष उस उपदेश को वसे ही कस 
करके पकड लेता है, जसे किसी अन्धे वैल की पृष कोई अन्धा व्यक्ति पक्डले। तब 
उस बेचारे मुमृक्षुकीक्या दृगंति होगी, यह्‌ कल्पना भी नहीं कर सकते । अतः जंसे कमं 
काण्ड अपने स्वर्गार्थी अधिकारी पुरुष को यथावत्‌ स्वगं के साधनीश्रूत अग्निहोत्रादि का उपदेश 
करता है, वसे ही वेदान्त-शात््रकाभी प्रामाण्य ओर श्रद्धेयताइसीमेंहै कि वहं भी अपने 
मुमुक्षु परुष को “स आत्मा तत्वमसि" एसा यथाभूत उपदेश करे, तव तो ब्रह्मतत्वमें ही 
जगत्का णता ओौर आत्महूपता उपपन्न होती है, अन्यत्र नहीं । “पुरुष सोम्योत हस्तगृहीत- 
मानयन्त्यपहार्षीत्‌ परशुमस्मे तपतेति स यदि तस्य कर्त्ता भवति सोऽनृताभिसन्धोऽनृतेनात्मान- 
मन्तर्धाय परशुं तप्तं प्रतिगृह्भयति, स दह्यते । अथ यदि तस्याकर्ता भवति, तत एव 
सत्यमात्मानं कुरुते, स सत्याभिसन्धो न दह्यतेऽथ मुच्यते” ( छां. ६।१६।१-२ ) इस प्रकार 
आत्मा मे आत्मत्वावधारण ( सत्यभिसन्धि ) मोक्ष का सच्चा साधन दहै, इस साघन को 
अपनानेवाला पुरुष वसे ही मुक्त हो, जाता है, जैसे सत्यवादी पुरुष तप्त परशु का ग्रहण कर 
लेने पर भी नहीं जल्ता ओर बन्धन सेमृक्तहो जाता ह । “आत्मा शब्द के अनेक अथं 
मानना सवथा अनुचित ह । जब कहीं जड वस्तु के लिए इसका प्रयोग हो जाता ह्‌, तब वह्‌ 
गौण प्रयोग है, प्रकृत मे मख्य ] ॥ ७॥ 





प्रधानस्य जगत्कारणत्वभङ्गः ] दिन्दौसदितभामतीसंबलितम्‌ २०३ 


तञ्च न प्रधानं सच्छब्दवाच्यम्‌- 
। हेयत्वा्रचनाच्च ॥ ८ ॥ 

यद्यनात्मव प्रधानं सच्छब्दवाच्यं "स आत्मा तत्वमसि, छान्दो० ६।८।७ ) 
इतोहोपदिष्टं स्यात्‌ , स॒ तदुपदेशश्चवणादनात्मज्ञतथ तन्निष्ठो मा भूदिति म॒ख्यमा- 
तमानमुपदिदिश्चुस्तस्य हेयत्वं बरूधात्‌ । यथा.ऽरन्धतों दिदशयिषुस्तत्समीपस्थां स्थूलां 
तायममख्यां प्रथममदन्यतीति ब्राहयित्वा तां पत्याख्याय पञ्चादरुन्धतोमेव आराहयति, 
तद्वन्नायमात्मेति ब्रूयात्‌ , नचेवमवोचत्‌ । सन्मारात्मावगतिनिष्ठेव हि षष्टप्रपाटक- 
परिखमासिडेदयते । चशब्दः भतिज्ञाविरोधाभ्युच्चयग्रदकशनारथः। सत्यपि हेयत्ववचने 
प्रतिज्ञाविरोधः प्रसज्येत । कारणविन्ञानाद्धि स्वं॑विज्ञातमिति प्रतिश्लातम्‌ । “उत 
तमादेशमध्राक्ष्यो येना्रतं श्रुतं भवत्यमतं मतभविक्ञातं विज्ञातमिति कथं ख भगवः स 
अददेशो भवतीति यथा सोम्यैकेन सुत्पिण्डेन सर्व खन्मयं विज्ञातं स्याद्वाचारम्भणं 
विकारो नामघेयं सृत्तिकेत्येव स त्यम्‌, एवं सोभ्य स आदेशो भवति, ( छा 
६।१।१,३ ) इति वाक्योपक्रमे श्रवणात्‌ । न च सच्छब्दवाच्ये प्रधाने भोग्यवर्भकारणे 
हेयत्वेनादेयत्त्ेन वा विज्ञाते भोक्तृ वगा विज्ञातो भवति, अप्रधानविकारत्वाद्धोक्तु- 
वगस्य । तस्मान्न प्रधानं सच्छब्दवाच्यम्‌ ।॥ ८ ॥ 

तश्च न प्रधानं सच्छब्ववाच्यम्‌ - 

स्वाप्ययात्‌ ॥ ९ ॥ 


भामती | 
स्यादेतद्‌ - ब्रह्मेव ज्ञोप्सितं, तच्च न प्रथमं सूक्ष्मतया शयं इवेतकेतुं प्राहुयितुमिति तस्सम्बदं 
भानमेव स्युलतयाऽऽतमत्वेन प्राह्यते ऽवेतकेतुररन्धतीमिवातोव सु्ष्मां दश्शयितुं तत्सल्लिहितां स्थ्‌लतारकां 


दशंयतीयमसावरन्धतीति । अस्यां शङ्कायामृत्तरम्‌ ® हेयत्वावचनाच्च % इति सुत्रम्‌ । चकारोऽनुक्त- 
समुच्चयार्थः । तच्चानुक्तं भाष्य उक्तम्‌ ॥ ८ ॥ 


भपि च जगत्कारणं श्रकत्य स्वपितीत्यस्य निरक्त कुवती भरुतिश्चेतनमेव जगत्कारणं ब्रूते । य म 


भामती-ग्याख्या 

शङ्का-वेदान्तियो की यदि यह्‌ बातमान भीलीजाय किमोक्षके लिए ब्रह्य का 
लान भावश्यक है, तव भी ब्रह्य एेसा सूक्ष्मतम पदायं है कि उसका नितान्त कुशाग्र बुद्धिके 
मुमुक्षु को भो सहसा दशन नहीं कराया जा सकता, अतः जसे अरुन्धती नाम के अत्यन्त नन्ह 
तारे को दिखाने के लिए पहले उसके समीप का वसिष्ठनामक स्थूर तारा अरुन्धती के रूप में 
दिखाकर क्रमशः वास्तविक अरुन्धती का दर्शन कराया जाता है, वसे ही पहले जगत्‌ के 
कारणी्रुत प्रधान तत्तव को दिखाकर 'तत्वमसि- रेषा उपदेश करके क्रमशः उसके साक्षी- 
भूत आत्मतत्त्व तक मुगुष्षु को पहुंचाया जाय । 

समाघान - उक्त शङ्का का समाधान करने के लिए कहा गया है - “हेयत्वावचनाच्च 
(त्र. सु. १।१।८) । सूत्रमे चकारका ग्रहण जिस अनुक्ताथं का संग्रह करने के लिए प्रयुक्त 
है, वह अनुक्त अथं भाष्य मे कहा गया है-“ चशब्दः प्रतिज्ञाविरोधाभ्युच्चयप्रदशंना्थंः* । 
श्रुति मे यह्‌ प्रतिज्ञा की गहै कि जगत्‌ के कारणीभरूत एक तत्तव के ज्ञान से अनन्त कार्थौ का 
ज्ञान हो जाता है-- “यथा सोम्यैकेन मृत्पिण्डेन सर्व मृन्मयं विज्ञातं स्थाद्‌ वाचारम्भणं विकारो 
नामधेयं मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌" ( छं. ६।१।३ ) । प्रधान को यदि कारण माना जाता है, तब 
एक प्रधान तत्तव ज्ञातव्यत्वेन उपादेय होता, उसे अब त्याज्य वताना प्रतिज्ञा-विरद् है ।॥ ८ ॥ 

जगत्‌ के कारणीभूत तत्तव मे ही जीव का अप्यय ( तदरूपतापत्ति ) दिखाया गया है- 














२०४ ब्रह्मसु्शाङ्रभाष्यम्‌ [अ.१पा.१स्‌. १० 


तदेव सच्छब्दवाच्यं कारणं ध्रृत्य श्रयते-“य्रेतः्पुरुषः स्वपिति नाम्‌ सता 
सोभ्य तद्‌ सम्पन्नो भवति स्वमपोतो भवति तस्मादेनं स्वपितीत्याचक्चते स्वं 
हयापोतो भवति' ( छा० ६।८।१ ) इति । एषा श्रतिः स्वपितोत्येतःपुरुषस्य लोकप्रसिद्ध 
नाम निर्वक्ति । स्वराब्देनेद्ात्मोच्यते । यः ग्रतः सच्छब्दवाच्यस्तमपीतो भवत्यपि- 
गतो भवतीत्यर्थः । अपिपूरवस्येतेखया्थत्वं भ्रसिद्ध, भरभवाप्ययावित्युर्पत्तिप्रलययोः 
प्रयोगददौनात्‌। मनःग्रचारोपाधिविशेषसम्बन्धादिन्दरियाथोनगरहन तद्धिेषापन्नो जीवो 
जागत । तद्धासनाविशिष्टः स्वप्नान्‌ पर्यन्‌ मनःशब्द्वाच्यो भवति । स उपाचिद्धयो 
परमे खुुत्तावस्थायाम॒पाधितविशेषाभावात्स्वात्मनि प्रलीन इदेति “स्वं ह्यपीतो भवतिः 
इत्युच्यते । यथा हदयशव्दनिवेचनं शत्या दितम्‌- स वा पष आत्मा हदि तस्यत- 
देव निखक्तं ह्ययमिति तस्माद्‌ हदयमिति" ( छा० ८।३।३ ) इति । यथा वा.ऽदानायोद्‌ 
न्याशब्दभवृत्तिमूरं दशयति श्चतिः - “आप पव तदशितं नयन्ते, तेज पव तत्पीतं नयते 
( ऊा० ६।८।३.५ ) इति च, * पवं स्वमात्मानं सच्छब्दवाच्यमपीतो मवतीतीममथ 
स्वपितिनामनिवं चनेन दशयति । न च चेतन आत्माऽचेतनं प्रधानं स्वरूपत्वेन प्रति- 
पद्येत । यदि पुनः ्रधानमेवारमीयत्वारस्वशब्देनेवोच्येत, वमपि चेतनोऽचेतनम्य- 
तीति विरुद्धमापद्येत । शच्यन्तरं च -शाज्ेनात्मना संपरिष्वक्तो न वायं किचन वेद्‌ 
नान्तरम्‌" ( बृह० ४।२।२१ ) इति खुुश्ावस्थायां चेतनेप्ययं दशेयति । अतो यस्मि- 
छ्षप्ययः सर्व॑षां चेतनानां तच्चेतनं सच्छब्दवाच्यं जगतः कारणं न प्रचानम्‌ ॥ ९ ॥ 

कुतश्च न प्रधानं जगतः कारणम्‌ - 

गतिसामान्यात्‌ ॥ १० ॥ 
यदि ताकिकसमय इव वेदान्तेष्वपि भिन्ना कारणावगतिरभविष्यत्‌ कचिच्चेतनं 


ब्रह्य जगतः कारणं, ,क्वचिदचेतनं प्रधान, क्वचिदन्यदे वेति, ततः कदाचिसप्रधान- 


भामतो 
स्वकाब्द आत्मवचनस्तथापि चेतनस्य पुरुषस्याचेतनग्रधानत्वानुषपत्तिः । अथा्मीयवचनस्तथाप्यचेतने 


पुरुषार्थ तथाऽऽत्मीयेऽपि चेतनस्य प्रलयानुपपत्तिः । न हि मृदात्मा घट आत्सोयेऽपि पाथसि प्रलीयतेऽपि 


त्वात्मभूतायां मृदेव । न च रजतमना्मभूते हस्तिनि प्रलीयते, किन्त्वात्मभूतायां शुक्तवेवेत्याह 
® स्वाप्ययात्‌ ® ॥ ९ ॥ 


® गतिसामान्यात्‌ % । गतिरवगतिः । ॐ ताकिकप्तमय इव इति & । यथा हि ताक्िकाणां 
भामती-~ग्याख्या 

““यत्रेतत्पुरुषः स्वपिति नाम सता सोम्य तदा सम्पन्नो भवति, स्वमपीतो भवति" (छा. 
६।८।१ ) । स्वपिति का निवंचन दहै-- स्वमपीतो भवति", यहाँ "स्व" शब्द यदि आत्मा का 
वाचक है, तब जीव का अचेतनभूत प्रधानरूप होना सम्भव नहीं। यदि स्वः शब्द 
आत्मीय का बोधक है, तव प्रधानका स्व" पद से ग्रहुणहो जाने पर भी उसमे जीव का, 
प्रलय ( अभिभव ) नहीं हो सकता, क्योकि मृन्मय घट आत्मीय ( अपने सम्बन्धित जल } 
पदाथं मे प्रलीन नहीं होता, अपितु स्वात्मभूत मृत्तिकामे ही विीन होता है। रजतादि 
पदाथं कभी भो अपने आरोप के अनाधारभूत हस्ती मे प्रलीन नहीं होता, अपितु शुक्तिमेदही 
विलीन होता है, अतः जोवका प्रल्यब्रह्य मेही सम्भवहोने केकारण वही जगत्‌ का 
उपादान कारण है, प्रधान नहीं ।॥ ९॥ 

सभी वेदान्त-वक्रयो से जगत्कारणत्वेन एकमात्र ब्रह्म की ही गति ( अवगति या ज्ञान) 
होती है, ताक्रिक (न्प्राय, वैशेषिक, सांख्यादि) मतवादों के अनुसार विविधता प्रतीत नहीं होती । 








य ् 
#ै 


धानस्य जगत्कारणत्वभङ्गः ] दहिन्दीसदितभामतीसंवलितम्‌ २०५ 


कारणवादानुरोघेनापीश्चव्यादि्रवणमकटपयिप्यत । नत्वेतदस्ति, समानेव हि सर्वषु 
वेदान्तेषु चेतनकारणावगतिः ।' "यथा ऽग्नेऽवैलतः सवा दिशो विस्फुलिङ्गा विभ्रतिष्ठेर- 
न्नेवमेवेतस्माद।(त्मनः सवं प्राणा यथायतनं विप्रतिष्ठन्ते प्राणेभ्यो देवा देवेभ्यो लोकाः' 
( कौो० ३।३ ) इति । (तस्मादा पतस्मादार्मन आकाशः सम्भूतः" ( ते २।१) इति । 
'आरमन पवेदं सर्वम्‌, ( छा० ७।२६।१ ) इति । "आत्मन एष प्राणो जायते' ( प्र° ३।३) 
इति चात्मनः कारणत्वं दशीयन्ति सर्वे वेदान्ताः । आत्मशब्दस्य चेतनवचन ईत्यवो- 
चाम । महच्च प्रामाण्यकारणमेतयद्दान्तबाकयानां चेतनकारणत्वे समानगतित्वं, 
चक्षुरादीनामिव रूपादिषु 1 अतो गतिखामान्यात्सवंजञं बरह्म जगतः कारणम्‌ ।! १० ॥ 
कुतश्च स्वेज्ञं ब्रह्म जगतः कारणम्‌ - 


श्रुतत्वाच्च ॥ ११॥ 


स्वशब्देनैव च सर्वज्ञ शदवरो जगतः कारणमिति भ्यते श्वेताश्वतराणां 
मन्ञोपनिषदि सर्वक्मीश्वरं प्रङृत्य - "स कारणं करण्चिपाधिपो न चास्य कथ्िज्- 
निता न चाधिपः" ( भवे० ६।९ ) इति । तस्मात्सवक्ञं ब्रह्म जगतः कारणं, नाचेतनं 
प्रधानमन्यद्वति सिद्धम्‌ ॥ ११॥ | 


ननस~ 





भामती 
समयमेदेषु परस्परपराहताथंता, नेवं वेदान्तेषु परस्परपराहतिः, अपि तु तेषु सर्वत्र ` जगत्कारणचेतन्या- 
वगतिः समानेति । ® चक्षुरादीनामिव रूपादिषु इति & । यथा हि सर्वेषां चत रूपमेव ग्राहयति, न 
पुना रसादिकं कस्थचिह्‌शंयति कस्यचिद्रपम्‌ । एवं रसनादिष्वपि गतिततामान्यं दश्शंनीयम्‌ ॥ १० ॥ 
® धुत्वाच्च ® । तदेक्षतेत्यत्र ईक्षणमात्नं जगत्कारणस्य धतं नं तु सवं विषयम्‌ । जगत्कारण. 
सम्बन्धितया तु तदर्थात्‌ सवंविषपमवगतं इवेताहवतराणां तुपनिषवि संज्ञ ईइवरो जगत्कारणमिति 
साक्षादुक्तमिति विश्लेषः । ११ ॥ 


न अअन 


कानानानि 


भामती-ग्याख्या 

““चेतनकारणत्वे समानगतित्वं चक्षुरादीनामिव रूपादिषु” । अर्थात्‌ जंसे चक्षु से सभी आलवाले 
पुरुषों को समानलू्पसे रूप ओर रूपी पदार्था की ही अवगति होती है, वसे सभी वेदान्त 
वचनो से चेतन-कारणता कौ ही अवगति होती है, अतः प्रधानादि अचेतन पदार्थो को जगत्‌ 
का उपादान कारण नहीं मानाजा सकता । इसी प्रकार रसादि ह्शन्तों मे भी रसनादि से 
समान अव्रगति दिखाई जा सकती हे ।। १०॥ 

प्रधान-कारणता कहौं भी साक्षात्‌ श्रुत नहीं, अपितु ““तदक्षत -- इत्यादि श्रुतियों में 
जगत्कारणीभरूत पदं में ईक्षणमात्रश्रुतहै, वह भी सवंविषयक नहीं । जगत्कारणता का 
सामज्जस्य करने के लिए ईक्षण में सवेविषयत्व की कलत्पनादही की जाती है, किन्तु श्वेता- 
ए्वतरोपनिषत्‌ मे सवेज्ञ ईश्वर का प्रकरण उठा कर कहा है - स कारणं करणाधिपाधिपोन 
चास्य कश्चिज्जनिता न चाधिपः ( शवेता० ६।९ ) । वह्‌ सर्वज्ञ ईश्वर ही जगत्‌ का कारण, 
करणाधिपों ( जीवों ) का अन्तर्यामी है, इक्कान तो कोई जनक टै गौर न कोई सच्चालक 
अतः सवज्ञ ईश्वर को छोड कर प्रध(नादि को जगत्‌ का कारण नहीं माना जा सकता ।॥ ११॥ 


षी 9 १, 





२०६ ब्ह्मस्रशाङ्करभाष्यम्‌ [अ.१पा.१स्‌. १२ 


( & आनन्दमयाधिकरणम्‌ । घ० १२-६९ ) 

जन्माद्यस्य यतः" इत्यारभ्य श्ुतत्वा्च' इत्पेवमन्तेः सूत्रर्यान्युदाहतानि 
वेदान्तवाक्यानि तेषां सर्वक्ञः सर्वशक्तिरीश्वरो जगतो जन्मस्थितिलयकारणमित्येत- 
स्याथस्य भतिपादकत्वं न्यायपूर्वकं प्रतिपादितम्‌ । गतिसामान्योपन्यासेन च सवे 
वेदान्ताश्चेतनकारणवादिन इति व्याख्यातम्‌ , अतः परस्य ग्रन्थस्य किमुत्थानसिति ? 
उच्यते- द्विरूपं हि ब्रह्मावगम्यते, नामरूपविकारभेदोपाधिविशिष्ठं, तद्विपरीतं च 
सर्वा धिविवजितम्‌ । “यत्च हि द्वैतमिव भवति तदितर इतरं पश्यति यत्र त्वस्य 
सवंमार्मेवाभूत्तत्केन कं पश्येत्‌ ( बृह ० ४,५।१५ ) "यज नान्यत्पश्यति नान्यच्छणोति 
नान्यद्विजानाति स भूमाऽथ यत्रान्यत्पश्यत्यन्यच्छणोस्यन्यद्धिजानाति तदल्पं "यो वं 
भूमा तदसतमथ यदरपं तन्मत्यम्‌' ( छान्दो ७।२४।१ ) 'सर्वाणि रूपाणि विचित्य 
धीरो नामानि कृत्वाऽभिवदन्‌ यदास्ते' ( त° आ० ३।१२।७ ) “निष्कलं निच्कियं शान्तं 
निरवद्यं निरञ्जनम्‌ । अगतस्य परं सेतु दग्धेन्धनमिवानलम्‌' ( वे० ६।१९ ) नेति 
नेति" ( ब्र० २।३।६ ) इति अस्थूलमनणु ( बृ० ३।८।८ ) न्यूनमन्यत्स्थान संपूणेमन्यत्‌, 
इति चवं सहस्रशो विद्याविद्याविषयभेदेन ब्रह्मणो द्विरूपतां दशंयन्ति वाकयानि । 
तच्राविद्यावस्थायां ब्रह्मण उपास्योपासकादिलक्षणः संबो ग्यवदहारः । तत्र कानिचिद्‌ 


ब्रह्मण _उपासनान्यभ्युदयाथोनि, कानिचित्कममुकत्यर्थानि, कानिचित्क्मसम्रदधश्य- 


भामती 
उत्तरसुत्रसन्दभं माक्षिपति ® जन्माद्यस्य यत इत्यारभ्य इति % । ब्रह्म जिन्ञासितव्यमिति प्रति. 
ज्ञातं, तच्च शास्त्रकसमधिगम्यं, शास्तरज् सवे सवंशक्तौ जगदुत्पत्तिस्थितिप्रलयकारणे ब्रह्मण्येव श्रमाणं 
न भ्रषानादाविति न्यायतो ब्युस्पादितम्‌ । न चास्ति कश्चिद्वेदान्तभागो यस्तद्धिपरीतमपि बोधयेदिति 
च गतिसामान्यादित्युक्तम्‌ । तत्‌ किमपरमवशिष्यते यदथंमृत्तरसत्रसन्द्भस्यावतारः स्यादिति । ® किमु- 
त्थाननिति ® किमाक्षेपे । समाधत्ते ® उच्यते, द्विरूपं हि इति % । द्यपि तत्वतो निरस्तसप्रस्तोपाधि- 
रूपं ब्रह्म तथापि न तेन रूपेण दाक्यमुपदेष्टुमिः्युपहितेन सूपेणोपदेष्टव्यमिति । तत्र च क्वचिदुपाधि- 


विवक्षितः । तदपासनानि ® कानिचिदभ्युदयार्थानि ® मनोमात्रसाधनतयात्र पठितानि । ® कानिचित्‌ 


भामती ~व्याख्या 

संगति- अग्निम अधिकरण के सूत्र-सन्दभं पर आक्षेप किया जाता है--“जन्मा्स्य 
यतः” इत्यारभ्य "श्रुतत्वाच्च" इत्येवमन्तः सूरः सर्वज्ञ ईश्वरो जगत्कारणमिति प्रतिपादितम्‌ । 
अतः परस्य ग्रन्थस्य किमुत्यानम्‌ ?” अर्थात्‌ ब्रह्म जिज्ञासितव्यम्‌" एेसी प्रतिज्ञा की गई, वहू 
(ब्रह्म) केवल वेदान्तवेद्य है, वह वेदन्त शास्त्र सवज, सवंशक्ति-सम्भन्न, जगत्कारणीभूत 
ब्रहममेही प्रमाण है, प्रधानादि में नदीं-एेसा न्यायो गौर युक्तियोंके दारा सिद्ध किया 
गया । वेदान्त का कोईभी भाग टेसा नहीं, जो उक विपरीत कहता हो-यह वात 
"गतिसामान्यात्‌" --इस सूत्र से कहौ गई । अव ओर क्या शेष रह गया कि जिसके लिए 
भगेके पूत्रो कौ रचना की गई, भतः कहा गया--“करिभुत्थानम्‌" । .यहं “किम्‌ शब्द 
आक्षेपाथंक है । 

उक्त आक्षेप का समाधान किया जाता है --“उच्यते द्विरूपं हि ब्रह्मावगम्यते न(मरूप- 
विकारमेदोपाधि-विशिष्टम्‌, तद्विपरीतं च" । यद्यपि ब्रहम तत्व समस्त उपाधियों से रहित दहै, 
तथापि उस अनौपाधिक् रूप से उसका उपदेश नहीं किया जा सकता, अतः किसी-न-किसी 
उपाधि से विभूषित कर उसका उपदेश करना होगा । किसी-किसी क्रिया मे उपाधि विवक्षित 
होती है, जसे उपासना विधि में। कतिपय ( प्रतीकादि ) उपासनाभों का फल अभ्युदय 





प्रधानस्यानन्दमयत्वम्‌ ] दहिन्दोसदहितभामतोसंवलितम्‌ २०७ 


रथानि । तेषां गुणविशेषोपाधिमेदेन भेदः । एक पव तु परमार्मेदवरस्तेस्ते्भणविशेषे- 
्विशिष उपास्यो यद्यपि भवति, तथापि यथागुणोपासनमेव फलानि भिद्यन्ते । (तं 
यथा यथोपासते तदेव भवति' इति धतेः, यथाक्रतुरसिर्मेरलोके पुरुषो भवति तथेतः 
प्रत्य भवति, ( छा० ३।१४।१ ) इति च । स्मृतेश्च - यं यं वापि स्मरन्‌ भावं त्यजत्यन्ते 
कलेवरम्‌ । तं तमेवेति कौन्तेय सद्‌! तद्भावभावितः ।५ ( गी ० ८।६) इति । यद्यप्येक 
आत्मा सवेभूतेषु स्थावरजङ्गमेषु गूढः, तथापि चित्तोपाधिविजशेषतारतम्यादत्मनः 


भामती 
कर ममुक्त्यर्थानि, कानिचित्कमंसमुद्धयर्थानि ® । क्वचित्‌ पुनरक्तोऽप्युष।धिरविषक्षितः, यथाऽत्रेवान्नमयांदय 
आनन्दमयान्ताः पञ्च कोशाः । तदत्र कस्मिन्नुपाधििवक्षितः कस्मिन्नेति नाद्यापि विवेचितम्‌ । तथा 
गतिस्तामान्यमपि सिद्धवदुक्तं, न त्वद्यापि साधितमिति । तदथंमृत्तरग्रनथसम्दर्भारस्म इत्यथः । स्यादेतत्‌ - 
परस्ात्मनस्तत्तदुपाधिभेदविश्िषटस्याप्यमेदात्‌ कथमुपासनाभेदः कथञ्च फलभेद इत्यत आह ® एक एव 
तु इति ® । रूपामेदेऽप्युपाधिभेदादुपहितमेदादुपासनाभेदस्तथा च फलभेद इस्यथंः । ® क्रतुः ® सङ्कुहपः । 
ननु यद्येक आत्मा कूटस्थनित्यो निरतिशयः सवं भूतेषु गूढः कथमेतस्मिन्‌ भूताश्रये तारतम्यश्चुतय इत्यत 
आह ® यद्यप्येक आ्मा इति ® । यद्यपि निरतिश्यमेकमेव रूपमात्मन एेदवय्यं ज्ञानं चानन्दश्च, 





भामती-व्याख्या 
( स्वर्गादि ) माना जातादहै। कमं-निरपेक्ष केवल मन केद्वारा सम्पादित होने के कारण 
एेसौ उपासनाओं को कर्मकाण्ड में न पट्‌ कर यहां ( वेदान्त-काण्ड ) में स्थान दिया गया है । 
"कानिचित्‌ क्रमगुवत्यर्थानि, कानिचित्‌ कमंसमृद्धचर्थानि" । कहीं-कहीं ब्रह्म की कथित उपाधि 
भी अविवक्षित होती है, जेसे- यहा [आनन्द ब्रह्म के प्रसङ्ग मे ] ही "अन्नमय, श्राणमय,, 
मनोमयः, विज्ञानमय" ओर 'आनन्दमय'-ये पाँच कोश । कहँ उपाधि विवभ्ित है ओर 
कहां नहीं ? एेसा विचार अभी तक नहीं किया गयां । उसी प्रकार "गतिसामन्य' का भी उपदेश 


मात्र कर्‌ दिथा गया, अभी तक उसकी सिद्धि नहीं की गई, इसके किए अग्रिम सूत्र-प्रन्थ की 
रचनाकी गईहै। 


विविध उपाधियोंसे विशिष्ट भी परमात्मा तोएक अभिन्न ही है, तड उसकी 
उपासनाओं का भेद वयोकर होगा ? उपासना-मेद न होने पर फलभेद वयो होगा ? रेसी 
शङ्का का समाधान है- “एक एव तु परमात्मेश्वरः तेस्तंर्गणविरशेषेविशिष्ट उपास्यो यद्यपि 
भवति, तध्रापि यथागुणोपासनमेव फलानि भिद्यन्ते “तं यथा. यथोपासते, तदेव भवति” 
( मुद्गलो. ३।३ ) इति श्रुतेः । “यथाक्रतुरस्मिन्‌ लोके पुरुषो भवति तथेतः प्रेत्य भवति” 
( छां. ३।१४।१ ) इति च" । आशय यह है कि उपधेय का अभेद होने पर भी उपाधियों का 
भेद होने के कारण उपासना कामेदहो जाता है। उपासना काभेदहनेसे फलभेद हो 
जाता हे । उक्तश्रुति में क्रतु शब्द का अर्थं है--सङ्कृल्प । भाष्यकार ने भी इस मन्व की 
व्यार मं कहा है --"क्रतुनिश्चयोऽध्यवसायः याड निश्चयोऽस्मल्लोके पुरुषो भवति, तथेतो 
मृत्वा भवति" । जीव का निश्चय अपने कर्मो पर निर्भर है ओर उस निश्चय पर भावी जन्म । 

यदि एक ही आत्मा कूटस्थ, नित्य ओर निरतिशय सभी भृतो मे व्याप्त है, तब उसके 
उपास्य-उपासकादिरूप त।रतम्य का प्रतिपादन श्रुतियाँ क्यो करती हैँ ? इस प्रष्न का उत्तर 
हे - “यद्यप्येक आतमा सर्वभूतेषु स्थावरजङ्गमेषु गृढः, तथापि चित्तोपाधिविशेषतारतम्या- 
दात्मनः कूटस्थनित्यस्यकरूपस्याप्युत्तरोत्तराविष्कृतस्य तारतम्यम्‌" । अर्थात्‌ भात्मा का 
रूप. एेश्वयं ओर ज्ञान एक ही प्रकार का है, तथापि अनादि अविद्यारूप अन्धकार से वृत्त 
होकर किसी (स्थावरादि) शरीर भे असत्‌-जैसा ( नहीं के बरावर ), कहीं अत्यन्त 
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कूटस्थनित्यस्येकरूपस्याप्युत्तरोत्तरमाविष्ठतस्य तारतम्यभेश्वयैदाक्तिविशेषैः श्रयते - 
(तस्य य आत्मानमाविस्तरां वेद्‌” ( एे० आ० ८।३।२।१ } इत्यत्र । स्मृतावपि - यद्य. 
द्विभुतिमत्सच्वं भरीमशजितमेव वा । तत्तदेवावगच्छ त्वं मम तेजोंऽशसंभवम्‌ ॥' 
( गी १०।४७१ ) इति । यत्र यत्र चिभूत्याद्यतिशयः स स ईश्वर इव्युपास्यतया चोदयते । 
पवमिहाप्यादित्यमण्डल्ञे हिरण्मयः पुरुषः सवेपाप्मोद्यलिङ्गात्पर पवेति वक्ष्यति । 
एवं ."आकाशस्तल्िङ्गात्‌' ( त्र० १।१।२२ ) इत्यादिषु द्रष्टव्यम्‌ । एवं सद्योभुक्तिकारण- 
मप्यात्मनज्ञानमुपाधिविशेषद्वारेणोपदिश्यमानमप्यविवक्षितो पाधिसरंबन्धविशेषं परापर- 
विषयत्वेन संदिह्यमानं वाक्षयगतिपर्यालोचनया निर्णंतव्यं भवति । यथेहेव तावद्‌ 
(आनन्दमयो.ऽभ्यासाद्‌' इति, पबमेकमपि ब्रह्मापेक्षितो पाधिसम्बन्धं निरस्तोपाधि- 
संबन्धं चो पास्यस्वेन ज्ञेयत्वेन च वेदान्तेषूपदिद्यत इति प्दरौयितुं परो ब्रन्थ आर- 
भ्यते । यच्च 'गतिसामान्याद्‌, इत्यचेतनकारणनिराकरणमक्तं, तदपि वाक्यान्तसाणि 
ब्रह्मविषयाणि व्याचक्षाणेन ब्रह्मविपरोतकारणनिषेधेन भ्रपञ्चयते - 
आनन्दमयोऽभ्यासात्‌ ॥ १२॥ 

चे. 

तत्तिरीयकेऽच्नमयं, प्राणमयं, मनोमयं, चिश्चानमयं, चानुक्रम्याम्नायते- "तस्मादा 
पतस्माद्विज्ञानमयात्‌ । अन्यो ऽन्तर आत्मानन्दमयः" ( ते० २।५ ) इति । तत्र संशयः - 
किमिदटानन्दमयशब्देन परमेव ब्रह्मोच्यते यत्प्रङतम्‌ "सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' ( ते” २।१ ) 
इति, किवान्नमयादिवद्‌ ब्रह्मणो ऽर्थान्तरमिति ? कि तावल्पराततं १ बरहाणो ऽर्थान्तरममुख्य 


भामती 
तथाप्यनाद्यविद्यातमःसमावृत्तं तेषु तेषु प्राणभेदेषु क्वचिदसदिव षेचित्सदिव कवचिदत्यन्तापकुष्टमिव 
क्वचित्सत्‌ ¶इवचित्‌ प्रकषंवेत्‌ कवचिदत्यन्तप्रकषंवदिव भासते, तत्‌ कस्य हेतोः ? अविद्यातमसः प्रकषं - 
निकषं तारतम्यादिति । यथोत्तमप्रकाश्ः सविता दिङ्‌मण्डलमेकरूपेणेव प्रकाशञेनापुरयक्षपि वर्षासु निकृषट- 
प्रकाश इव शरदि तु प्रृषटप्रकाह्ञ इव प्रथते, तथेदमपोति । अपेक्षितोपाधिसम्बन्धम्‌ उपास्यत्वेन, "निर. 
स्तोपाषिसम्बन्धं ज्ञेयत्वेन इति । 
तत्र तावल्प्रथममेकदे शिमतेनाधिकरणमारचयति । % तेत्तिरीयकेऽल्नमयम्‌ ® इत्यादि । 
गोणप्रबाहपातेऽपि युज्यते मुख्थमोक्षणम्‌ । मुख्यत्वे तुभयोस्तुल्ये प्रायदु्टिविश्ेषिका ॥ 


| भामती-व्याख्या 

भपङ्ष्ठ, कहीं मपङ्ृ्टतर, कहीं सत्‌, कहीं प्रकृष्ट ओर कहीं अव्यन्तोतकृषट प्रतीत होता है । रेसा 
किस कारण से हुआ ? इसका उत्तर इतना ही है कि उकषकौ उपाधिभूत अविद्या के उत्कर्षाप- 
कषंतारतम्थके कारणवसेही वह्‌ वेसा हो जाता है, जसे कि भगवान्‌ सूये एकविध अपने 
उत्तमखूप से सभी दिशाओं को पूरित ओर अवभासित करता टै, किन्तु वर्षा काल मे उसका 
प्रकाश मन्द ओर शरत्‌ काल में प्रखर होतादै। भाष्य मे “अपेक्षितोपाधिसम्बन्धं" का 
“उषास्यत्वेन" ओर “निरस्तोपाधिसम्बन्धं" का "ज्ञेयत्वेन" के साथ अन्वय व्रिवक्षित है। 
अर्थात्‌ उपास्य ओर ज्ञेय ब्रह्यकां श्रौत उपदेश प्रशस्त करने या ब्रह्म मे सद्रूपता ओर 
विद्रूपता सिद्ध करने के अनन्तर आनन्दरूपता सिद्ध करने के लिए अग्निम सूत्र-सन्दभं प्रस्तुत 
किया जातादहै) 
एकदेशी के मत से अधिङरण-रचना 

संशय--““अन्योऽन्तर आत्मा आनन्दमय” ( तं. उ. २।५ ) । यहा "आनन्दमय" शब्द 
से ब्रहम का ग्रहण किया जाय ? अथवा अन्य पदाथंका? इस संशय के अनुसार पहले 
एकेदेशि-मत के अनुसार अधिकरण की रचनाकी जा रही है- 
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आत्मानन्दमयः स्यात्‌ । कस्मात्‌ १ अन्नमयाद्यमुख्यारमप्रवाह पतितत्वात्‌ । अथापि 
स्यात्सर्वान्तरत्वादानन्दमयो मुख्य पएवात्मेति, न स्यःच्मियाद्यवयवखोगाच्छारीरत्वश्च- 


भामती 
आनन्दमय इति हि विकारे प्राचुर्ये च भमयटस्तुरयं मुर्याथंस्वमिति विकारार्थाघ्नमयादिषव- 
प्रायपाठादानन्दमयपदमपि विकारायंमेवेति युक्तम्‌ । न च प्राणमयादिषु विकारा्थं्वायोगात्‌ स्वार्थिको 
मयडिति युक्तम्‌ । प्राणाद्यपाध्यवच्छिन्नो ह्यात्मा भवति प्राणादिविकारो घराकाश्मिव घटविकारः । न 
च सत्यर्थे स्वाथिकस्वमुचितम्‌ , 


भामती~ग्पाख्या 
गौणश्रवाहपातेऽपि युज्यते मुख्यमीक्षणम्‌ । 
मुख्पत्वे तूभयोस्तुत्ये प्रायह्िविशेषिका ॥ 

पूवं अधिकरण से गौण इंक्षण का ग्रहण किया जाय ? अथवा मुख्य ईक्षण क। १ इस प्रकार के 
संशय का निर्णायक प्राय-पाठ गौण ईक्षण के पक्ष मे था, उसकी उपेक्षा करके मुख्य ईक्षण का 
ग्रहण किया गया । किन्तु इस अधिकरण में "मयट्‌, प्रत्यय के दो मुख्याथं प्रसिद्ध हं 
(१) विकार [ “मयड्वैतयोर्भाषायामभक्षयाच्छादनयोः” ( पा. सू. ४।३।१४३ ) इस सूत्र से 
विकारार्थंक मयट्‌ विहित है ] 1 (२) प्राचुयं [ “तस्प्रकृतवचने मट्‌” ( पा. सू. ५।४।२१ ) इस 
सूत्र मे प्राचुर्येण प्रस्तुत पदाथे का "प्रकृत शब्द से ग्रहण कर प्राचुर्याथंक मयद्‌ विहित दहै] । 
इन दोनों मुख्यार्थो में से यहां किस अथं का ग्रहण किया जाय ? इस संशय का निरास करने 
के लिए प्राय-पाठ का अनुशासन मानते हए प्राच्यं अथं का ही ग्रहण किंधा गया हे । 

पूर्वपक्ष -“आनन्दमय' शब्द यद्यपि "विकार" भोर ्राचुय--इन दोनों अर्थो मे विहित 
है, तथापि “तस्माद्वा एतस्मादन्नरसमयादन्योऽन्तर आत्मा प्राणमय” (ते. उ. २।२), “तस्माद्रा 
एतस्मात्‌ प्राणमयादन्योऽन्तर आत्मा मनोमयः ( तै. उ. २।३ ), “तस्माद्रा एतस्मान्मनोमया- 
दन्योऽन्तर आत्मा विज्ञानमयः” ( तै. उ. २।४), “तस्माद्रा एतस्माद्विज्ञानमयादन्योऽन्तर 
आत्मा आनन्दमयः” ( ते. उ. २।५ ) इन श्रतियों मे अन्नमयकोशादि का जो प्रतिपादन दै, वह 
अन्न का विकार मात्र है, अतः विकाराथंक अन्नमयादि पदों के प्राय में पठित विज्ञानमय! पद 
भी गौण आत्मा का उपस्थापक है, मुख्य आत्मा ¦ ब्रह्य ) का नहीं । 

शङ्का- जैसे अन्नमय ( स्थल ) शरीर तो बन्न का विकार दै, वसे प्राणमय, मनोमय 
ओौर विज्ञानमय शरीर अर्थात्‌ सुषम शरीर प्राणादि का विकार नहीं, अपितु इन तीन कोशो 
से घटित एक निकाय दै, अतः वहाँ मयट्‌" विकाराथंक नहीं माना जा सकता, अतः प्राय 
विघटित हो जाने के कारण “आनन्दमयः शब्द में "मयट्‌" की विकाराधेता का सन्देह नहीं 
उठाया जा सकता । 

समाधान- यह पहले ही कटा जा चुका है कि नित्य निरव च्छिन्न पदाथं सावच्छिन्न 
होकर कायं या विकार माना जाता है, अतः प्राणादि उपाधियों से अवच्छिन्न आत्मावेसे दही 
प्राणादि का विकार माना जाता है, जैसे घटावच्छिन्न आकाश घट का विकार, अतः 
विकाराथंक "मयट्‌" का प्राय-पाठ सुरक्षित है, उसके बर पर आनन्दमय" भो आनन्द का 
विकार कहा जा सकता है । यद्यपि “आनन्द एव आनन्दमयः-- इस प्रकारः स्वाथं मे मयट्‌ 
प्रत्यय वैसे ही माना जा सकता है, जैसे देव एव देवता--इत्यादि स्थलों पर 'तल' होता ह । 
तथापि स्वा्थक प्रत्यय एक प्रकार से निरथंक-सा ही माना जाता है, अतः जहां तक कोई 
विशेष अथं सुभ होता है, वहाँ तक स्वाथंक प्रत्यय नहीं माना जाता, प्रकृत मे जब विकाराथं 
कालाभहो रहा दहै, तब प्रत्यय को स्वाथंपरक नहीं माना जा सकता । 

२७ 
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|| वणाच्च । मुख्यश्चेदात्मानन्दमयः स्यात्‌ , न भरियादि संस्पशेः स्यात्‌ । इह तु (तस्य 
| | [ प्रयमेव शिरः१ इत्य। दि यते । शारीरत्वं च यते - ^तस्येष एव शारीर आत्मा, यः 
| 





| पूवेस्य' इति । तस्य पूर्वस्य विज्ञानमयस्यैष पव शारीर आत्मा य॒ एष आनन्दमय 
॥ इत्यथैः । न च सशरीरस्य सतः भ्रियाप्रियसंस्पर्शो वारयितुं शक्यः । तस्मार्संसायवा- 


| नन्दमय आरमेत्येवं प्राप्ते इदमुच्यते- 
| भामती 
न 


चतुष्कोज्ञान्तरत्वेन सर्वान्तरतोचिता । 
त्रियादिभागो शारीरो जीवो न बह्म युञ्यते ॥ 

न च सर्वान्तरतया ब्रह्मोवानन्दमयं न जोव इति साम्प्रतम्‌ , नहीयं श्वुतिरानन्दमयस्य सर्वान्तरतां 
ब्रूतेऽपि त्वन्नमयादिकोशचतुष्टयान्तरतामानन्दमयकोश्षस्थ । न चास्मादन्यस्यान्तरस्याक्नवणादय्रेव सर्वान्तर 
इति युक्तम्‌ , यदपेक्षं यस्यान्तरत्वं श्रुतं तत्तस्मादेवान्तरं भवति । न हि देवदत्तो बलवानित्युक्ते सर्वान्‌ 
सिहक्ञादृलादीनपि प्रति बलवान्‌ प्रतीयतेऽपि तु समानजातोयनरान्तरमपेचय । एवमानन्दमयोऽप्यन्न- 
मयादिभ्योऽन्तरो न तु सवंस्मात्‌ । न च निष्कलस्य ब्रह्मणः प्रियाद्यवयवयोगः, नापि श्ञारीरत्वं युज्यत 
इति संसाम्ये वानन्दमयः । तस्मादुपहितमेवात्रोपास्यत्वेन विवक्षितं, न तु ब्रह्मरूपं ज्ञेयत्वेनेति पुवः पक्षः । 
अपि च यदि प्राचु्य्यर्थोऽपि मयद्‌ , तथापि संसारय्येवानन्दमयः, न तु ब्रह्य, आनन्दप्राचुय्यं हि तद्विपरी.- 
तदुःखलबसम्भवे भवति, न तु तदत्यन्तासम्भवे । न च परमात्मनो मनागपि दुःखलवसम्भवः, आनन्द 
करसत्वादिष्याह & न च सशरीरस्य सतः इति ® । अज्ञ रीरस्य पुनरग्रियसभ्बन्धो मनागपि नास्तीति 

भामतो-~व्याख्या 

शङ्का - अन्नमयादि चार कोशो की प्रस्तुति के अनन्तर ्रुति उन चारों के अन्तर 
( मध्य) में व्याप्त पदार्थं को "आनन्दमय" कहु रही है, चार कोशो की अन्तर-व्यापनि 
सर्वान्तरत्व का उपलक्षक दै, सर्वान्तर एकमात्र ब्रह्म है, अतः इस सर्वान्तरता के निर्देश से 
प्राय-पाठ का बाध हो जाता है । 


समाधान- यहां सर्वन्तिरता का उल्लेख नहीं ओर न चतुष्कोशान्तरता मात्र के 
उल्लेख से सर्वान्तिरता का उन्नयन ही हो सकता है- 


चतुष्कोशान्तरत्वेन न सर्वान्तिरतोचिता । 

्रियादिभागी शारीरो जीवो न ब्रह्य युज्यते ॥ 
“सर्वान्तर ब्रह्य ही है, भतः सर्वान्तिरता के संकीतंनसे ब्रहमाकी ही अवगति होती है, जीव की 
नही-एेसी शङ्का यहाँ नहीं की जा सकती, क्योकि यहाँ केवल अन्नमयादि चार कोशो के 
अन्तर ही आनन्दमय बताया गया है, सर्वान्तर नहीं । आनन्दमय के अन्तर किसी अन्य का 
निर्देश न होने के कारण भी आनन्दमय को सर्वान्तर नहीं कहा जा सकता, क्योकि जिसकी 
अपेक्षा से जो पदां अन्तर कहा जाता है, उसी की अन्तरता अवगत होती है, जैसे यज्ञदत्ताद 
देवदत्तो बल्वान्‌-एेसा कहने से देवदत्त मे सभी सिह, शादू ल ( तेन्दुजआ ) आदि से बलवत्ता 
का लाभ नहीं होता, अपितु यज्ञदत्तादि अपने सजातीय व्यक्तियों की अपेक्षा ही वल्वत्ता 
, अधिगत होती है । उसी प्रकार आनन्दमय मे अन्नमयादि चार की ही अभ्यन्तरता प्राप्त होती 

है, सर्वान्तरता नही, प्रत्युत उसके भी अन्तर कोई अन्य हो सकता है । 

“तस्य प्रियमेव शिरः, मोदो दक्षिणः पक्षः, प्रमोद उत्तरः पक्षः, आनन्द आत्मा, ब्रह्य 
पुच्छ प्रतिष्ठा” ( तं. उ. २।५) इस वाक्य के द्वारा प्रियादि पदार्थो को आनन्दमय का अवयवं 
कहा गया है, निरवय ब्रह्म के अवयव सम्भव नहीं । परिशेषतः “आनन्दमयः शब्द के हारा 


संसारी आत्मा का ही उपास्यत्वेन निर्देश मानना उचित है, ब्रह्मस्वरूप का प्रतिपादन कथमपि 
सम्भावित नहीं । 











आनन्दमयस्य ब्रह्मत्वम्‌ ] दिन्दौसदितमामतीसंवलितम्‌ २५११ 


आनन्द मयोऽम्णासात्‌ ॥ १२॥ 
वर एवारमा 5 ऽनन्दमयो भवितमररति । कुतः ? अभ्यासात्‌ । परस्मिन्नेव ह्यात्म- 
न्यानन्दशब्दो बहृङ्कस्वो ऽभ्यस्यते । आनन्दमयं प्रस्तुत्य “रसो वे सः' ( ते० २।६ ) इति 
तस्यैव रसत्वम॒कत्वोच्यते-^रसं श्यषायं लज्ध्वाऽ ऽनन्दीमवति' इति, "को हयावा- 
न्यात्कः प्राण्यात्‌ , यदेष आकाश आनन्दो न स्यात्‌ । पष होवानन्दयाति" ( ते° २७ ) 
'सेषानन्दस्य मोमांखा भवति, “तमानम्दमयमात्मानमुपसंक्रामति', “आनन्द ब्रह्मणो 
विद्धान्‌ न विभेति कुतश्चन, (तैत्ति० २।८,९) इति । “आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌ (तेत्ति° 
३।६ ) इति च । श्रुत्यन्तरे च “विश्ञानमानन्दं ब्रहम" ( ० ३।९।२८ ) इति बरहमण्येवानण््‌ 
शब्दो दष्टः! पच्मानन्द शब्दस्य बहुरथो बरह्मण्यभ्यासादानन्दमय आत्मा ब्रह्मेति ग्यते । 
यततुक्तमभ्नमयाद्यमुख्यात्म्रवाहपतितत्वादानन्दभयस्याप्य मुख्यत्वमिति, नासौ दोषः, 
भामती 
्राचुरयार्थोऽपि मयड्‌ नोपपद्यत इत्यथः । उच्यते- आनन्दभयावयवस्य तावद्‌ ब्रह्मणः पुच्छस्या्गतया न 
प्राघाम्यम्‌ , अपित्वङ्किन आनन्दमयस्येच ब्रह्मणः प्राधान्यम्‌ । तया च तदधिकारे पटितमभ्यस्यमानमान 
न्दपदं तदृबुद्धिमादधत्‌ तस्ये वानन्दमयस्याभ्यास्त इति युक्तम्‌ । ऊमोतिष्टोभाधिकारे वसन्ते वसन्ते 
ज्योतिवेति ज्योतिष्पदमिव ज्यो तिष्टोमाभ्यासः कालविज्ञेषविधिपरः । अपि च साङ्ादानन्दमयात्नान्यासः 
श्रयते ® एतमानन्दमयमात्मानमुपसंक्रामति इति ® । पवंपक्षबोजमनुभाष्य दूषयति % यततक्तमन्नमयादि 
भामतो-~ग्यास्या 

यदि "मयद्‌" को प्राचुर्याथंक भो मान लिया जाय, तब भी संसारी ( जीव ) आत्मा ही 
आनन्दमय ठहरता है, ब्रह्म नहीं, क्योंकि आनन्द की प्रचुरता वहां ही मानी जायगी, जहां 
न्यून मात्रामें दु.ख भी विद्यमान हो, दुःख का अत्यन्ताभाव नहीं । ब्रह्यमे ठो दुःखं का 
लेशमात्र भी नहीं होता, वयोकि वहु आनन्दैकरस है, जीव वंसा नहीं - “न च सशरीरस्य सतः 
प्रियाप्रियसंस्पर्शो वारयितुं शक्यः" । अतः ब्रह्म को आनन्दभ्रचुर नहीं कहा जा सकता, अतः 

प्राचर्याथंक "मयद्‌" मान कर भी अभीष्ट-सिद्धि नदीं होती । 


सिद्धान्त -[ "यद्यपि आनन्दमयो ब्रह्य, अभ्यस्यमानत्वात्‌'-इस सिद्धान्त्यभिमत 
अनुमान में स्वरूपासिद्ध प्रतीत होती है, बयोकि “एष ह्येवानन्दयाति" ( ते. उ. २।७), सषा 
आनन्दस्य मीमांसा भवति" ( तै. उ. २।८), “आनन्दं बरह्मणो विदान्‌ न बिभेति वृतश्चन" 
( ते. उ. २।९) इत्यादि वाक्यों मे आनन्द" अभ्यस्यमानं ( पुनः पुनः चित ) है, "आनन्दमय, 
नहीं, "आनन्दमयः शब्द का "आनन्द शब्द एक भाग ( अवयव ) है, अत एव आनन्दरूप ब्रह्य 
को आनन्दमय की पुच्छ ( अवयव ) कहा गया है--" तस्य ( भानन्दमयस्य ) त्रयमेव शिरः, 
मोदो दक्षिणः पक्षः, प्रमोद उत्तरः पक्षः, आनन्द आत्मा, ब्रह्म पुच्छम्‌ ( तं. उ. २।४ ) । 
तथापि | आनन्दमय" पदाथ ही मुख्य, अङ्गी एवं प्रकरणी है, अत एव भाष्यकारः ने कहा 
है--“आनन्दमयं प्रस्तुत्य” "आनन्दमय पदाथं का निदेश “आनन्द" पद केद्वाराही किया 
गया है । "ज्योतिष्टोम" याग के प्रकरण मे पठित “वसन्ते वसन्ते ज्योतिषा यजेत” ( तुरना 
आप. श्रौ. सू. १०।२।५ ) इस वाक्य के द्वारा ज्योतिष्टोम का अभ्यास वसन्तरूप काल का 
विधान करने के लिए किया गया है, जैसा कि शबरस्वामी कहते दै“ "यजेत स्वर्गकामो 
वसन्तेवसन्ते" इति फलगुणसम्बन्धाथंः' ( शाबर. २।२।१७) । जंसे वेद मे ज्योतिष्टोम के लिए 
"ज्योतिः, शब्द का ओर लोक-व्यवहार मे सत्यभामा के लिए 'भामा' शब्द का प्रयोग देखा 
जाता है, वसे ही प्रकृत मे आनन्दमय के लिए “आनन्द' शब्द का प्रयोग हो गया है, फलतः 
कथित अनुमान मे अभ्यस्थमानत्व हेतु स्वरूपासिद्ध नहीं । केवर “आनन्द' पद के इाराही 





२१२ ब्रह्मस॒त्रशाङ्करमाष्यम्‌ (अ. १पा.१स्‌. १३ 


आनन्दमयस्य सवोन्तरत्वात्‌ । म॒ख्यमेव ह्यात्मानमपदिदिश्चु शास्रं लोकबुद्धिमचुसरत्‌ , 
||| अन्नमयं शरीरमनात्मानमत्यन्तमूढानामास्मस्वेन ्रसिद्धमनूच मूषानिषिक्तदुतताघ्नादि- 
|| रतिमावत्ततोऽन्तरं ततो ऽन्तरमिर्येवं पूरेण पूर्वेण समानमृत्तरम॒त्तरमनात्मानमास्मेति 
भादयत्‌ , मतिपत्तिखोकयपेक्षया स्वान्तरं मृख्यमानन्दमयमात्मानमपदिदेशेति 
| श्िष्टतरम्‌ । यथारन्धतीनिदशचने बहोष्वपि तारास्वमसख्यास्वरन्धतीषु दर्शिता 
| यान्त्या मरदश्यते सा मुख्येवादन्धती भवति,  णवमिहाप्यानन्दमयस्य सरवान्तरस्वा- 
"ख व्यमात्मत्वम्‌ । यत्त॒ बरषे _ प्रियादीनां शिर स्स्वादिकट्पना.ऽदुपपन्ना मख्यस्यात्मन 
इति , अतीतानन्तरोपाधिजनिता सा, न स्वाभाविकोत्यदोषः। शारीरत्वमप्यानन्द- 
मयस्यान्नमयादिशरीर परम्परया प्दश्यमानत्वात्‌ , न पुनः साक्षादेव शारोरस्वं 


संसारिवत्‌ , तस्मादानन्दमयः पर एवास्मा ॥ १२॥ 
॑ त्रिकारशन्दान्नेति चेन्न प्राचुयाीत्‌ ॥ १३॥ 
| अत्राह -- नानन्दमयः पर आत्मा भवितुमहेत्ति । कस्मात्‌ ? विकारशब्दात्‌ । 
| प्रङृतिवचनादयमन्यः शब्दो चिकारवचनः समधिगतः, आनन्दमय इति मयटो विका- 
| भामती 
इति ® । न हि मृष्यारुन्धतीदशंनं तत्तदमुर्यारन्धतीवशं नप्रायपठितमप्यमृखधारुन्धतीदश्ंनं भवति । 

| ताद्यत्पुवं दं नानामन्त्यदज्ञनानुगुण्यं न तु तद्धिरोधितेति चेद्‌ , ईटेाप्यानन्दमयादान्तरस्यान्यस्याश्चव- 
| णात्‌ । तस्य त्वन्नमथादिसर्वान्तरत्वश्ुतेस्तत्पयं बसानात्तादभ्यं तुल्यम्‌ । प्रियाद्यवयवयोग्ारीरत्वे च निग- 
| रञ्याख्यातेन भाष्येण समाहिते । प्रियाद्वयवयोगवद्‌ दुःलदयोगोऽपि परमात्मन भौषाधिक उपपादितः । 
तथाऽऽनन्वमय इति प्राचर््या्थता मयट उपपादितेति ॥ १२-१४ ॥ 
वनक्कनषनन्कान्वव 


भामती~ग्याख्या 
आनन्दमय का अभ्यास प्रस्तुत नहीं किया गया, अपितु साक्षात्‌ 'आनन्दमय' पद के माध्यम 


से भो आनन्दमय का अभ्यास उपलब्ध होता है एत मानन्दमयमात्मानमुपसंक्रामति" 
( त. उ. २।८ } । | 


पूवंपक्ष की युक्तियों का अनुवाद करके खण्डन किया जाता है-“यत्तृक्तमन्नमयाद्य- 
गुख्पात्मप्रवाहुपतितत्वादानन्दमयस्यामुख्धत्वम्‌, नासौ दोषः, आनन्दमयस्य सर्वान्तरत्वात्‌" । 
जसे मुख्य अरुन्धती तारे का दशंन कहीं अमुख्य अरन्धती.-दशंन के प्राय मे पठित अमुख्य 

| अरुन्धती का दशंन नहीं होता, वंसे ही मुख्य आनन्दमय अन्नमयादि अमुख्यात्म-प्रवाह्‌ मे पड़ 
| कर भी अमुख्य नहीं हो सकता । पूवं-धूवं दशंन जब उत्तरोत्तर दशंन की उपपत्ति के लिए 

| है, तब अन्तिम दशंन पूवं दशंनों से विपरीत क्यों? इस श ङ्ा का समाधान यहु है कि 
| आनन्दमय के अभ्यन्तर अन्य किसी पदाथं का निर्देशन होने के कारण अन्नमयादि कोशो 
॑ एवे समस्त प्रपचच कौ अभ्यन्तरता आनन्दमय में सिद्ध हो जती है, सवेन्तिर एक मात्र ब्रह्य 
है । उसकी अवगति के सा।वनभूत अन्नमयादि कोशो की समानता केदापि सम्भव नहीं । 
प्रियादि अवयवोंके निदेशसेनजा शारीर आत्माका पूवं पक्ष उठाया गया था, उसका निरास 
भी भाष्यकारनेकरदियाहै- यत्तु ब्रूषे प्रियादीनां शिरस्त्वादिकल्पनाऽनुपपन्ना मुख्यस्या- 
त्मन इति, अतीतानन्तरोपाधिजनिता सा, न स्वाभाविकीत्यदोषः | आनन्दमय मे सावयवत्व 
ओर शारीरत्व का व्यवहार जो देखा जाता है, वह्‌ स्वाभाविक नहीं, अपितु अन्नमय शरीरादि 
अतीत उपाधियों एवं जीव से अनन्तरता ( अनौपाधिक एकता ) को लेकरहो जाता है, 
भतः आनन्दमय कौ ब्रह्मरूपता में किसी प्रकार का दोष नहीं रह जाता । | 
मयद्‌" प्रत्यय विकाराथेक नहीं, अपितु प्रचुराथंक है, वयोकरि "तत्प्रकृतवचने मयट्‌” 
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राथत्वात्‌ । तस्मादन्नमयादिशब्दवद्धिकारविषय पवानन्द्मयराब्द इति चेत्‌ , न, 
प्राचु्या्थं ऽपि मयरः स्मरणात्‌ । 'तत्प्ररतवचने मयट्‌, { पा० ५।४।२१ ) इति दहि 
प्रचुरतायामपि भयर स्मर्येते । यथा (अन्नमयो यज्ञः' इत्यन्नप्रचुर उच्यते, एवमानन्द्‌- 
प्रचुर ब्रह्मानन्दमय उच्यते । आनन्दभ्रचुरत्वं च ब्रह्मणो मनुष्यत्वादारभ्योत्तरस्मिन्डु उ- 
रस्मिन्स्थाने शतगुण आनन्द्‌ इत्युकत्वा ब्रह्मानन्दस्य निरतिशयत्वावधारणात्‌ । तस्मा- 
सप्राचु्याथं मयय ॥ १३॥। 
तद्धेतुव्यपदेश्षाच ॥ १४॥ 

इतश्च प्राचुर्याथे मयट्‌. , यस्माद्‌ानम्दहेतुत्वं ब्रह्मणो व्यपदिशति श्रुतिः--*पएष 
ह्येवानन्दयाति इति । आनन्दयतोत्यथः। यो ह्यन्यानानन्दयति स प्रचुरानन्द्‌ इति 
प्रसिद्धं भवति । यथा लोके यो ऽन्येषां घनिकत्वमापादयति स प्रचुरधन इति गम्यते, 
तद्वत्‌ । तस्मासराचुर्याथ.ऽपि मयटः संभवादानन्दमयः पर एवात्मा ॥ १४ ॥ 

मान्त्रबणिकमेव च गीयते ॥ १५ ॥ 

इतश्चानन्दमयः पर पवात्मा । यस्मात्‌ ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌ इव्युपक्रभ्य 
"सस्यं क्षानमनन्तं ब्रह्म' ( त° २।१ ) इत्यस्मिन्मन्तरे यत्प्रङृतं ब्रह्म सत्यज्ञानानन्तविश्चेष- 
णर्निधोरितम्‌ , यस्मादाकाशादिक्रमेण स्थावरजङ्गमानि भूतान्यजायन्त, यच्च भूतानि 
खष्टरा तान्यचुप्रविश्य गुहायामवस्थितं सर्वान्तरं, यस्य॒ विज्ञानाय “अन्योऽन्तर 
आत्मा-ऽन्यो ऽन्तर आत्मा इति प्रक्रान्तं, तन्मान््वर्णिकमेव ब्रह्मेह गीयते (अन्योऽन्तर 
आत्मानन्दमयः' ( ते० २।५ ) इति । मन्त्रन्राह्यणयोश्चेकाथर्वं युक्तम्‌ , अविरोधात्‌ । 


भामती 
अपि च मन्त्र्राह्मणयोचपेयोपायभूतयोः सम्प्रतिपत्ते्रह्येवानन्दमयपदाथः, मन्त्रे हि पुनःपुनरन्योऽ- 
न्तर आत्मेति पर ब्रह्मण्यान्तरत्वश्वणात्तस्येव चाम्योऽन्तर आत्माऽऽनन्दमय इति वाह्यणे प्रत्यभिज्ञानात्‌ 
णि 


भामती-व्याख्या 

( पा. सु. ५।४।२१ ) इस सूत्र के द्वारा प्राचुरवाथं मे भी मयट्‌ विहित है, जसे "अन्नमयो यज्ञः" 
एसा व्यवहार उसी यज्ञ के लिए होता है, जिसमें अन्न की प्रचुरता होती है। उसी प्रकार 
मनुष्यादि के आनन्द से उत्तरोत्तर शतगुण आनन्द बढृता-बढृता ब्रह्मानन्द मे पूणं हो जाता है । 

मयट्‌" की प्रचुराथता श्रुति के उस व्यपदेश से भी सिद्ध होती है, जिसमे ब्रह्म को 
आनन्द का हेतु कहा गया है-".एष ह्यवानन्दयाति" ( तं. उ. २।७ ) । जा पदाथं अपने योग 
से ओरोंको भी मधुर बनाता है, वहु स्वयं माधुरयमय हाता है, जो दूसरों को धनी बनाता है, 
वह्‌ 'प्रचुरधनः' कहा जाता है, उसी प्रकार जो दुःखमय प्रपच्च को भी अपने सम्बन्ध से 
आनन्दित करता है, बहु आनन्दभ्रचुर या आनन्दमय क्यों न होगा ?॥ १२-१४॥ 

[ मान्तर्वणिकमेव च गीयते”--इस सूत्र की व्याख्या में भाष्यकार ने मन्त्र पद से 
"सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” ( तं. उ. २।१) इस वाक्य का ग्रहण करके कदा ह कि इस मन्त्र 
के द्वारा प्रतिपादित सच्चिदानन्दरूप ब्रह्य की ही प्रत्यभिज्ञा ““अन्योऽन्तर आत्मानन्दमयः" 
( तं. उ. २।५ ) इस ब्राह्मण वाक्य में हो रही है, अतः आनन्दमय भौर सच्चिदानन्द ब्रह्य की 
एकता निश्चित है, वयोकरि मन्त्र भौर ब्राह्मण को एकाथपरता होती है-“मन्त्रब्राह्य णयोश्चै- 
काथंत्वं युक्तम्‌" । 'मन्त्र' का लक्षण है--“तच्चादकेषु मन्त्राख्या" ( जं. सू. २।१।३२ ) भौर 
उससे भिन्न वाक्यों को ब्राह्मण कहा जाता है-- “रेषे ब्राह्मणशब्दः ( ज॑. सू. २।१।३३ ) । 
इन लक्षणों के अनुसार “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” - इस वाक्य को भन्त्र' कहना दुष्कर है, 
क्योकि अनुष्ठानोपयोगी पदार्थो के प्रतिपादक या स्मारक वाक्योंकोदही याज्िकगण मन्त्र 
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अन्यथा हि परृतहानाप्ररकृतप्रक्रिये स्याताम्‌ । न चान्नमयादिभ्य इवानन्दमयादन्यो $- 
न्तर आत्माऽभिधीयते । पएतन्निष्ठेव च 'सेषा भागवी वारुणी विद्या' . ( तै० ३।६ ) 
तस्मादानन्दमयः पर एवात्मा ॥ \५॥ 
नेतरोऽनुपपत्तेः ॥ १६ ॥ 

इतश्चानन्दमयः पर एवात्मा । नेतरः । इतर ईश्वरादन्यः संसारी जोव इत्यथः । 
न जोव आनन्दमथशब्देनाभिधीयते । कस्मात्‌ ? अनुपपत्तेः । आनन्दमयं हि भ्रत्य 
धयते--'सो ऽकामयत । बहु स्यां प्रजायेयेति । स तपोऽतप्यत । सख तपस्तप्त्वा । 
इदं सवंमखजत , यदिदं किच' ( ते० २।६) इति । त्र प्ाक्शरीरा्र प्तेरमिध्यानं, 
सृज्यमानानां च विकाराणां खष्टुरग्यतिरेकः, सवेविकारखषिश्च न परस्मादात्मनो.$- 
न्यत्रोपपद्यते ॥ १६॥ 

भामक्ती 

परब्रह्म वानन्दमयमित्याह सूत्रकारः ® मान्त्रवणिकमेव च गीयते ® । मान्त्रवणिकमेव परं ब्रह्म ब्राह्मणेऽ- 
प्यानन्दमय इति गीयते इति ॥ १५ ॥ 

मपि चानन्दमयं प्रकृत्य शरी रादयुस्पत्तेः प्राक्‌ स्लष्टत्वश्चवणाद्‌ बहु स्यामिति च सृज्यमानानां 
लष्टु रानन्दमयादभेदश्चवणादानन्दमयः पर एवेत्याह सुत्रम्‌ ® नेतरोऽनुपपत्तेः % । नेतरो जीव आनन्दमयः, 
तस्थानुपपत्तेरिति ॥ १६ ॥ 





भामती-ग्याख्या 
कहा करते है, “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म “--यह वाक्य तौ रसे ब्रह्म का प्रतिपादक है, जो 
धर्मानुष्ठानादि का उपयोगी नहीं, प्रत्यत विरोधी माना गया है । फलतः “सत्यं ज्ञानमनन्तं 
ब्रह्म"--इस वाक्य को गौणरूप से ही “मन्त्र' कहना होगा । जब सूत्र-घटक 'मन्त्रव्णं' पद 
ओपचारिक या गौणा्थंक है, तब भन्नमथादि चार कोशो के प्रतिपादक वाक्य-समूह॒ का 
'मन्त्रवणं' पद से ग्रहण करना ही उचिततर है ओौर “अन्योऽन्तर आत्मानन्दमयः“ इस 
वाक्यकोतो ब्राह्मण वाक्य कहा हीगयाहै। इन दोनोंमे परस्पर उपायोपेयभाव ओर 
एकाथेपरत्व निश्चित है, जसे ब्राह्मण वाक्य मन्त्राथंका निर्णायकया उपाय होता है, 


वेसे ही कोश-वाक्य' भी (भानन्दमय-वाक्य' की अर्थावगति मे उपकारक है, दोनों की प्रतिपाद्य. 


वस्तु में प्रत्यभिज्ञा भी स्पष्ट है--इस आशय को लेकर श्री वाचस्पति मिश्र कहते है-- ] मन्त्र- 
वाक्य उपेय ( निर्णेय ) गौर ब्राह्मण वाक्य उपाय ( निर्णायक होता है । प्रकृत मेँ दोनों वाक्यों 
की एकाथं-प्रतिपत्ति को ध्यान मे रखने से यह स्पष्ट हो जाता है कि आनन्दमय ब्रह्मही है, 
क्योकि तस्माद्रा एतस्मादन्योऽन्तर आत्मा प्राणमयः हेत्यादि चारों वाक्य-खण्डरूपी मन्त्र 
म प्रयुक्त “अन्य' भौर “अन्तर' पद परब्रह्मके ही समपंक है, उसी ब्रह्म की अन्योऽन्तर 
आत्मानन्दमयः" इस ब्राह्मण में प्रत्यभिज्ञा हो रही है, अतः "आनन्दमयः शब्द से परब्रह्म 
का ही ग्रहण करना चाहिए, एेसा सूत्रकार का कहना है- “मन्त्रवणिकमेव च गीयते” अर्थात्‌ 
मानतर्वाणक परब्रह्म ही उक्त ब्राह्मण वाक्य में "आनन्दमय, पद के द्वारा अभिहित होता है । 
[ भिश्नजी के मन्त्र भाग में ब्राह्मण की सन्निधि ओर सन्निधि-्रयक्त प्रत्यभिज्ञा का जेसा 
सामञ्जस्य है, वेसा सच्चिदानन्दात्मक ब्रह्य का उदबोधकत्व स्पष्ट नहीं, जैसा कि भाष्यकार 
का मन्त्रणे है ]।॥ १५॥ 

` आनन्दमय, का प्रकरण आरम्भ करके जीव के शरीरादि की उत्पत्तिसे पहले ही 
कामना, ईक्षण भौर खष्टृत्व का प्रहिपादन किया गया है-“सोऽकामयत, बहू स्याम्‌ प्रजायेय, 
स तपोऽतप्यत, स तपस्तप्त्वा इदं सवेमसृजत'' ( ते. उ. २।६ ) । सृष्टि के रचयिता का आनन्द- 
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भेदव्यपदेशाच्च ॥ १७ ॥ 

इतश्च नानन्दमयः संसारी । यस्मादानन्दमयाधिकारे- रसो वे सः। रसहय- 
वायं लब्ध्वा.ऽनन्दी भवति" ( ते° २।७ ) इति जीवानन्दमयौ भेदेन ज्यपदिशति । नहि 
लच्धैव लच्धग्यो भवति । कथं तर्हिं “आत्मा-न्वेष्टव्यः', (आत्मलाभान्न परं विद्यत? 
इति तिस्खरती ? यावता न लन्धेव लब्धव्यो भवतीत्युक्तम्‌ । बाढम्‌ , तथाप्यात्मनो 
ऽग्रच्युतातमभावस्येव सतस्तस्वानवबोधनिमित्तो मिथ्येव देहादिष्वनात्मस्वारमत्व. 
निश्चयो लोकिको ट्टः । तेन देदहादिभूतस्यामनो ऽष्यात्मा.$नन्विष्टो ऽन्वेष्टव्यो ऽलब्धो 
लन्धभ्योऽश्रतः भ्रोतव्यो.ऽमतो मन्तव्यो ऽविश्लातो विक्ञातम्य ` इत्यादिभेदन्यपदेश 
उपपद्यते । प्रतिविभ्यत पव तु परमार्थतः स्वंन्नात्परमेश्वरादन्यो द्रष्टा ्रोतावा 

भामती 

® भेदव्यपदेशाच्च ® । रसः सारो ह्ययमानन्दमय आट्मा रसं ह्येवायं लग्ध्वाऽऽनन्दीभवतीति । 
सोऽयं जीवात्मनो लब्धुभाव अ'्नन्दमयस्य च लभ्यता नाभेद उपपद्यते । तस्मादानन्दमयस्य जोवात्मनो 
भेदे परब्रह्मरवं सिद्धं भवति । चोदयति ® कथं ताहि इति ® । यदि लब्धा न लन्धन्यः, कथं तहि 
परमात्मनो वस्तुतोऽभिन्नेन जीवात्मना परमात्मा लभ्यत इत्यथः । परिहरति ® बाढं तथापि इति ® । 
सत्यं परभायं तोऽभेदेऽप्यविद्यारोपितं मेदमुपा भनित्य लञ्धु रभ्धञ्यभाव उपपद्यते । जीवो ह्यविद्यया परब्रह्मणो 
भिन्नो दितः, न तु जीवादपि । तथा चानन्दमयश्चेज्जोवो न जीवस्थाविद्यापि स्वतो भेदो दशित 
इति न च लन्धुरुडधन्यभाव इत्यथः । भेदाभेदौ च न जीवपरब्रह्मणोरितेयुक्तमघस्तात्‌ । स्यादेतत्‌ - यया 
परमेश्वरादभिन्नो जीवात्मा द्रष्टा न भवत्येवं जोवातेमनोऽपि द्रष्ट्नं भिन्नः परमेश्वर इति जीवस्या- 


2 भामती-ग्याख्या + 
मयात्मा से अभेद-प्रतिपादन यह्‌ सिद्ध करता है किं “नेतरोऽनुण्पत्तेः'" । इतर अर्थात्‌ ब्रह्य 


से भिन्न जीव को भनन्दमथ नहीं कहा जा सकता, क्योकि शरीरादि की उत्पत्ति से पहले 
उसमे अभिध्यान ओर सृष्टि-कतृत्व की उपपत्ति नहीं हो सकती ॥ १६॥ 

आनन्दमय को अभिलक्ष्य करके कहा गया है-“ रसो वे सः, रसं दयेवायं छब्ध्वानन्दी- 
भव्रति"” ( तं. उ. २।७ ) अर्थात्‌ आनन्दमयात्मा वह्‌ आनन्दरस दै, जिसको प्राप्त करके यह्‌ 
( जीव ) आनन्दित हो जाता है । जीवात्मा जब उस आनन्दमय का र्धा ( प्रापक ) भौर 
आनन्दमय लन्धव्य है, इस प्रकार जीव॒ ओर आनन्दमय का मेद-प्रतिपादन यह सिद्ध करता 
है कि आनन्दमय जीव नहीं । 

शङ्का--यदि ल्वा लन्धभ्य नहीं होता, तब श्रुति ओर स्मृति मे जीव के लिए अभिन्न- 
रवरूप परमात्मा को अन्वेष्टव्य ( गवेषणीय }) क्यों कहा है ? 

समाधान -- यद्यपि जीवात्मा ओर परमात्मा का वस्तुतः अभेद है, तथापि अविद्या 
कै द्वारा आपादित भेद को लेकर लन्धृत्व ओर रब्ध्यत्व की उपपत्ति हो जाती है अर्थात्‌ 
देहादि-तादात्म्यापन्न आत्मा प्रापक ओर स्वोपाधि-रहित आत्मा छन्धघ्य हो जाता है, 
आशय यह है कि अविद्याके द्वारा जीवं कोब्रह्यसे ही भिन्न दर्शाया गयारहै, जीवसे जीव 
को भिन्न नहीं कहा गया है, यदि आनन्दमय को जीव कहा जाता है, तब जीव कौ अविद्या 
के द्वारा वह्‌ स्वयं अपने से भिन्न क्योकर सिद्धहोगा? मेद के विना जीवम लन्धृत्व ओर 
आनन्दमय मे लन्धव्यत्व नहीं बेन सकता । जीव ओर ब्रह्म का भेदाभेद पहले ही खण्डित हो 

काहै। 

५८) शङ्का-जेसे परमात्मा से भिन्न जीवात्मा द्रष्टा नहीं होता, वैसे ही जीवात्मारूप द्रष्ट 
से परमेश्वर भिन्न नहीं, अतः जीव यदि अनिर्वाच्य है, तब परमेश्वर भी अनिर्वाच्य हीहो 











२१६ "्मस्‌त्र शाङ्करभाष्यम्‌ [अ.११पा.१स्‌. १९ 


नान्योऽतोऽस्ति दष्ठा' { ० ३।७।२३ } इत्यादिना । परमेश्वरस्त्वविद्याकट्पिताच्छा 
रोरात्कत्त्माक्त्विज्ञानात्माख्यादन्यः। यथा मायाविनश्चमेखङ्घरात्सृत्रेणाकाशमधिरो 
हतः स एव मायावी परमाथरूपो भूमिष्ठो ऽन्यः । यथा वा घटाकाशादुपाधिपरिच्छि- 
ज्नाद्चुपाधिर परिच्छिन्न आकाशोजऽन्यः । इंद्रा च विज्ञानात्मपरमात्मभेदमाधित्य 
"नेतरो .ऽचुपपत्तः', “मेद्‌भ्यपदेशाच्च' इत्युक्तम्‌ । १७॥ 
कामाच्च नानुमानापेक्षा ॥ १८ ॥ 

आनन्दमयाधिकारे च "सोऽकामयत बह स्यां प्रजायेय ( ते० २।६ ) इति काम 
यिवृत्वनिद्‌ दचान्नाचुमानिकमपि सांख्यपरिकर्पितमचेतनं प्रधानमानन्दमयत्वेन कारण 
स्वेन वा-ऽपेशक्षितभ्यम्‌ । शक्षतेनाशब्दम्‌' (त्र° सू० १।१।५) इति निराङ़तमपि प्रधानं पूर्वं 
सूत्रोदाहतां कामयितत्वश्चतिमाभधित्य प्रसङ्गात्पुनर्निराक्रियते गतिसामान्यप्रपञ्च- 
नाय । १८ ॥ 

अस्मिन्नस्य च तद्योगं ज्ञास्ति॥ १९॥ 
इतश्च न प्रधाने जीवे वानन्दमयशब्दः। यस्मादस्मिन्नानन्दमये परत आत्मनि 


प्रति ङ्ुद्धस्या.ऽस्य जोवस्य तद्योगं शास्ति । तदात्मना योगस्तद्योगः, तद्भावापत्तिः । 


भामती 
निर्वाच्यत्वे परमेश्वरोऽप्यनिर्वाच्यः स्थात्‌ तथा चन वस्तु स्निव्यत आह ॐ परमेऽवरस्त्वविद्याकत्पि- 


ताद्‌ इति @ । रजतं हि समारोपितं न शुक्तितो भिद्यते । नहि तद्धदेनाभेदेन वा शक्यं निवत, 
शुक्तिस्तु परभा्थं सती निवंचनीयानिवं चनीयाद्रनताद्भद्त एव । अत्रेव सरूपमात्रं द्टन्तमाह्‌ ® यथा 
मायाविन इत्ति ® । एतदपरितोषेणात्यन्तसरूपं दृष्टान्तमाह ॐ यथा वा घटाकाश्चाद्‌ इति ® । श्ेषमति. 


रोहितार्थम्‌ ॥ १७-१९ ॥ 





भामती ~व्याख्या 

जायगा । अनिर्वाच्य होने पर परमाथंसत्‌ ्योकर रह्‌ सकेगा ? 

समाधान -उक्त शङ्का का समाधान करते हए भाष्यकार ने कहा है - 'परमेश्वरस्तु 
अविद्याकत्पितात्‌ शारीरात्‌ कतर्भो्‌विज्ञानात्माख्यादन्यः” । जसे शुक्ति मे समारोपित रजत की 
सत्ता शुक्ति की सत्ता से भिन्न नहीं, किन्तु शुक्ति की सत्ता रजत की सत्ता से भिन्न होतीहै,वंसे ही 
जीवरूप भध्यस्त पदाथं अपने अधिष्ठानभरूत परमेश्वर से भिन्न नहीं, किन्त परमेश्वर अपने में 
अध्यस्त जीव से भिन्न पारमाथिक है । इसके अनुरूप दृष्टंत प्रस्तुत किया जाता है-'“यथा माय. 
विनः चमंखद्धधरात्‌ सूत्रणाकाशमधिरोहूतः स एव मायावी परमाथरूपो भूमिष्ठोऽन्यः" । जंसे 
एक ही एेन्द्रजालिक अपने वास्तविक रूपमे भूमि परखडादहै ओर काल्पनिकरूपके द्वारा 
आकाश मे टक रहे एक सूत पर चद रहा है । वहां उसके काल्पनिक रूप से उसका भूमि 
पर अवस्थित वास्तविक रूप भिन्नहोतादहै, वंसेही जीवसे ब्रह्य भिन्न होतादहै। अस्य 
अनुरूप दृष्टान्त दिखाया जाता है - “यथा वा घटाकाणाई उपाधिपरिच्छिन्नाद्‌ अनुपाधिरपरि- 
च्छिन्न आकाशोऽन्यः'” । जसे घटादि उपाधियो से परिच्छिन्न आकाश की अपेक्षा अनवच्छिन्न 
आकाश भिन्न होता है वसे ही जीवरूपं अवच्छिन्न चेतन की अपेक्षा ब्रह्मरूप अनवच्छिन्न 
चेतन भिन्न होता है । शेष भाष्य अत्यन्त सुबोध है । [ “कामाच्च नानुमानपेक्षा- इस सूत्र 
के द्वारा “सोऽकामयत बहु स्यां प्रजायेय" ( तं. उ. २।६) इस श्रुति मे निदिष्ट कामयित्रत्वा- 
नुपपत्ति दिखाकर प्रधान तत्तव कौ आनन्दमयता का खण्डन किया गया। “असिमिन्नस्य च 
तद्योगं शास्ति" यह्‌ सूत्र कहता है कि मोक्षावस्था में जीव आनन्दमय तत्त्व से तादात्म्य 


स्थापित कर लेता है, अतः तादात्म्य के अनुयोगी का अपने प्रतियोगी से भिन्न होना स्वाभा- 





आनन्दमयस्य ब्रह्मत्वम्‌ |  दिन्दौसदितमामतोसंवलितम्‌ २१७ 


मुक्तिरित्यधैः । तद्योगं शास्ति शाखम्‌-- यद्‌ ह्योवष पतस्मन्नटदये ऽनाटभ्येऽनिख््त $ 
निलयने ऽभयं धरतिष्ठां दिन्दते, अथ सोऽभयं गतो भवति । यदा शयेवष पतस््मिन्लु- 
द्रमन्तरं कुरुते, अथ तस्य भयं भवतिः ( त० २।७ ) इति । पतदुक्तं भवति-यदेत 
स्मिन्नानन्दमये.ऽरपमष्यन्तरमतादात्मभ्यरूपं पश्यति, तदा संसारभयान्न निवतेते । यदा 
त्वेतस्मिन्नानन्दमये निरन्तरं तादात्म्येन प्रतितिष्ठति, तदा संसारभयान्निवतंत इति । 
तच्च परमात्मपरिग्रहे घटते, न प्रघानपरिग्रहे जोवपरिश्रहे वा। तस्मादानन्दमयः 
परमामेति स्थितम्‌ । 

इदं त्विह वक्तभ्यम्‌-- स वा पष पुरुषोऽन्नरसमयः' । (तस्माद्वा पतस्माद- 
ज्नरखमयादन्यो ऽन्तर आत्मा प्राणमयः, तस्मात्‌ (अन्योऽन्तर आत्मा मनो- 
मयः' तस्मात्‌ “अन्यो ऽन्तर आत्मा विज्ञानमयः" ( ते० २।१,२,३,४ ) इति च विकारार्थे 
मयरप्रवाहे सल्यानन्दमय पवाकस्मादधेजरतीयन्यायेन कथमिव मयटः पाचुरयाथेतवं 
ब्रह्मविषयत्वं चाश्रीयत इति ? मान्त्रवर्णिकव्रहमधिकारादिति चेत्‌ ,- न, सन्नमयादीना- 
मपि तरि ब्रहात्वभ्रसङ्गः । अजाह - युक्तमन्नमयादीनामब्रह्मर्वं, तस्मात्तस्मादान्तरस्या- 
न्तरस्यान्यस्यान्यस्यार्मन उच्य मानत्वाद्‌ , आनन्दमयात्त्‌ न कश्चिदन्य आन्तर मआत्मो- 

भामती 
स्वमतपरिग्रहुथंमेकदैदिमतं दषधति ® इदं त्वह वक्तव्यम्‌ इति ® । एष तावदु्सर्गो यत्‌ -- 


ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठेति ब्रह्मशब्दात्प्रतीयते। 
विक्ञुद्धं ब्रह्म, विकृतं त्वानन्दमयशब्दतः ॥ 











 .भामती~व्याख्या = निलयते 
विक है । आशय यह टै किं “यदा ह्येवेष एतस्मिन्‌ अदृश्येऽनात्म्येऽनिरुक्तेऽनिलयनेऽभयं प्रतिष्ठा 
विन्दते ( ते. उ. २।७) इस श्रुति के द्वारा आनन्दमय पदाथं केसाथ जो जीवक 


तद्रषापत्ति दिखाकर मुक्ति का स्वरूप दिखाया गया है, वह्‌ तभो उपपन्न हो सकता है, जड 
कि आनन्दमय पदाथं को ब्रह्मरूप माना जाय ] ।। १७-१९॥ 


पकदेशो के मत का निरास - 

कथित एकदेशो क मत मे यह्‌ प्रश्न उठता हैकि “सवा एष पुरुषोऽन्नरसमयः" 
( तं. उ. २।१ ), “तस्माहा एतस्मादन्नरसमायाद्‌ अन्योऽन्तर आत्मा प्राणमयः. (तं. उ. २।२), 
“तस्माद्वा एतस्मात्‌ प्राणमयाद्‌ अन्योऽन्तर आत्मा मनोमयः" ( तं. उ. २।३), “तस्मादा 
एतस्मान्मनोमयाद्‌ अग्योऽन्तर आत्मा विज्ञानमयः" (तं. उ. २४), “तस्माद्वा एतस्माद्‌ 
विज्ञानमयाद्‌ अन्योऽन्तर आत्मा आनन्दमयः” (त. उ. २५) यहाँ सब पांच वाक्यो मे "मयद्‌" का 
प्रयोग हु है, पूवंके चार दाक्ण्रैमेतो मषरट्‌' विकाराधंक है किन्तु पच्चम वाक्य में मयट्‌' 
प्राचर्याथंक मान लिया गया, पट्‌ वों ? विकारा्धंक "मयट्‌" कै प्रवाह्‌ मे अकस्मात्‌ एक मयद्‌ 
को प्राचर्याथंकं वथोकिर माना जा सकता है? यहाँ तो अर्धजरतीय" न्याय लाग्‌ होता है 
[ अरधंजरतीयन्याय का स्पष्टीकरण वरते हृए्‌ सोमेश्वर भटर कहते है-“केनचित्पाशुपतेन्‌ सवं- 
जरत्या यौषितोऽनपभोग्यत्वात्‌ स्वैतरुण्याश्च बृद्धेप्यरुचिप्रसङ्गाद्‌ अधंजरत्यानयने दूतः प्रेषितः" 
( स्या. सु. पृ. १३५ } । आधी वृटौ ओर आधी तरुणी स्त्री का निर्माणं या अन्वेषण जैसे 
असंगत है, वंसे ही एक प्रवाह मे पटित कुष्ठ मयट्‌ प्रत्ययो को विकारा्थंक ओर कुछ को 
्राचर्थाथंक मानना असंगत है । इस न्याय के लिए (जाघा तीतर भौर भधा बटेर' की कहावत 


प्रचलित है | । ¦ 
ब्रह्म पृच्छ प्रतिष्ठेति ब्रह्मशब्दात्‌ प्रतीयते । 
विशुद्धं ब्रह्म विकृतं त्वानन्दमयशब्दतः ॥\ 
दः 
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ज्यते, तेनानन्दमयस्य ब्रह्मत्वम्‌ , अन्यथा प्ऱतहानाग्ऱतप्रक्रियाप्रसङ्गादिति । अचो. 
च्यते,- यद्यण्यन्नमयादिभ्य इवानन्दमयादन्योऽन्तर आत्मेति न श्रयते, तथापि नानन्द्‌ 
मयस्य ब्रहास्वं, यत आनन्दमयं भ्रत्य ्चरयते- "तस्य प्रियमेव शिरः । मोदो दक्षिणः 

; प्रमोद उत्तरः पक्षः । आनन्द्‌ आत्मा । ब्रह्म पुच्छं धरतिष्ठा' ( ते० ५।५ ) इति । 
तत्न यद्‌ ब्रह्म मन्त्रबण भरृतम्‌- "सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' इति, तदिह "बह्म पुच्छं 
प्रतिष्ठाः श्युच्यते । तद्धिलिक्ञापयिषयेवान्नमयादय आनन्दमय पयन्ताः पञ्च कोशाः 
करुष्यन्ते । त्न कुतः प्रङतहाना $ग्ऱृतप्रक्रियाग्र सङ्गः ? नन्वानन्दमयस्यावयवत्वेन 
ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठाः इत्युच्यते, अच्नमयादौनामिव इद्‌ पुच्छं प्रतिष्ठा इत्यादि । तत्न कथं 
बरह्मणः स्वप्रधानर्वं शक्यं विश्चातुम्‌ ? भ्रङ्‌तत्वादिति ब्रूमः । नन्वानन्द्मयावयवत्वे 
नापि ब्रह्मणि विज्ञायमाने न प्रकूतत्वं हीयते, आनन्वमयस्य ब्रह्मत्वादिति । अत्रोच्यते,- 
तथा सति तदेच ब्रह्मानन्दमय आल्मा.ऽवयवी, तदेव च ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठावयव इत्य- 
सामञ्जस्यं स्यात्‌ । अन्यतरपरिग्रहे तु युक्तं "रह्म पुच्छं भ्रतिष्ठा' इत्यत्रेव ब्रह्मनिदश 
आश्चयितु, ब्रह्मशब्द संयोगात्‌ ; नानन्दमयवाकये ब्रहाशब्द संयोगाभावादिति । अपिच 
ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा इ्युकत्वेदसुच्यते, -- "तदप्येष इलोको भवति । असन्नेव स 
भवति । असद्‌ ब्रह्मेति बेद्‌ चेत्‌ । अस्ति ब्रह्मति चेद्धेद । सन्तमेनं ततो विदुरिति 
(ते २।६) । अर्रिमश्च इलोके.ऽनवुङृष्यानन्वमयं, ब्रह्मण एव भावाभावबेदनयोगोणदोषा 
भिचानाद्‌ गम्यते ब्रहम पुच्छं प्रतिष्ठा इत्यञ्च ब्रह्मण एव स्वभ्रघानतवर्मिति । न चानन्द्‌- 
मयस्यात्मनो मावाभावशङ्का युक्ता; ्रियमोदादिविशेषस्यानन्दमयस्य सवलोकप्रसिद्ध- 
त्वात्‌ । कथं पुनः स्वभ्रधानं सदत्रहय, आनन्दमयस्य पुच्छत्वेन निर्दिश्यते - श्रम पुच्छं 
अतिष्ठा" इति ? नेष दोषः; पुच्छवत्पुच्छं, प्रतिष्ठा परायणमेकनीडं लौकिंकस्यानन्द्‌- 
ज्ञातस्य त्रहानन्द्‌ इत्येतदनेन विवक्ष्यते, नावयवत्वम्‌ ; "पतस्येवानन्दस्यान्यानि 
भूतानि मात्रामुपजोवन्ति" ( बृह ० ४।३।३२ ) इति श्रुत्यन्तरात्‌ । अपि च आनन्दमयस्य 
ब्रह्मत्वे प्रियाद्यवयवत्वेन सविशेषं ब्रह्माभ्युपगन्तव्यम्‌ , निर्िशेयं तु ब्रह्य वाक्यशेषे 
शयते; वाङ्मनसयोरगोचरत्वाभिधानात्‌-शयलो वाचो निवतन्ते अप्राप्य मनसा 
सह । आनन्द्‌ ब्रह्मणो विद्धान्नो विभेति कुतश्चनेति, ( तं० २।९ )। अपि च आनन्द 
प्रचुर इत्युक्त $पि दुःखास्तित्वमपि गम्यते; प्राचुयेस्य लोके परतियोगयङ्पत्वापेक्षत्वात्‌ । 
तथा च सति यन्न नान्यत्पश्यति नान्यच्छणोति नान्यद्विजानाति स भूमा (७।२७।१) 
इति भूम्नि ब्रह्मणि तद्वथतिरिक्ताभावश्तिरुपरुष्येत । प्रतिशरीरं च भ्रियादिभेदादा- 
नन्द मयस्यापि भिन्नत्वम्‌ , ऋय तु न प्रतिशरीरं भिद्यते; “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म 
( तंत्ति० २।१) इत्यानन्त्यश्रतेः, “पको देवः सर्वभूतेषु गृढः सवेग्यार्पौ सववभूतान्त 
रात्मा' ( इवे० ६।११ ) इति च श्ल्थन्तरात्‌ । न चानन्दमयस्याभ्यासः अयते, प्राति 


भामती 
तत्र कि पुच्छपदस्षमभिष्याहारादन्नमयादिषु चास्यावयवपरत्वेन प्रयोगादिहाप्यवयवपरःडात्‌ पुच्छ- 


पदस्य तत्समानाधिकरणं ब्रह्मपवमपि स्वाथत्वागेन कथच्चिदवयवपरं व्यार्पायता< ? आनन्दमयपदं 





भामती-ग्याख्या 
[ ब्रह्म" शब्द भौर "आनन्दमय" शब्द पर ध्यान देने से प्रतीत होता है कि ब्रहम शब्द से 


अविकृत विशुद्ध चिदात्मा की एवं “आनन्दमय शब्द से आनन्द के विकारभूत पदां की 
प्रतीति होती है, भतः उक्त दोनों शब्दों का सामानाधिकरण्य क्योकर सम्भव होगा ? ] यहां 
यह्‌ सन्देह होता है किं "पुच्छ पद का "बह्म" पद के साध समभिव्याहार एवं अन्नमयादि का 





आनन्दमयस्य ब्रह्मत्वम्‌ ] दिन्दौसदितमामतीसंवलितम्‌ २१९ 


पदिकाथेमात्रमेव हि सर्व ्ाभ्यस्यतते- "रसो वै सः, रसं ह्येवायं ल्या 5ऽनन्दी- 
भवति, को ्यवान्यात्कः प्राण्यात्‌ , यदेष आकाश आनन्दो न स्यात्‌" । 'सेपा.ऽऽन- 
न्वस्य मोमांसा भवतिः । (आनन्दं ब्रह्मणो विद्धान्न बिभेति कुतश्चनेति" ( ते० २।७,८,९ ) 
“आनन्दो ब्रह्मति व्यज्ञानात्‌ ( तै० ६।६ ) इति च । यदि च आनन्दमयशब्दस्य ब्रह्म 
विषयत्वं निश्चितं मवेत्‌ , तत उत्तरेष्वानन्दमात्रभ्रयोगेष्वभ्यानन्दमयाभ्यासः कङ्प्येत । 
न त्वानन्दमयस्य ब्रह्मत्वमस्ति, धरेयशिरस्त्वादिभिहतुभिरित्यबोचाम। तस्माच्छुत्यन्तरे 
'विन्ञानमानन्दं ब्रह्म' ( ब० २।९।२८ ) इत्यानन्द्भ्राति पदिकस्य ब्रह्मणि भ्रयोगद्‌- 
शेनात्‌ । "यदेष आकाश नन्दो न स्याद्‌" इत्यादिवब्रेह्यविषयः प्रयोगो न त्वानन्दमया- 
भ्यास इत्यवगन्तञ्यम्‌ । यस्त्वयं मयडन्तस्येवानन्दशब्दस्याभ्यासः--"पएतमानन्दमय- 
मात्मानमुपसंक्रामति' ( तं २।८ इति, न तस्य ब्रहाविषयत्वमस्ति, विकारात्मना- 
मेवान्नमयादीनामनात्मनामुपसंकमितव्यानां प्रवाहे पतितत्वात्‌ । नन्वानन्दमयस्योप- 


भामती 

चान्नमयादिविकारवाचिप्रायपटठितं विकारवाचि वा, कथञ्चित्‌ प्रचुरानम्दवाचि वा ब्रह्मण्यप्रसिद्धं कया- 
चिद्‌ वृत्या ब्रह्मणि उयाख्यायताम्‌ ? आनन्दपदाभ्यासेन च अयोतिप्पदेनेव ये।.तष्टोभ आनन्दमयो लचयताम्‌, 
उतानन्दमयपढं विकारायंमस्तु, ब्रह्मपदं च ब्रह्मण्येव स्वार्थेऽस्तु, आनन्दपदाभ्यासश्च स्वार्थे, पुच्छपद- 
मात्रमवयवध्रायलिखितमधिकरणपरतया व्याक्रियतामिति कृतबुद्धथ एव विदाङ्कुर्वन्तु । तत्र 

प्रायपाठपरित्यागो  मुख्यत्नितयलङ्कनम्‌ । 

पुवं स्मिन्नुत्तरे पक्षे प्रायपाठस्य बाधनम्‌ ॥ 

पुच्छपदं हि वालधो मुख्यं सदानन्दमयावयवे गोणमेवेति मुख्यशाब्वा्थंलङ्घनम्‌ अवयवपरतायाम- 

धिकरणपरतायां च तुल्यम्‌ । अवयवध्रायकेखनाधश्च विकारभ्रायलेखबाषेन तुल्यः । ब्रह्मपदमानन्दमयपदम्‌ 
म - 


| भामती-व्याख्या 

प्राय-पाठ देव कर क्या यह्‌ मान लिया जाय कि अवयवा्थंक पुच्छं पद-समभिव्याहूत श्रह्य' 
पद भपने विशुद्धचिदात्मरूप वाच्यां को छेड़ कर अवयवरूप अथं को कहता है? या 
आनन्दमयः" पद विकारार्थेक पदों के प्रवाह में पठित हीने केश्कारण विकार-वाची है? या 
किसी प्रकार प्रचुर आनन्द का वाचकदहै? या ब्रह्मम अप्रसिद्ध होने पर भी किसी वृत्ति 
के द्वारा ब्रह्यपरक है ? या जसे अभ्यस्त "ज्योति पद की ज्योतिष्टोम मे लक्षणा होती है, वेसे 
ही अभ्यस्त “आनन्द' पद की आनन्दमय में लक्षणा कौ जाय ? अथवा "आनन्दमय" पद 
विकाराथंक ही रहे, ब्रह्य" पद भी अपने स्वाथंभूत ब्रह्य का ही वाचक रहे, *आनन्द' पदं 
का अभ्यास भो अपने स्वाथंमात्र का समपेकं रहे, केवल "पुच्छ" पद अवयवाथंक पदों के प्रवाह 
मे प्रविष्ट होने के कारण अधिकरणाथंक मान लिया जाथ ? इन प्रश्नों पर विवेचकों को अपना 
विचार प्रस्तुत केरना चाहिए । उन पक्षो मे - | | 

प्रायपाठपरित्याणो पुख्यत्रितयलद्भूनम्‌ । 

पुवंस्मिन्नुत्तरे पक्षे प्रायपाठस्य बाधनम्‌ ॥ 
[ मयट्‌" प्रत्यय विकाराथं मे, "ब्रदा' शब्द ब्रह्मरूपं अथं मे ओर अभ्यस्यमान “आनन्द शब्द 
्रकृत्यथं मे स्वभावतः मुख्य है, इन तीनों स्वभावो का पूवं पक्ष मे उल्लङ्घन ओर "भानन्दमयः' 
पद का विकाराथंक पदों के प्राय में पाठ उपेक्षित हो जाता है । उत्तर पक्ष मे केवल "पुच्छ पद 
का अवयव-प्राय-पाठ बाधित होता है, मुख्याथंक तीनों पदों पर किसी प्रकार का आघात नहीं 
आता | अर्थात्‌ "पुच्छ पद पशुकी बाल्धि ( छाडगृल) में मुख्य होकर आनन्दमय के 
अवयवा मे गौण ही माना जातादहै। मुख्य शब्दाथं का उल्लङ्खन भवयवपरतां भौर 





= च जात्‌ ाााः ः -आो ज = 
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खंक्रमितभ्यस्यान्नमयादिवदत्रदार्वे सति नेव विदुषो व्रदाभ्रात्तिः फलं निर्दिष्टं मवेत्‌ । 
नेष दोषः, आनन्दमयोपसंक्रमणनिद्‌ शेनेव पुच्छग्रतिठाभूततरहयभ्राप्तेः फलस्य निर्दिष्ट 
त्वात्‌ । “तदप्येष शलोको भवति । यतो वाचो निवतन्ते इत्यादिना च प्रपञ्च्यमान- 
त्वात्‌ । या स्वानन्दमय संनिधाने सोऽकामयत बडु स्यां प्रजायेयेति" इयं श्रुतिख्दाः 
हता, सा ब्रह्य पुच्छं प्रतिष्ठा' इत्यनेन संनिहिततरेण ब्रहःणा सम्बध्यमाना नानन्द्‌ 
भयस्य ब्रह्मतां ्रतिबोधयति । वदपेश्चस्वाच्चोत्तरस्य प्रन्धस्य “रसो वे सः इत्यादेनी- 
नन्दमयविषयता । नञ 'सोऽकामयत' इति व्रण पुरलिङ्गनि दंशो नोपपद्यते । नायं 
दोषः, (तस्माद्वा पतस्मादात्मन आक्रादाः संभूतः, इच्यत्र पुलिङ्गनाप्यारमशब्देन 
ब्रह्मणः प्रङृतस्वात्‌ । या तु भागवी वारुणी विद्या “आनन्दो तयति व्यज्ञानाद्‌, इति, 
तस्यां मयडश्चरवणात्‌ , भरियशिरस्त्वाद्यश्चवणाच्च युक्तमानन्दस्य नरहुत्वम्‌ । तस्मादण- 
मामपि विेषमनाथित्य न स्वत पव प्रियशिरस्त्वादि ब्रह्मण उपपद्यते । नचेह 
सविशेषं ब्रह्म भरतिपिपादयिषितं, वाङ्मनसगोचरातिक्रमशरुतेः । तरमादन्नमयादिष्वि- 
भामती 

आनन्दपदमिति त्रितयलङ्घनं त्वधिकं, तस्मान्मुष्यत्रितयलद्खनादसाधीयान्‌ पूर्व॑ः पक्षः । मुख्यत्रयानु` 
गुण्येन तुत्तर एव पक्षो युक्तः । अपि चानन्दमयधदस्य ब्रह्माथंतये ब्रह पच्छमिति न समञ्जसम्‌ । नहि 
तदेवावयव्यवयवश्चेति युक्तम्‌ । आधारपरत्वे च पुच्छश्ब्दस्म प्रतिष्टत्येतरप५रन्नत रं भवति । जानन्द- 
मयस्य चान्तरत्वमन्नमयादिकोश्षपक्षया ¦ ब्रह्मणस्त्वान्तरत्वरनन्दपयःदथ'द्‌ म्यत इति त्र ध्योक्तम्‌ । 
एवं चान्नमयादिवदानन्दमयस्य त्रियाद्यबथवयोगो युक्तः । वाङ्‌मनसागःचर पु परब्रह्मण्युपाधिमन्तरभेन्य 
प्रियाद्यवयवयोगः प्राच्यं च वेशेन व्याख्यायेयाताम्‌ । तथा च मासतर्ीणिकंस्य ब्रह्मण एव ब्रह्म पुच्छ 
प्रतिष्ठेति स्वप्रधानस्याभिधानात्‌ तस्येवाधिकारो नानन्बभवस्येति । सोऽकामयतेत्याद्चा अपि भरुतयो ब्रह्म. 
विषया नानन्दमयविषया हत्थथं सक्षेपः । सुयनमन्यत्‌ ॥ 





भामतो~ग्यादख्या 

अधिकरणाथंपरता--इन दोनों पक्षो तं खन दहै) अवेपदथकते उदो के प्राव-पाठ का बाध 
विकाराथंक पदों के प्राय-पाटर.बधि के तुल्यं ३, कन्तु श्रह्य' पद, "आनन्दमयः पद ओौर 
'आनेन्द' पद-- तीनों की मुरपराथंता क। बाघ अधिक होता दहै, अतः मुखः त्रितय का उल्लङ्भन 
होने के कारण पूर्वं पक्ष अयुक्त ओर मुख्य-त्रितय का पोषक होने कै कारण उत्तर पक्ष श्रेष्ठ है । 

दूसरी बात यह्‌ भी कि 'आनन्दमय' पद के ब्रह्याथंक मानने पर "ब्रह्य पुच्छम्‌ -- 
इस वाक्य का सामन्जस्य नहीं वेठता, क्योकि वही ब्रह्य अवयःी भौ अर अपना अत्रयव भी 
हो-एेसा सम्भव नहीं । "पुच्छ" शब्द का आ वरारप्रक मनन पर श्रतिढा' पद भो उपपन्नतर 
हो जाता है । आनन्दमय मे अभ्यन्तरता का परतिदादत अमा केशा की अपेक्षा किया 
जा सकता है । ब्रह्ममे सर्वान्तरता ता अर्त्‌ सिद्ध हा जतः ३, अतः श्रुति ते उसका 
अभिधान नहीं किया । इस प्रकार अद्नमयादि कै समत आनन्दमय # प्रिया अवयवो कायोग 
ओर प्राचुथं का समन्वय हो सकता है, किन्तु उट्‌ सुकर नह, अप वलेश.-मराध्य है । फलतः 
“सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म" इस मन्व्रवणं मे प्रस्तावित च्य ष द ' ब्रह पुच्छं प्रतिष्ठा" यहां 
पर मुख्यतः अभिधान किया गया है, वही अधवङ्कत्‌ है, बानन्दयय नहीं । "सोऽकामयत" 
( तै. उ. २।६ ) इत्यादि ध्रुतिरयां भा ब्रह्य को ही दिषय करते) हः भीनन्दमय को नहीं| शेष 
भाष्य सुगम है। [यह जो श्भा होती दै कि ब्रह्मण पर नुक लिङ्घ है, उसका 
“सोऽकामयत यहा पंट्लिङ्गरूप से निदेश दथीरर्‌ हया ?' उस शङ्का का समाधान यह्‌ 
है कि “तस्माद्रा एतस्मादात्मनः आकाशः सम्भूतः?" - इत्यादि वाक्यो मे उसी ब्रह्मका 
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वानम्दमये.ऽपि विकारार्थ पव मयड्‌ विक्षेयो न प्राचुयथैः, सूत्राणि त्वेवं व्याख्येयानि-- 
ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्टा' इत्यत किमानम्दमयावयवत्वेन ब्रहम विवक्ष्यत उत स्वप्रघानत्वे- 
नेति ? पुच्छशब्दाद्वयवस्वेनेति प्राक्च उच्यते--आनन्दमयोऽभ्यासात्‌ । आनन्दमय 
आत्मेत्यत्र रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा इति स्वप्रधानमेव ब्रह्मोपदिश्यते, अभ्यासात्‌ । 
"असन्नेव स॒ भवति' इत्यस्मिन्निगमनश्लोके ब्रह्मण पव केवलस्याभ्यस्यमानत्वात्‌ । 
'विकारशम्दान्नेति चेन्न पाचुयीत्‌'। विकारशब्देनावयवशब्दो ऽभिप्रेत: । पुच्छमित्य- 
वयवशाब्द्‌ान्न स्वश्रधानरवं ब्रह्मण इति यदुक्त, तस्य परिद्ारो वक्तव्यः । अत्रोच्यते- 
नायं दोषः, प्राचु्यादप्यवयवशब्दोपपत्तेः । भ्राचुयं प्रायापत्तिः, अवयवभ्राये वचन 
मित्यर्थः । अन्नमयादीनां हि शिरथादिषु पुच्छान्तेष्ववयवेषूक्तण्वानन्दमयस्यापि 
शिर भादीन्यवयवान्तराण्युक्त्वाऽवयवभ्रायापत्या व्रह्म पुच्छं तिष्ठा" इत्याद! नावयव- 
विवक्षया । यत्कारणमभ्यासादिति स्वप्रधानर्वं ब्रह्मणः समधितम्‌ । “तद्धेतुभ्यपदे- 





भामती-~व्याख्या 
'जास्मा' पद कै हारा उल्लेख किया गया है, जो कि पुं्लिङ्खं है । यहं भुगुनद्ारा प्राक्च भौर 
वरुणोपदिष्ट विद्या मेँ कहा गया दै-- “आनन्दं ब्रह्मेति व्यजानात्‌" ( ते. उ. ३।६ ) । वहां 
"मयद्‌" का निर्देश नहीं, अतः आनन्द में ब्रह्मरूपता वहां सम्भव द । ब्रह्य मे उपाधि का 
योग जब तक न हो, तब तक भ्रियशिरस्त्वादि का सम्बन्ध स्थापित नहीं हो सकता । यहाँ 
सोपाधिक या सविशेष ब्रह्य विवक्षित नहीं कि प्रियशिरस्त्वादि का योग मान ल्या जाता, 
क्योकि “यतो वाचो निवतंन्ते अप्राप्य मनसा सह” ( ते. उ. २।४।१ ) इत्यादि वाक्यों के 
द्वारा निर्विशेष ब्रह्म का प्रकरण अवधारित है। फलतः अन्नमयादि वायो मे जसे “मयद्‌, 
विकाराथंक है, वसे ही “आनन्दमय शब्द मे भी विकरारपरक मयद्‌ मानना ही न्याय-संगत 
ह, भाचुर्यायंक नहीं । श्रुति का रसा तात्पयं मानने पर इस अधिकरण कै सूरो का जो विरोघ 
होता है, उ्षकी निवृत्ति के लिषए गौणी वृत्ति या लक्षणादि के हारा सूत्रों की अन्यथा व्याख्या 
कर लेनी चाहिए, क्योकि ब्रह्मा्र्गाति मे श्रुति-वाक्य प्रधान कारण है भौर सूत्र-वेक्य अप्रधान 
या गौण साधन, अत एव महरि जँमिनि ने मुख्य शब्दों कौ लक्षणादि न मान कर गौणीभरूत 
पदों की ही लक्षणा को न्यायोचित ठहराया है--'"गुणे तु अन्यायकल्पना” (जै. सू* ९।३।१५) । 
वार्तिककार भी कहते ह - 
वंदिकं जँमिर्नायं च यत्र वार्वयं विरुध्यते । 
अध्याहारादि्भिः सूत्रं वेदिकं तु यथाश्रुतम्‌ ।॥। ( श्लो. वा. पृ. १५) 

लक्षणादि के द्वारा सूत्रोंका तात्पयं एेसा पयेवसित होता है- "आनन्दमयः शब्द 
की "बरह्म पुच्छं प्रतिष्ठा"-इस वाक्य के घटकीभूत श्रह्य पद मे लक्षणा कौ जाती हे । 
आशय यह ह कि "आनन्दमयः इत्५ादि वाक्यो मे जो "ब्रह्म पृच्छ १्तिष्ठा"-- यहां प्रयुक्त 
ब्रह्म" पद मुदख्धाथंक है, अतः वहां श्रुति को "ब्रह्म अधिकरणम्‌'-एेसा कहना चादहि९्‌ था, 
विन्तु वसान कह कर जो ब्रह्म पृच्छम्‌"- ठेसा कहा गया है, उसका कारण यह्‌ है कि पूरव 
वाक्यों मे अवयवार्थक पदो का प्रयोग सन्निहित था, अतः सन्निधान के अनुरोध से अवयवा 
थंक 'पुच्छ' पद का प्रयोग कर दिया गया, किन्तु इसकी भो अधिकरण मे लक्षणाकीना 
रकती है, [ भतः “आनन्दमयोऽभ्यासात्‌' इस सूत्र का अथं यह पय॑वसित होता है कि 
आनन्दमयपदोपलक्षित “ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा इस वाक्य का घटकीभूत श्रय पद अपने 
्रह्यत्मक मुख्यां का ही बोधक दहै, क्योकि "असन्नेव स भवति असद्‌ ब्रह्मेति चेद्‌ वेद” 
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राच्च । सवस्य हि विकारजातस्य सानन्दमयस्य कारणत्वेन ब्रह्म व्यपदिश्यते - 
“इदं . सर्वमसृजत । यदिदं किञ्च ( ते० २।६) इति । न च कारणं सत्‌ ब्रह्म स्वविका- 
रस्यानन्दमयस्य मुख्यया चृत्याऽवयव उपपद्यते । अपराण्यपि सूज्ाणि यथासंभवं 
पुच्छवाक्यनिर्दिष्टस्येव ब्रह्मण उप पादकानि द्रष्टञ्यानि ॥ १९ ॥ 
भामती 

® सूत्राणि त्वेवं व्याख्येयानि इति ® । वेदसुत्रयोविरोधे गुणे स्वन्याय्यकर्पनेति सूत्राण्यत्यथा 
नेतश्यानि । आनन्दमयशब्देन तद्वाक्यस्यव्रह्मपुच्छगप्र तिष्ेत्येतदृगतं ब्रह्मपदमुपलचयते । एतदुक्तं भवति- 
आनन्वभय इत्यादिवाक्ये यद्‌ ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठेति ब्रह्मपदं, तत्‌ स्वप्रघानमेवेति । यत्त ब्रह्माधिकरणमिति 
वक्तव्ये ब्रह्म पुच्छमित्याह श्रुतिः, तत्कस्य हेतोः ? पुवं मवयवप्रधानप्रयोगात्‌ तस्रयोगस्येव बुद्धो सल्तिधानात्‌, 
तेनायि चाधिकरणलक्षणोपपत्तेरिति ॥ 'मान्त्र्वाणिकमेव च गीयते ® ।॥\१५॥ यत्तत्थं ज्ञानमित्यादिना 
भन्त्रवर्णेन ब्रह्मोक्तं तदेतदुपायभूतेन ब्राह्मणेन स्वप्राघान्येन गीयते -- ब्रह्य पुच्छं प्रतिष्ठेति । अवयववचनत्वे 
त्वस्य मन्त्रे प्राधान्यं बराह्मणे त्वप्राधान्यमिति, उापयोपेपयोर्मन्त्रव्राह्मणयोविप्रतिषत्तिः स्यादिति । 

® नेतरोऽनुपपत्तेः ® । अत्र॒ इतश्नानन्दमय इति भाष्यस्य स्थाने इतश्च ब्रह्य पुच्छं प्रतिष्ठेति 
पठितव्यम्‌ । ® भेदन्यपदेशाच्च ® । अत्रापीतश्चानन्दमय इत्यस्य चानन्दमथाधिकार हत्यस्य च भाष्यस्य 
स्थाने ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठेति च ब्रह्मपुच्छाधिकार इति च पठितव्यम्‌ । ® कामाच्च नानुमानपक्षा ® । 
® अस्मिन्नस्य च तद्योगं शास्ति ® । इत्यनयोरपि सुत्रयोर्भाष्ये आनन्द मयस्थाने ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठेति 





पाठो द्रष्टव्यः । ॐ तडेतुय्यदेशाच्च ® । विकारस्यानन्दमयस्य ब्रह्म पुच्छमवयवचेत्‌ कथं सवंश्यास्य 


भामती-ज्याख्या 
( तं ° उ° २।६।१ ) इत्यादि वाक्यों मे केवल ब्रह्म ही अभ्यस्यमान दहै ॥ १२॥ '“विकार- 
शब्दान्नेति चेन्न, प्राचुर्यात्‌" - इस सूत्र मे "विकार" शब्द से अवयव अभिप्रेत है । 'अवयवा- 
थक पुच्छ पद के योग मे “ब्रह्म” पद मुख्याथेक क्योकर हो सकेगा ? इस शङ्खा का परिहार 
इस सूत्र से किथा गया है-“नायं दोष, प्राचुर्यात्‌” । प्राचुयं का अथं है-प्रायपाठ। 
अवयवाथंकं अन्नमयादि पदों के प्रवाह मे पतित होने के कारण अवयवाथंक "पुच्छ" पद के 
दवारा ब्रह्य का भी निर्देश कर दिया गया है, "पुच्छ" पद से आधाराथं की विवक्षा है, मुख्य 
ब्रहम जगत्‌ का आधार ( अधिष्ठान ) है ही, अतः श्रह्य' पद की मुख्याथंतामें किसी प्रकार 
की अनुपपत्ति नहीं ॥ १३॥ ^तद्धेतुव्यपदेशाच्च""--इस सूत्र के द्वारा आनन्दमय-सहित 
समस्त विकार वगं को कारणता ब्रह्य मेही श्रुत है-““इदं सवमसृजत, यदिदं किच" 
( तं. उ. २।६ ) । कारणीभूत ब्रह्म अपने विकारभूत आनन्दमय का मुख्यरूप से अवयव नहीं 
हो सकता । अन्य सूत्र भी “ब्रह्म पृच्छ प्रतिष्ठा-ईइस वाक्य में निर्दिष्ट ब्रह्मके ही 
उपपादक है ।॥। १४॥ | । जो सत्यं ज्ञानमनन्तम्‌ इस मन््रवणं में ब्रह्म निष्ठ है, वही 
ब्रह्म इस ब्राह्मण वाक्य मे उपात्त दै--“ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा" । यदि मन्त्रगत "व्रह्म" पद 
मूख्याथंक ओर ब्राह्यमणवाक्यगत ब्रह्य पद अवयवपरक माना जाता है, तब मन्त्र भौर 
ब्राह्मण का उपाय-उपेयभाव सुरक्षित नहीं रहता, अतः ब्राह्यणगत "ब्रह्म" पद को भी मुरूयाथंक 


मानना आवश्यक है ॥। १५॥ “नेतरोऽनुपपत्तेः” इसमे “इतश्चानन्दमय"“--इस भाष्य के 
स्थान पर "इतश्च ब्रह्य पुच्छं प्रतिष्ठा-एेसा पटना चाहिए । १६॥ ““मेदग्यपदेशाच्च-- 


इस सूत्र के स्थान पर “ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा” गौर “आनन्दमयाधिकारे'" इसके स्थान पर 
| र एसा पद्ना चाहिए ॥ १७। “कामाच्च नानुमानपिक्षा” ओर 
“अस्मिन्नस्य च योगं शास्ति” इन दोनों सूत्रों के भाष्य में ही आनन्दमयः कै स्थान पर 
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( ७ अन्तरधिकरणम्‌ । २०-२१ ) 
अन्तस्न दर्मो पदेश्चात्‌ ॥ २० ॥ 

इदमाम्नायते - "अथ य पषो.ऽन्तरादित्ये हिरण्मयः पुरुषो दश्यते हिरण्यश्म- 
श्र्दिरण्यकेश आ प्रणखात्स्वं पव सुवणेः' (तस्य यथा कण्यासं पुण्डरीकमेवमक्षिणी 
तस्योदिति नाम स पष सर्वभय: पाप्मभ्य उदित उदेति ह वे सर्वेभ्यः पाष्मभ्यो य 
पवं बेद' इत्यधिदैवतम्‌ ( छा० १।६।६,७,८ ) । अथाच्यात्ममपि “अथ य एषो ऽन्तर- 
श्िणि पुरुषो दश्यते" (छा० १।७।१,५ ) इत्यादि । तत्र संशयः- कि विद्याकमातिशय- 
वशास्प्रा्तोर्कषेः कञ्ित्संसारी सूयेमण्डले चश्चुषि चोपास्यत्वेन भयते, किवा निच्य- 

भामती 

विकारजातस्य सानन्दमयस्य . ब्रह्म पुच्छं कारणमुच्येत “इदं सर्वमसृजत, यदिदं किञ्च' इति शत्या ए 
नह्यानन्दमय विकारावयवो ब्रह्मविकारः सन्‌ सवंस्थ कारणमुपपरते । तस्मादानन्दमयविक्ारावयवो ब्रह्मेति 
तदवयवयोग्णानन्वमयो विकार इह नोपास्यत्वेन विवक्षितः, किन्तु स्वप्रधानमिह ब्रह्म पुच्छं 
ज्ेयत्वेनेति सिद्धम्‌ । 


= -०्नित+ ~= 
पुबंस्मिन्नधिकरणेऽपास्तसमस्तविज्ञेषब्नह्यप्रतिषत्यथंमुपायतामात्रेण पञ्च कोका उपाधयः स्थिताः, न 
तुं विवक्षिताः । ब्रह्मे तु प्रधानं ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठेति ज्ञेयतवेनोपक्िक्ठमिति निर्णीतम्‌ । सम्प्रति तु ब्रह्म 
विवङितोपाधिभेदमुपास्यत्वेनोपक्षिष्यते, न तु विद्याकर्मातिज्ञयलब्धोत्कर्षो जीवामादित्यपदवेदनोय इति 





भामती-व्याख्या 
ब्रह्म पृच्छ प्रतिष्ठाः एेसा पटना चाहिए । १८-१९ ॥ “तद्धतुव्यपदेशाच्च" । आनन्दम्गूपं 
विकार का यदि ब्रह्य पुच्छरूप अवयवं है, तब आनन्दमय-सहित समस्त विकारवगं :>~ 
हेतुता का जो श्रुतियों मे प्रतिपादन है-“इदं सवमसृजत, यदिदं किञ्च” । वहु कंसे 
उपपन्न होगा ? क्योकि अनन्दमयरूप विकार का अवयवभूत ब्रह्म समस्त जगत्‌ का कारण 
नहीं हो सकता, अतः आनन्दमयात्मकं विकार का अवयवरूप ब्रह्म यहा उपास्यत्वेन निर्दिष्ट 
है-एेसा कहना संगत नही, किन्तु "ब्रह्म पुच्छम्‌" यहाँ मख्याथंक "ब्रह्म" पद ज्ञेथभूत मुख्य 
ब्रह्म का बोधक है ॥ १९॥ 
नरक 
संगति--विगत अधिकरण में समस्त उपाधियों से रदित निविशेष ब्रह्म की प्रतिपत्ति 

( ज्ञान ) प्राप्त करने के लिए उपायभ्रूत अन्नमयादि पांच कोशों का उपस्थापक वाक्य-समूह्‌ 
प्रस्तुत किया गया, वहां कोशरूप उपाधियां विवक्षित नहीं, मान्त्र्वाणिक निविशेष ब्रह्म ही 
“श्रहय पुच्छ प्रतिष्ठा” -इस वाक्यके द्वारा निर्णीत हुमा, किन्तु इस अधिकरण मे विवक्षित 
उपाधियों से युक्त ब्रह्म उपास्यत्वेन प्रस्तुत किया जाता है । आदित्य पद के हारा वहु जीव 
प्रतिपादनीय नहीं माना गया, जिसने भपनी विद्या ओर धमंके द्वारा परमोत्कषं कालाभ 
कर ल्या हो । [ उपासना का यह्‌ प्रस्तुतीकरण अपने तक हौ सीमित नहीं, अपितु इसका 
उद्देश्य ब्रह्मज्ञान के पावन शिखर पर पहुंचना ही है, कल्पतर्‌ की अमलोक्ति तथ्यपूणं है- 

निविशेषं परं ब्रह्म साक्षातकर्तमनीश्व राः । 

ये मन्दास्तेऽनुकम्प्यन्ते सविशेषनिरूपणेः ॥ १॥। 

वशीकृते ` मनस्येषां सगुणब्रह्मशो्नात्‌ । 

तदेवाविभेवेत्‌ साक्षादपेतोपाधिकल्पनम्‌ ॥ २॥ ] । 

सशय--““य एषोऽन्तरादित्ये पुरुषो दृष्यते" ( छां. १।६।६ ) इत्यादि वाक्यो मे क्या 








जाः किनि ॥ 


२२४ ब्रह्मसूच्रशाद्करभाल्यम्‌ [अ.१पा. १. २० 


सिद्धः परमेश्वर इति ? कि . तावस्पराप्तम्‌ ? संसारीति । कुतः ? रूपवस्व्रवणात्‌ । 
आदित्यपुरुषे तावत्‌ "हिरण्यदमश्चः" इत्यादि रूपमुदाहृतम्‌ । अक्षिपुरषे$पि तदेवाति- 
देशेन भराष्यते--'तस्येतस्य तदेव रूपं यदमुष्य रूपम्‌! इति । न च परमेश्वरस्य रूप 
वस्वं युक्तम्‌ , अशब्दमस्पशौमरूपमन्ययम्‌' ( का० १।३।१५ ) इति शुतेः, आधारश्चव- 
णाश्च--*य पषो ऽन्तरादित्ये, "य पषोऽन्तरक्षिणि' इति । न ह्यानाधारस्य स्वमहिमप्रति- 
छस्य सर्वग्यापिनः परमेश्वरस्याघार उपदिश्येत । (स भगवः कस्मिन्प्रतिष्ठित इति 
स्वे महिभ्नि' { छा० ७।२४।१ ) इति । “आकादावस्सवेगतश्च नित्यः" इति च श्रुती 
भवतः । पेभ्वय म्यादा्चतेश्च । “ख पष ये चामुष्प्रास्पराञ्चो लोकास्तेषां चेष्टे देवका- 
मानां च' ( छा० १।६।८ } इत्यादित्यपुरस्यैश्वययमर्यादा । "स पष ये चेतस्माद्वाश्चो 


लोकास्तेषां चेष्टे मचष्यकामानां च' ( छा० १।७६ ) इत्यक्षिपुरुषस्य । न च परमेश्व 


भामती 
निर्णीयते । तत्र- ` 
¦ मर््यादाधाररूपाणि संसारिणि प्रेनतु। 
तस्मादुषास्यः संसारी कर्मानिधिङृतो रविः । 
हिरण्यहमश्वुरित्यादिरूपश्नवणात्‌, य एषोऽन्तरादिष्ये य एषोऽन्तरिक्षणोति चाधारभेदश्नवणाद्‌ ये 
चामुष्मात्पराञ्नो लोकास्तेषां चेष्टे देवकामानां चेध्येऽवय्यंमर््यादाश्ुतेश्च, संसायव कारयंकारणसद्घताध्मको 
रूपादिसम्यन्न इहोपास्यः, न तु परमात्मा "अज्ञब्दमस्पशंम्‌' इत्यादिश्ुतिभिः (अपास्तसमस्तरूपश्च स्वे 
महिम्नि" इत्यादिश्ुतिभिरपाङृताघारश्च “एष सर्वेश्वरः इत्थादिशुतिभिरधिगतनिभंस्यादिश्दप्यंश्च शकष 
उपास्यत्वेनेह प्रतिपत्तुम्‌ । सवं पाप्मविरहश्चादित्यपुषे सम्भवति, शास्रस्य मनुष्याधिकारतया देवतायाः 


पण्यपापयोरनधिकारात्‌ । सरूपादिमत्वान्ययानुपपतत्या च काय्यंकरणात्मके जीवे उपास्यत्वेन विवक्षिते 
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भामती-व्याश्या 
जीव उपास्यत्वेन श्रुत है ? अथवा नित्य सिद्ध परमेश्वर ? 
पूर्वपक्ष-यहां आदित्यपुरूष कौ उपासना प्रस्तुत कौ जाती है- 
मर्यादाधाररूपाणि संसारिण परे न तु। 
तस्मादुषास्यः संसारी कर्मानधिकरतो रविः ॥ 
्रुति-प्रतिपादित मर्यादा, आधार नोर रूपात्मक उपाधिर्यां जीव में हौ सम्भावित 
है, परमेश्वर मे नहीं, अतः जीवविशेष हौ उपास्यत्वेन उपस्थिट किया जाता है-^हिरण्यश्म- 
श्रुिरण्यकेशः'" इत्यादि स्वणिम मूठ, दाटी भोर केशवाला भव्यरूप वे णित है 1 “य एषोऽ 
न्तरादित्ये'", “य॒ एषोऽन्तरक्षिणि” इत्यादि आधार-विशेष कहा गया है । “ये चामृष्मात्‌ 
परावो लोकास्तेषां चेष्टे देवकामानां च ( छां. १।६।८ )--इस प्रकार रेष्वयं कौ मर्यादा 
अवधारित है कि आदित्यलोक के ऊर्वस्य लोकों का ही शासन करता हे । कथित रूप, आधार 
जजर अधिकार का समन्वय किसी संसारी जीव में हो सकता है, अतः कायं (शरीर ) भौर 
करण ( इन्द्रियादि ) से युक्त जीव ही यहाँ उपास्यत्वेन निदिष्ट है, परमेश्वर नही, क्योकि वह्‌ 
““अशब्दमस्पशं१--इत्यादि श्रुतियों के द्वारा समस्त उपाधियों से रहित भौर अपनी ही 
महिमा मे अवस्थित कहा गया है- “स भगवः कस्मिन्‌ प्रतिष्टित इति स्वे महिम्न (छा. 
७।२४।१ ) । उसका कोई अन्य आधार नहीं ओर न उसके रेश्वयं की कोर सीमा - “एष 
सर्वेश्वरः" (बृह. उ. ४।४।२२) । आदित्य-पुरुष मे समस्त पापों का अभाव भी है, क्योकि पुण्य- 
पापात्मक कर्मो के अनुष्ठान में त्रर्वाणक पुरुष को छोड़ कर अन्य किसी देवतादि का अधिकार 


। नहीं माना जाता, भतः वह्‌ पाप-युक्त क्यों होगा ? देवताभओं-हवारा कमं-सम्पादन का कहीं-कहीं 





आदित्यपुर्षस्य ब्रह्मत्वम्‌ ] ` हिभ्दीसदितमामतीसंवलितम्‌ २२५ 


रस्य मर्थादावदेश्व्य युक्तम्‌ , “पष सर्वेश्वर पथ भूताधिपतिरेष भूतपाल पष सेतुवि- 
धरण एषां लोकानामसंभेदप्य' { बृ० ७।४।२२ ) इत्यविशेषथचतेः । तस्मान्नाक्ष्यादित्यः 
योरन्तः परमेश्वर इत्येवं भ्ाप्ते ब्रूमः - 'अन्तस्तद्धर्मोपदेशाद्‌" इति, य पषो.ऽन्तरा- 
दित्ये", 'य एषो.ऽन्तरक्षिणि' इति च श्रयमाणः षुखुषः परमेश्वर णव, न संसारी । 
कुतः ? तद्धर्मो पदेशात्‌ । तस्य हि परमेश्वरस्य धमां इहोपदिष्टाः। तद्यथा -'तस्यो- 
दिति नाम' इति श्रावयित्वा तस्यादित्यपुखषस्य नाम स॒ पष सवेभ्यः पाप्मभ्य 


भामती 
यत्तावत्‌ ऋगाद्याट्मकतयास्य सर्वात्मकत्वं यते तत्कि दादित्यपुरषस्येव स्तुतिरित्यादित्यपुरुष एवबोषास्यो 
न परमात्मेत्येवं प्रातम्‌ । अनाधारत्वे च निस्यर्वं सवं गतस्वं च हेतुः । अनित्यं हि काय्यं कारणाधारमिति 
नानाधारम्‌ । नित्थमप्यसवंगतं यत्तस्मादघरभावेनावस्थितं तदेव तस्थोत्तरस्याधार इति नानाघारं तस्मा- 
दुभयमृक्तम्‌ । एवं प्रातेऽभिधोयते -“अन्तस्तद्रमोषदेशात्‌ । 
सार्वास्म्यसवं दुरितविरहाभ्यामिहोच्यते । 
ब्रह्ेवाष्यभिचारिभ्यां सवंहेतुर्विकारवत्‌ ॥ 
नामनिरक्तेन हि सर्वंपाप्मापादानतयास्योदय उच्यते । न चादिष्यस्थ देवतायाः कर्मानधिकारेऽपि 


भामती -व्याख्या 

जो प्रतिपादन उपलब्ध होता है, वह॒ अथंवादमात्रं है । जब कि श्रुति-प्रतिपादित रूपं ओर 
जआधारादि की अन्यथानुपपत्तिरूप अर्थापत्ति के दारा जीव उपास्यत्वेन निर्णति हो गया, तब 
उस उपास्य ततव के लिए जो “सैव ऋक, तत्‌, साम, तदुक्थम्‌ ` ( छां. १।७।५ ) इस प्रकारः 
ऋगादिरूपता दिखाकर सर्वात्मकत्वं ध्वनित किया है, वह्‌ अर्थवाद है भौर उसके द्वारा 
भादित्य-पुरुष की ही स्तुति की जाती है । फलतः यहां आदित्य-पुरुष का ही उपास्यत्वेन 
निदेश सिद्ध होता है, गेय परमेश्वर का नहीं । भाष्यकार ने यह्‌ कहा है कि ““न ह्यनाघारस्म 
स्वमहिमप्रतिष्ठितस्य सवंव्यापिनः परमेश्वरस्याधार उपदिश्यते । “स भगवः कसिमिन्‌ प्रतिष्ठित 
इति स्वे महिम्नि” ( छां. ७।२४।१ ) इति, ' 'आकाशवत्सवंगतश्च नित्यः ( गौड. का. ३।३ ) 
इति च श्रुतौ भवतः” । यहा परमेश्वर कौ अनःधारता सिद्ध करने के लिए "नित्यत्व' भौर 
'सर्वंगतत्व"--इन दो हेतुओं का उल्लेख किया गया है, क्योकि घटादि अनित्य पदां जन्य 
होने कै कारण अपने मृदादिरूप कारण वदाथं को अपना आधार बनाता है; भतः अनाधार 
नहीं, ताक्रिकादि-सम्मत नित्य पदाथं भी जो स्वगत नही, एेसे परमाण्वादि पदाथं अनाधार 
नहीं होते, क्योकि उनके नीचे अवस्थित पृथिव्यादि ही अपने ऊपर अवस्थित -परमाण्वादि 
के आधार है, अतः 'नित्यत्व' ओर सवेगतत्व' दोनों को अनाधारता का हेतु बनाया गया है। 

सिद्धान्त -“अन्तस्तद्धर्मोपदेशात्‌" । 

सार्वात्म्यसवंदुरितविरहाभ्यामिहोच्यते । 
ब्रहमौवाव्यभिचारिभ्यां सवंहेतुविकारवत्‌ ॥ 

आदित्यादि कै अन्दर अवस्थित पदाथं ब्रह्म ही है, क्योकि उसी के ही सर्वात्मत्वादि 
धर्मों का यहं उपदेश किया गयो है । सर्वात्मत्व भौर सव॑पाप्म-निवृत्ति--ये दोनों धमं ब्रह्म 
के अव्यभिचारी है ब्रह्म को छोड कर अन्यत्र नहीं रहते । हिरण्यश्मशरुत्वादि रूपविशेष का 
योगभींजब्रहामे सम्भव. है, किन्तु विकारवान्‌ ( सोपाधिक ) ब्रह्म मे, क्योकि वह्‌ समस्त 
विश्व का हेतु है, अतः आंदित्यादिगत कथित हिरण्यकेशादि-युक्तत्व का व्यवहार उसके हितुभरूत 
ब्रह्म में सम्भव है । 

"तस्योदिति नाम"--ईइस प्रकार उक्त पुरुषतत्त्व का "उद्‌" यहं नाम बताकर इस नाम 
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२२६ ब्ह्मस्रशाङ्करभाष्यम्‌ [म.१पा.१य्‌. २० 
उदितः” इति सवेपाप्मापगमेन निवक्ति । तदेव च कतनिर्वचनं नामाश्षिपुरुषस्याप्य- 
तिदिशति- 'यज्ञाम तन्नाम" इति । स्वेपाप्मापगमश्च परमात्मन पव शरयते--“य 


मात्माऽपदतपाप्मा' ( छा° ८।७।१) इत्यादौ । तथा चाक्षुषे पुर्षे “सवक्तैससाम 
तदुक्थं तच्यजुस्तद्‌त्रह' इत्यक्सामाद्यात्मकतां निधौरयति । सा च परमेश्वरस्योपप- 


चयते, सवेकारणत्वात्स्वौत्मकत्वोपपत्तेः । पृथिब्यग्न्याचात्मके चाधिदैवतं ऋक्सामे, 


भामती 
सर्वपान्मविरहः प्राग्भवोयधर्माधमं रूपपाप्मसम्भवे सति । न चेतेषां प्राग्भवोयो धमं एवास्ति, न पाभ्मेति 
ताम्प्रतपर , विद्याकर्मातिशयसमुदाचारेऽप्यनाविभवयरम्परोषाजितानां पाप्ननामपि प्रसुप्तानां सम्भवात्‌ । 
न च छतिप्रामाण्यादादित्यशरीराभिमानिनः सवं पाप्मविरह इति युकम्‌ , ब्रह्मविषयत्वेनाप्यस्याः प्रामाण्यो- 
पपत्तेः । न च विनिगमनायां हेत्वभावः, तन्न तत्र सवं पाप्मविरहस्य भूयो भूयो ब्रह्मण्येव भवणात्‌ । तस्येव 
चेह भ्र्यभिज्ञायमानस्य विनिगमनाहेतोविद्यमानस्वात्‌ । अपि च साव्म्यं जगत्कारणस्य ब्रह्मण एवोप- 
प्ते । कारणादभेदात्‌ कार्यजातस्य, ब्रह्मणश्च जगतृकारणस्वात्‌ । आदित्यक्शरीराभिमानिनस्तु जोवारेमनो 


न जगतृकारणत्वम्‌ । न च मुख्या्थसम्भवे प्राञञ्त्यलक्षणया स्तुस्पथंता युक्ता । रूपवत्वच्चास्य परानुग्रहाय 


भामती-~व्याङ्या 

का निवंचन प्रस्तुत किया गया है-“स एष सर्वेभ्यः पाप्मभ्य उदितः” ( छां. १।६।७ ) अर्थात्‌ 
समस्त पापरूप अपादान से उदित या विमुक्त होने के कारण उसका “उद्‌' यह्‌ नाम पड़ गया 
है । आदित्याभिमानी देवता मे समस्त पाप-निवुत्ति सम्भव नहीं, क्योकि यद्यपि देवता अपने 
वर्तमान जन्म में कमं का अधिकारी न होनेः से पापार्ज॑न नहीं कर सकता, तथापि उसके 
र्वंजन्माजित पाप की सम्भावना बनी है, संया पापों की निवृत्ति ब्रह्मम ही षटती है । 
-आदित्यादि देवगणो मे पूब॑जन्माजित धमं ही होता है, अधमं या पाप नही'- एसा नदीं कहं 
सकते, क्योकि देवताओं मे विद्या या (धमे का अतिशय अवश्य अपने कायं मे पूणं सक्षम होला 
8, कस्तु अनादि पूवं जन्मों के अधर्मं या पाप भी प्रसुप्र या अक्षम अवस्था मे रहते है, जसा 
कि योग-भाष्यकार कहते है--““क्लेशकममेविपाकानुभवनिमित्ताभिस्तु वासनाभिरनादकाल- 
सम्मूछितिमिदं चित्रं चिघ्रीकृतमिव सवतो मत्ध्यजालं ग्रन्धिभिरिवाततम्‌” धयो सु° २।१३) । 

शङ्का - जब श्रुति आदित्य-पुरुष के लिए कहती है कि “स एष सर्वेभ्यः पाप्मभ्य 
उदितः" ( छां १।६।७) तव श्रुति का प्रामाण्य इसी मे है कि आदित्य-रुष सर्वथा 
निष्पाप होता है । 

समाधान-उक्त श्रुति को यदि ब्रह्य के पाप्म-विरह का प्रतिपादक माना जातादहै, 
तब भी उसका प्रामाण्य अक्षुण्ण रहता है । विनिगमनाभाव की भी शङ्का नहीं की जा सकती, 
षरयोकि ब्रह्म मे ही बार-बार सवंपाप्म-विरह्‌ प्रतिपादित है, अन्यत्र नहीं । 

सर्वात्मत्व का सामञ्जस्य वस्तुतः ब्रह्ममे ही होता है, अन्यत्र नहीं, क्योकि ब्रह्य ही 
जगत्‌ काकारण है । कायं ओर कारण का अभेद होता है, आदित्य-पुरुष एक जीव है, जगत्‌ 


 काकारण नहींहो सकता, भतः सर्वात्मक कयोंकर होगा ? जब ब्रह्मगत मुख्य सर्वात्मत्व 


उपपन्न हो जाता है, तब आदित्याभिमानी जीव में स्तुत्यथंकं गौण सर्वात्मत्व की कल्पना 
संगत नहीं । ईश्वर स्वेशक्ति-सम्पन्न है सद्धुत्पमात्रसे एसे शरीरो का निर्माण कर लेता 
&, जिसमे स्वणंमय केशादि का समन्वय हो सक्ता है, वैसे शरीरो का धारण ईश्बर अपने 


भक्तों का उद्धार करने के लिए किया ही करता है। समस्त कायं ओर विकार-वगं रूपवान्‌ है 
एवं विकार-वगं भपने कारण से अभिन्न होता है, अतः विक्रारगत रूपादिमत्ता का व्यवहार 


कारणीभरूत ईश्वर भे वेसे ही हो जाता है, जसे- “सर्वकर्मा, सवकामः, सवंगन्धः, सवरसः” 


आदित्यपुरुषस्यरवम्‌ ] दिभ्बोखदहितभामतीसंवलितम्‌ २२७ 
वाकपाणा्ारमके चाष्यार्ममक्रम्याह - तस्यच साम च गेष्णो' इत्यधिदेवतम्‌ । 
तथा.ऽभ्यात्ममपि - "यावमुष्य गेष्णौ तौ गेष्णो' इति । तच्च सखवौत्मन पवोपपद्ते । 
“तद्य इमे वीणायां गायग्स्येनं ते गायन्ति तस्मात्ते घनसनयः' - ऊा० १।७।६ ) इति च 
लोकिकैष्वपि गानेप्वस्यैव गोयमानत्वं दरयति । तश्च परमेश्बरपरि प्रहे घटते, ययबि- 
भूतिमस्सस्वं ्रीमशूजितमेच वा । तत्तदेवाधगच्छ त्वं मम तेजो शसंमवम्‌' (गी.१०।४१) 
इति भगवद्गीतादनात्‌ । लोककामेरिदत्वमपि निरङ्कुशं शयमाणं परमेश्वर 
भामती 
कायनिमणिन वा, तव्रिकारतया वा सर्वस्य कार्यजातस्य, विकारस्य च विकारवतोऽनम्यत्वाताकर्व- 
भेदेनोपदिश्यते, यथा (सर्वगन्धः सवरसः, इति । ल च ब्रह्मनिितं मायारूपमनुववग्छास्तमतशलतं भक्ति । 
अपितु तां कुवंदिति नाशास्त्रत्वशरसङ्गः । यत्र॒ तु बहा निरस्तसमस्तोपाधिभेवं जेयस्वेलोदज्िष्यले, तच्च 
क्षास््रम्‌ “अशञ्यमस्यशं भरू मन्ययम्‌' इति प्रवते । तस्माद्रपवस्वमपि परमात्भन्पुपपद्ते, एतेनेव म्बा" 
धारमेदादपि श्यारयातो । अपि चादित्यदेहाभिपानिनः संसारिणोऽन्तर््यामो मेदेनोक्तः, स एकान्तरादित्य 
इत्यन्तः श्ुतिसाम्येन प्रष्यभिज्ञायभानो भवितुमहंलि । ® तस्ते धनसनयः इति ® । चनकम्तो विभूति- 
मन्त इति यावन्‌ कस्मात्‌ पुरनाविभूतिमस्यं थरमेश्वरपरिप्रहे घटत इत्यत अह छपचद्विमूतिगद्‌ इति ॥ 
स्वा्मकतवेऽपि विभूतिमहस्येव परयेशवररूपामिव्यकतिः, न स्वविदयालमःपिहितपरयेरवरस्वस्येष्ययिभूति- 
भामती -ग्याङ्या 
( छँ. ३।१४।४ ) । “हिरण्यष्मश्रुहिरण्यकेशः” (छं. १।७ १ ) एसा शास्त्र ब्रह्म-्निमित माया 
रूप ( मिथ्यारूप ) का अनुवाद मात्र करता है, अतः अशास्त्र या अघ्रमाग नहीं का जा 
सकता । हां, यदि वह नीरूप ब्रह्म मे रूपवत्ता की माया बुद्धि ( मिथ्या बुद्धि ) को जन्म्‌ 
देता, तब वहु अवश्य अशास्त्र हो जाता, किन्तु जब वह्‌ माया्रारा ूर्वोत्पादित कार्य का 
अनुवाद मात्र करता है, तब उसमे अशास्वरत्व॒( बप्रमाणत्व ) प्रसक्त वयो होगा ? जहां 
समस्त उपाधि-रहित ` ज्ञेय ब्रह्म का प्रसङ्ख है, वहां शास्त्र॒वस्तु-स्थिति पर पूणं प्रकाश 
डारुता है-“अशन्दमस्पशंमरूपमव्ययम्‌"' ( कठो. १।।१५ . । फलतः ब्रह्म म॑सूपवत्ता को 
उपपत्ति हो जाती है । इसी प्रकार ““स एष ये चामुष्ातु परान्चो लोकास्तेषां चेष्टे" { छा. 
१।६।८ ) भौर “य एषोऽन्तरादित्ये ( छां. १।६।६ ) इत्यादि शास्त्रों के दवारा प्र्दशत 
मर्यादा ओर आधार की उपपत्ति भो भौपाधिकरूपसे ब्रह्मम हो जाती है । दूसरी बात यह 
भी है कि आदित्य-शरीराभिमानी जीव से भिन्न जो अन्तयामीकेखूपमे प्रदरशित है--'"एष त 
आत्मान्तर्याम्यमृतः” ( बृह्‌. उ. ३।७।३ ) । वही “अन्तरादित्ये""--यहां भ्रस्यभिनज्ञात होता है, 
बयोकि “अन्तः, शब्द समानरूप से उमयत्र प्रयुक्त हुभा दै, अतः अन्तर्यामी पदाथं क हौ यहा 
प्रत्यभिज्ञा होती है । [ उसी परमेश्वर का अधिदेवत ( देव-सम्बन्धी आदित्यादि प्रतीकमें) 
ध्यान ओर अध्यात्म ( यह "आत्मा" शब्द शरीर का बोधक दै, अतः शरीर-सम्बन्धी 
प्राणादि में ) उपासना प्रतिपादित है । उसी का गुण-गान वीणा में होता है, अत एव गायक- 
गण धनसनय हो जाते हँ ] । धनसनय का अथं धनवान्‌ या विभरूतिमान्‌ होता है । गायको में 
विभूतिमतत्व की उपपत्ति परमेश्वर के गान से भ्यो? इस प्रषन का उत्तर दै--""तच्व 
परमेश्वरपरिग्रह एव धटते, "यद्यद्विभरतिमत्सतत्वं श्रीमदूर्जितमेव वा । तत्तदेवावगच्छ त्वं मम 
तेजोशसम्भवम्‌ ।। ( गी. १०।५१ ) इति भगवद्गोतादशंनात्‌” । यद्यपि ब्रह्मसर्वात्मक दै, 
तथापि भूव्रिमान्‌ ( रेश्वयं-सम्पन्न ) पदार्थो मे हौ उसकी अभिव्यक्ति होती है, अविद्यारूपी 
धोरार्धकार से जिन पदार्था में परमेश्वर का स्वरूप वृत ( आच्छन्न ) होता है, एसे 
अविभरूतिमान्‌ पदार्थो मे परमेश्वर अभिव्यक्त नहीं होता । ऊर््वादि रोको का निरंकुश शासन | 





नि 


२९८ बरह्मस्अशाङ्करभाष्यम्‌ [अ.११ा.१ख्‌. २२ 


गमयति । यदुक्तं दिरण्यदमश्चत्वादिरूपश्चवणं परमेश्वरे नोपप्चत इति, अचर ब्रमः 
स्यात्परमेश्वरस्यएपीच्छावशान्मायामयं रूपं साघकानुग्रहाथम्‌ । (माया ह्येषा मया 
खृष्टा यन्मां पश्यसि नारद्‌ । सर्वेभूतगुणेर्यक्तं मवं मां ज्ञातुमहेसि' इति स्मरणात्‌ । 
अपि चं यत्र निरस्तसवेविशेषं पारमेश्वरं रूपमुपदिश्चयते, भवति तच्च शाखम्‌-- 
'अशब्दमस्पशेमरूपमभ्ययम्‌, इत्यादि । सवंकारणत्वात्त विकारधर्मेरपि केश्िद्धिदिषठः 
परमेश्वर उपास्यत्वेन निर्दिश्यते- "सवकमा स्वंकामः सर्वेगन्धः सवेरसः' ( छा 
३।१४।२ ) इत्यादिना । तथा दिरण्यद्म्ुत्वादिनिदे शोऽपि भविष्यति । यद्ष्याघारः 
रवणान्न परमेश्वर इति, अत्नोच्यते-स्वमदिमप्रतिष्ठस्याप्याधारविशेषोपदेश. उपास 
नार्थो भविष्यति, सवेगतत्वाद्‌ ब्रह्मणो व्योमवत्सर्वान्तरत्वोपपत्तेः । ेभ्वयंमयोदा- 
भ्रवणमप्यभ्यात्माधिदेवतविभागापेक्षमुपासना्थेमेव । तस्मात्मरमेश्वर पवा्ष्यादित्य- 
योरन्तरुपदिश्यते ॥ २०॥ 
मेदग्यपदेश्चाचचान्यः ॥ २१ ॥ 


अस्ति चादित्यादिशरीराभिमानिभ्यो जोदेभ्योऽन्य इईश्वरोऽन्तयीमी, धय 
आदित्ये तिष्ठन्नादित्यादन्तरो यमादित्यो न वेद्‌ यस्यादित्यः शरीरं य आदित्यमन्तरो 
यमयत्येष त॒ आत्मान्तर्याभ्यश्तः' ( बू° ३।७।९ ). इति श्त्यन्तरे मेदब्यपेशात्‌ । तच 
हि आदित्यादन्तरो यमादित्यो न बेद्‌' इति वेदितुरादित्यादविज्ञानात्मनोऽन्योऽन्तर्यामी 
स्पष्टं निर्दिश्यते, स पवेहाप्यन्तरादिस्ये पुरुषो भवितुमहेति, श्रतिखामान्यात्‌ । तस्मात्‌ 
परमेश्वर पवेहोपदिश्यत इति सिद्धम्‌ ॥ २१॥ 


न= सुन 


( ८ आकाशाधिकरणम्‌ । घ० २२) 


आकाश्चस्तस्लिङ्घात्‌ ॥ २२ ॥ 
इदमामनन्ति- "अस्य लोकस्य का गतिरित्याकाश इति होवाच सर्बाणिहवा 


भामती 
परत्स्वित्यथंः । @ लोककामेशितृत्वमपि इति ® । अतोऽत्यन्तपाराण्यंन्यायेन निर्‌ कशमेदवयं- 
मिध्यथंः ॥ २०.२१ ॥ 
~ ~ =) 
पुबंस्मिन्नधिकरणे ब्रह्मणोऽसाधारणधमदर्शं नाद्िवक्षितोपाधिनोऽस्येबोपासना, न त्वादित्यकरीराभि- 


मानिनो जोवाश्मन इति निरूपितम्‌ । । इदानीं त्वसाधारणधमंदक्षंनात्‌ तदेवोद्गीथे सम्पाद्योपास्यत्वेनोपदि- 


भामती -ग्याख्या 
ओर देवताओं कौ मनःकामना-पूति एक मात्र परमेश्वर का कायं है । समसत जड़ ओर 
चेतन-वगं अत्यन्त पराथं [पराधीन अर्थात्‌ परमेश्वर के अधीन ] है कि उसकी इच्छाके 


बिना एक पत्ता भी नहीं हिल सकता-- इस प्रकार अत्यन्त परार्थता के द्वारा परमेश्वर में 


निरङ्कुश शासकत्व सिद्ध होता है, उसके माध्यम से वहाँ परमेश्वर ही प्रधानतया प्रतिपाद्य 
सिद्ध होता है ।। २०-२१॥ 


संगति--पुवं अधिकरण में ब्रह्म के जिन सर्वात्मत्वादि असाधारण धर्मोके अनुरोध 
पर आदित्यादि उपाधियों के माध्यमसेब्रह्मकौ ही उपासनाका निर्णय दिया गया, उन्हीं 


त धर्मो के अनुरोध पर इस अधिकरण में ब्रह्य की सम्पद्पासना का निश्चय किया 
जाता है । 


संशय -- “भस्य लोकस्य का गतिः ? भाकाश इति होवाच । सर्वाणि ह वा इमाति 





आकाशस्य ब्रह्मत्वम्‌ | दिन्दोखदहिवभामतीखंश्रलितम्‌ २२९ 


इमानि भूतान्याकाशादेव खमुरपद्यन्त आकाशं प्रत्यस्तं यञ्स्याकाशो द्यवभ्यो ज्याया- 
नाकाशः परायणम्‌ ( छान्दो० १।९।१) इति । तश्र संशयः -किमाकाशकष्देन परं 
ब्रह्माभिधोयत उत भूताकाशमिति १ कतः संशयः .¦ उभयत प्रयोगदशेनात्‌ । भूतवि- 
शेषे तावत्घुप्रसिद्धो लोकवेदयोराकाशशब्दः ब्रह्मण्यपि कचित्प्रयुज्यमानो दश्यते । यच्च 
वाक्ययोषवशादसाधारणगुणश्चवणाद्वा निधोरितं ब्रह्य . भवति, यथा- “यदेष आकाश 
आनन्दो न स्यात. ( तै० २।७) इति, "आकाशो वे नाम नामरूपयोर्भिवेदिता ते 
यदन्तरा तद्‌ बरहा" ( छा० ८।१७।१ ) इति चेवमादौ । अतः संशयः । कि पुनर युक्तं ? 
भूताकाशमिति । कुतः ? तद्धि भरसिद्धतरेण प्रयोगेण शीघ्र ॒बुद्धिमारोहांत । नचाय- 
भाक्ाशशाब्द उभयोः साधारणः शक्यो. विक्चातुम्‌ # अनेकाथत्वभ्रसङ्ञात्‌ । तस्माद्‌ ब्रह्मणि 
नौण पवाकाराराब्दो भवितमदेति । विथुस्वादिमििं बहुभिधेरमेः सदशमाकाशेन ब्रह 
भामती 
श्यते, न भूताकाञ्च इति निरूप्यते । तत्न आकाश इति होवाच इति कि भुख्याकारपदानुरोधेन ` अस्य 
लोकस्य का गतिः" इति च “सर्वाणि ह वा इमानि भूतानि! इति च "ज्यायान्‌" इति च "रायणम्‌. इति 
च कथञ्चिद्‌ व्याख्यायतामुतेतदनुरोषेनाकाशशाब्बो भक्त्या परत्मनि व्याख्यायताभिति ? तत्र 
प्रथमत्वात्‌ प्रधानर्वादाकाडां मुख्यमेव नः । 
तदानुगुण्येनान्यानि भ्याद्येयानीति निश्चयः ॥ 
अस्य लोकस्थ का गतिरिति प्रश्नोत्तरे "आकाश इति होवाच" इत्याकाश्षस्य गतित्वेन प्रतिषाचतयथा 
प्राधान्यात्‌, "सर्वाणि ह वा' इत्यादीनां तु तद्वज्ञेषणतया गुणत्वात्‌, गुणे स्वभ्याय्यकल्पनेति बहून्यप्यप्रधा- 
नानि प्रधानानुरोधेन नेतव्यानि 4 अपि च "आकाश इति होवाच" इष्युत्तरे प्रथमावगतमाकाशपदमनुपजात, 


भामतो-~व्याख्या 

भूतानि आकाशादेव समुत्पद्यन्ते आकाशं प्रत्यस्तं यन्त्याकाशो दयेवैभ्यो ज्यायान्‌ आकाशः 
परायणम्‌” ( छां. १।९।१ ) इस श्रुति मे क्या "आकाश" पद के द्वारा मुख्य भूताकाश की 
विवक्षा ओर श्रुति-प्रतिपादित लोकाश्चयता, सवंभूतोत्पादकत्व, स्तो ज्यायस्त्व एवं 
सवेपराथणत्व का भूताकाश मेँ कथंचित्‌ सामञ्जस्य किया जाय ? अथवा ब्रह्म के लोकाः 
श्रयत्वादि असाधारण धर्मो के अनुरोध पर "आकाश' पद का ब्रह्य गौण प्रयोग 
माना जाय? 

पूवेपक्ष- 

प्रथमत्वात्‌ प्रधानत्वादाकाशं मुख्यमेव नः । 
तदानुगुण्येनान्यानि व्याख्येयानीति निश्चयः ॥। 

[श्रुति मे "आकाश, पद प्रथम श्रुत होने के कारण असंजातविरोधी है, इतना ही नही, 
“अस्य लोकस्य का गतिः ( आश्चयः) ¢ इस प्रशन के उत्तर मे छोकाश्चरयत्वेन आकाशका 
निदेश पिया गया है “आकाश इति होवाच" । इस प्रकार मुख्य प्रतिपाद्य वस्तु का 
समथंक होने के कारण “आकाश पद अपने भूताकाश मे रूद्‌ है। ^सर्वाणिह्‌ वा इमानि 
भूतान्याकाशादेव समुत्पयन्ते' ( छां. १।९।१ ) इत्यादि पद विशेषण ओर “आकाशः पद 
विशेष्य है । विशेष्य प्रधान ओौर विशेषण गौण होता दै । प्रधान पद अभिधेय अथं काही 
बोधक माना जाता है, किन्तु गौणीभूत पद लक्षणादि के द्वारा गौण अथं का भो उपस्थापक 
हो जाता है । “गुणे तु अन्यायकल्वना'” ( जे. सू. ९।३।१७ ) ईस न्याय के आधार प्र गौणी- 
भूत पदों की व्याख्या प्रधान पद के अनुसार ही करनी चाहिए । | 

दूसरी बात यह्‌ भी दै कि “माकाश दति होवाच" इस उत्तर-बाक्य मे "आकाशः पद 
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भवति । न च मुख्यसंभवे गोणो ऽथो भरहणमहंति । संभवति वेह भुख्यस्येवाकाशस्य ` 
हणम्‌ । नु भूताकःशपरिग्रहे वाक्यशेषो नोपपदयते-- सर्वाणि ह वा इमानि भूता- 
न्याकाशादेव समुत्पद्यन्ते इत्यादिः । नेष दोषः, भूताकाशस्यापि वाय्वादिक्रमेण 
कारणत्वोपपत्तेः । विश्नायते दि--“तरभाद्वा पतस्मादात्मन आकाशः संभूतः । भाका- 
शावायुः। ८ 49 ' ( त° २।१) इत्यादि । ज्यायस्त्वपरायणत्वे अपि भूतान्तरा- 


ते भूताकाशस्यापि । तस्मादाकाशशब्देन भूताकाशस्य महण 
नन 


. भामती 

बिरोषित्वेन तदनुरक्तायां बुद्धौ यश्चदेव तदेव वाक्थगतमुपनिपतति तत्तदुषजातविरोषि तदानुगुगुण्येनैव 
व्यबस्थातुमहंति । न च कवचिदाकशाशम्बो भक्त्या ब्रह्मणि भ्युक्तं इति सर्व॑न्न तेन तत्परेण भवितभ्यम्‌ । 
न हि गङ्गायां घोष इत्यन्न गङ्गापवमनुपपश्या तोरपरमिति यादांसि गङ्खायामित्यश्राप्यनेन तत्परेण 
भवितव्यम्‌ । सम्भवश्चोभयत्र तुल्यः । न च ब्ह्मण्यप्याकाशाशन्बो मुख्यः, अनेकाथत्वस्यान्याय्यरवात्‌ । 
भक्त्या च ब्रह्मणि प्रयोगोपपत्तेः । लोके चास्य नभसि निरूढतरत्वात्‌ ततुपुवं कत्वाच्च वेदिकां प्रतोते्वे - 
परो्यानुपपत्तेः । तदानुगुष्येन च “सर्वाणि ह वा” इत्यादीनि भाष्यकृता स्वयमेद नीतानि । तस्माद्‌ भूता- 
काशमेवात्रोपास्यत्वेनोप दिश्यते, न परमामेति भरा्ठम्‌ । 

निन 


भामतवी-ग्याख्या 
प्रथम नुत होने के कारण असञ्जातविरोधी है अर्थात्‌ उसके दवारा अपने मख्य अथ के बोधन 
मे किसी प्रकार का विरोध उपस्थित नहीं होता, अतः यहां "आकाश" पद बिना किसी विरोध 
के भूताकाश कौ अवगति करा देता है, क्योकि प्रत्येक पद को अपने मुख्य अभिधेय अथं मे 
संगति ( शक्ति ) गृहीत होती है, उस पद का श्रवण करते ही बुद्धि मे उसका अभिधेय अथं 
तुरन्त उपस्थित हो जाता है । उस अथं के उपस्थित हो नाने पर विशेषण षदोंके द्वारा 
विशेष्याथं के विरुद्ध अथं का बोधन नहीं किया जा सकता, अतः विशेषण पद सञ्जातविरोधौ 
हो जाने के कारण लक्षणादिके द्वारा विशेष्याथं ऊ भनुरूप ही अथं उपस्थित कराते है । 
यदि आकाश पद कहीं पर परिस्थिति-वश गौणी वृत्ति के द्वारा ब्रह्य का उपस्थापक हो जाता 
दै, तब वह सवत्र ब्रह्म का की बोधक होगा-एेसा नियम कदापि नहीं किया जा सकता, 
क्योकि "गङ्गायां घोषः'-एेसे प्रयोगो मे गङ्गा" पद मुल्याथं की अनुपपत्ति के कारण तीर 
( तट ) अथं का बोधक हो जाता है, तब क्या गङ्गायां यादांसि ( जलीयजन्तवः , सन्ति- 
इत्यादि प्रयोगो मे भी "गङ्का' पद तीररूप अथं का ही उपस्थापक होगा ? कदापि नहीं, 
षयोकि यहां 'जलग्रवाहे मत्स्यादयः सन्ति, इस प्रकार के बोध मे मख्याथं की अनुपपत्ति न 
होने के कारण "गङ्गाः पद अपने प्रवाहुरूप मुख्यार्थं का ही बोधक होता है । "गङ्गायां 
यादांसि" यहां मुख्यार्थ का अन्वय सम्भव ओर “सर्वाणि ह वा इमानि भूतानि आकाशादेव 
समुत्पद्यन्ते”--यहां पर मुख्यार्थ का अन्वय सम्भव नही-एेसा नहीं, क्योकि मुख्यार्थ के 
अनुरूप ही विशेषण पदों के द्वारा अर्थ की कल्पना करके मख्यार्थ का अन्वय सवत्र सम्भव 


ह जाता है । एक ही “आकाशः पद की भूताकाश ओर ब्रह्मा--इन दोनों अर्थो मे शक्ति नहीं 


मानी जा सकती, क्योकि एक पद की अनेक अथो मे शक्ति मानना संगत (न्यायोचित) नहीं 
होता । जब कि आकाश" पदक द्वारा गौणी वृत्ति से ब्रह्य मे प्रयोग बन जाता है, तब उसमे 
उसकी शक्ति मानने की क्या आवश्यकता ? लोक में आकाशः पद नभ ( भूताकाश ) मेही 
निखदतर है, अतः वेद में प्रयुक्त आकाश' पदके द्वारा भी भूताकाश काही बोध होगा, 
श्री मण्डनमिध् ने स्पष्ट कहा है- लोकावगतसामध्यंः शब्दो वेदेऽपि बोधकं : (ब्र. सि. 
२।२३ ) । मतः "आकाश पद ब्रह्मम शू बौर भूताकाश मे गौण-एेसी विपरीत कत्पना 





आकाशस्य ब्रह्मत्वम्‌ ] हिभ्दीसद्दितभामतोसंवलितम्‌ २६१ 


श्स्येवं प्राप्त ब्रूमः-- ` @* व 
आकाशस्त लिङ्गात्‌ आकाशशब्देन व्रदाणो ग्रहणं युक्तम्‌ । कुतः ? तलिङ्ञात्‌ । 
परस्य हि ब्रह्मण इदं लिङ्गम्‌ "सर्वाणि ह वा इमानि भूतान्याकाशादेव समुर्पचन्त' 
इति । परस्मादि ब्रह्मणो भतानासुत्पन्तिरिति गेदान्तघु मयोदा । नञ भृताकाशस्यापि 
वाय्वादिक्रमेण कारणत्वं दितम्‌ । सत्यं दशितम्‌ , तथापि मूलकारणस्य बरह्मणो $- 
परिग्रहादाकाशदेवेत्यवधारणं, सर्वाणीति च म्‌तविशेषणं नाचुक्रूरं स्यात्‌ । तथा 


भामती | 
एवं प्रातेऽभिधीयते-- आकाशकाब्देन ब्रह्मणो ग्रहणं, हृतः ? तस्लिङ्गात्‌ । तथाहि-- ` 
सामानाधिकरण्येन प्र्नततप्रतिदाक्ष्ययोः 1 „~: 
पौर्वापस्यंपरामर्ात्‌ प्रधानत्वेऽपि गौणता ॥ ५ 
यद्यप्याकाक्षयदं प्रधानाथं तथापि यत्‌ पृष्टं तदेव प्रतिबकतभ्यं, न खल्वनुन्मत्त , आज्नान्‌ पृष्टः 
कोविदारानाचष्टे । तविहास्थ लोकस्य का गतिरिति प्रषनो दृश्यमाननामशूपप्रज्रमात्रविषय इति तदनुरो- 


भामती-ग्याख्या . 
नहीं की जा सकतो, क्योकि लोक मे वेसा नहीं देखा जाता । भूताकाश में भी सवंभूतोत्णद- 
कत्वाटिं का समन्वथ स्वयं भाष्यकार ने ।दखा दिया दै, अतः यहा आकाश" षद के हारा 
भूताकाश का हौ उपास्यत्वेन निर्देश पयंवसित होता हे । 

सिद्धान्त - कथित पूवे पक्ष का खण्डन करते हृए्‌ सूत्रकार ने कहा हैक यहूँ 
"आकाशः शब्द के हारा ब्रह्म का ग्रहण किया गथा है, क्योकि प्रक्रान्त प्रश्न ओर उत्तर वाक्यों 
का पय॑वसित सवंभूतोपादनत्वरूप एकार्थरूप लिङ्ग ॒( ब्रह्य का साधारण घमं) ब्रह्यका 
ही गमक दै- 

सामानाधिकरण्येन प्रश्नतस्प्रतिवाक्ययोः। 
पौर्वापयंपरामर्शात्‌ प्रधानत्वेऽपि गौणता.॥ 

[ “अस्य लोकध्य का गतिः" ( छा. १।९।१ ) ईस प्रश्न का यहां - “माकाश इति होवाच, 
सर्वाणि ह्‌ वा इमःनि भूतान्याकाशादेव सभूत्पद्न्ते * ( छां. १।९।१ ¦ यह्‌ उत्तर दिया गया 
है । प्रश्न ओर उसके प्रतिवाक्य ( प्रतिवचन या उत्तर वाक्य )का सामानाधिकरण्य (एकार्थ- 
पयंवसायित्व ) नैसगिक है । प्रश्न सदव पूवं ( पहले ) किया जाता ह ओर उसका उत्तर 
पश्चात्‌ दिया जाता है 1. पूर्वोच्चिरित वाक्य असज्ञात्तवि रोधी ओौर उत्तर-वाक्य पश्चाद्भावी 
होन से सञ्ञातविरोधी होता है, अतः एव प्रश्न वाक्य का जो सहज सिद्ध.अर्थ होता है, उसके 
साथ तालमेल रखते हृए ही उत्तर वाक्य का अथी किथा जाता दहै. उसके लिए उत्तर-वाक्य 
के पदो की यदि लक्षणादि करनी षडे, तो भी कोई दोष नहीं माना जाता । प्रकृत मे सवं 
लोकोपादानत्वविषयक प्रश्न किया गया, श्रुटयादि प्रमाणो के द्वारा ब्रह्म मे ही जगदुपादानत्व 
सिद्ध किया गया है, अतः उत्तर वाक्यगत } आकाशः पद यद्यपि भूताकाश का प्रधानतया 
( रूढतया ) बोधक होता है, तथापि यहां सञ्जातविरोधी होने के कारण गौणी वुत्ति के 
हारा ब्रह्म काही उपस्थापक दहै, क्योकि जो पृष्ठा जाता है, वही कना चाहिए, उन्मत्त 
( पागल ) को छोड़ कर कोई समञ्लदार व्यक्ति आम वृक्ष ( आम ) के विषय मेपू जाने 
पर कोविदार ( कचनार ) की चर्चा नहीं करता । [ अनर्थ या अक्षंगतार्थं के अभिधान पर 
उपालम्भ देते हृए महाभाष्यकार कहते है--.'अन्य दवान्‌ पृष्टोऽन्यदाचष्टे, आम्रान्‌ पृष्टः को- 
विदारानाचष्टे” (पा. सू. १।२।४५ ) ] । प्रकृत मे “अस्य क्रा गतिः?” एसा दृश्यमान 
नामरूपात्मकं समस्त प्रपञ्च के आश्रय का प्रश्न किया गया, उसके अनुरूप जो समस्त ॒भ्रपन्च 





२३२ ब्रहमखजश्चाङ्करभान्यम्‌ [अ.शपा.१य्‌. २२ 
"आकाशं धत्यस्तं यन्ति' इति ब्रह्मलिङ्गं (आकाशो शेवेभ्यो ज्यायानाकाशः परायणम्‌' 
इति च उ्यायस्त्वपरायणसिवे । उ्यायस्त्वं शनापेक्षिकं परमात्मन्येवेकस्मिन्नाम्नातम्‌ - 
ज्यायान्पृथिन्या ज्यायानन्तरिक्षाज्ञ्यायान्दिवो ज्यायानेभ्यो लोकेभ्यः" (छा० ३।१४।३) 
इति । तथा परायणत्वमपि परमकारणत्वात्परमात्मन्येवोपपन्नतरम्‌ । श॒तिश्च- 
त समि 


भामती 

धाद्य एव सवस्य लोकस्य गतिः, स एवाफाकषंशब्देन प्रतिवक्तभ्यः । न च भूताकाश्चः सर्वस्य लीकस्य गतिः, 
तस्यापि लोकमध्यपतित्वात्‌, तदेव तस्य गतिरिष्यनुषपत्तेः । न चोत्तरे भूताकाज्ञभ्वणाद्‌ भूताकाशकाय्यं - 
भेव पृष्टमिति युक्तम्‌ । प्रश्नस्य प्रथमावगतस्यानुपजातविरोधिनो लोकसामाम्यविषयस्योपजातविरोधिनोत्त. 
रेण सद्धोचानुपपत्तेः, तदनुरोषेनोत्तरम्याख्यानात्‌ । न च प्रनेन पुवंपक्षरूपेणान्यस्थितार्थेनोत्तरं व्यव- 
स्थिताथं न शक्यं नियन्तुमिति युक्तम्‌ , तक्निमित्तानाभज्ञानसंशयविषर्यासानामनवस्थानेऽपि तस्य 
स्वविषये व्यवस्थानात्‌ । अन्यथोत्तरस्यानालम्बनत्वापतंरवेयधिकरण्यापततरवा । 

अपि चोत्तरेऽपि बहसमञ्जसम्‌ । तथाहि ~ "सर्वाणि ह॒ वा इमानि भूतान्थाकाज्ञादेव समत्पश्न्ते' 

भामती -ग्याख्या 

का वस्तुतः उपादान है, उसी का आकाश पद के द्वारा अभिधान करना चाहिए । भूताकाश 
समस्त जगत्‌ का आश्रय नही, क्योकि वह भी उपादेयभूत लोक या प्रपच्छ के अन्तगंत है, वही 
उसका आश्य हो एे्ता सम्भव नहीं । 

शङ्का प्रश्न ओर उत्तर की. एकरूपता दो प्रकार से बन सकती ' है-(१) प्रश्न के 
अनुसार उत्तर को व्याख्या की जाय अथवा (२) उत्तर के अनुरूप प्रषन वाक्य का अर्थ 
किया जाय । यहाँ उत्तर वाक्य मे भूताकाश का अभिधान देख कर प्रश्न वाक्य का तास्पयं 
केव भूताकाशीय कायं के आश्रय में किया जा सकता है, भूताकाश अपने को छोड़ कर 
अपने वायु आदि कायं का, आश्रय है ही, अतः आकाशः पद कौ ब्रह्म मे गौणी वत्ति मानने 


की क्या आवश्यकता ? 
समाधान--यह कहा जा चुका है किं पश्न-वाक्य की उपस्थिति प्रथम होने के कारण 


उसका अपने लोकप्रसिद्ध . सामान्यतः समस्त भ्रपश्चोपादानत्वूप मुख्यार्थ के वोधन मे कोई 
विरोधी नहीं, अतः उस समय अनुत्पन्न ओौर पश्चात्‌ सञ्जात-विरोधी उत्तर-वाक्य कै द्वारा 
परश्न-वाक्य के स्वाभाविक अर्थ में किसी प्रकार का संकोच नहीं किया जा सकता ओर उत्तर. 
वाक्य की व्याख्या पू्वोत्पिन्न प्रश्न-वाक्य के अनुरूप ही करनी होगी, फलतः 'आकाश' पद का 
ब्रह्म अर्थं करना न्यायोचित है । 

शङ्का-प्रश्न-वाक्य के अनुरोध पर उत्तर-वाक्य का नियमन सम्भव नहीं, क्योकि 
प्रश्न-करत्ता के हृदय मे जिस विषय का अज्ञान, संशय या विषयंय होता. हे, वह उसी विषय 
का प्रश्न किया करता है, मौर उत्तर-वाक्य सदैव अपने विषय में व्यवस्थित होता है, 
अव्यवस्थितविषयक अत एव दुबल प्रश्न-वाक्य के अनुरोध पर व्यवस्थितविषयक उत्तर-वाभ्य 
का अथं करना क्यौकर संभव होगा ? 

समाधान--यद्यपि प्रश्न के उद्धावक अज्ञान, संशय ओर विपयंय व्यवस्थिते नहीं 
होते, तथापि प्रश्न का अपना विषय व्यवस्थित ( निश्चित) होता है। यदि प्रश्न काकोई 
विषय नही, तब वह निविषयक हौ जाता है मौर निविषयक प्रशन कभी किया नहीं जा 
सकता, क्योकि प्रश्न भो एक एसा वाक्य है, जिसका विषय जाने बिना वाक्य की रचना ही 
नहीं हो सकती ओर यदि प्रश्न भिन्नविषयक है, तब उत्तर-वाक्यं से वैयधिकरण्य हो ( ताल- 
भेल बिगड़) जाता है । अतः प्रश्न को भग्यवस्थितविषयकं नहीं कहा जा सकता । 





भाकाशस्य ब्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दोसदितभामतीसंवलितम्‌ २३३ 


"विज्ञानमानन्दं ब्रहम रातदीतुः परायणप्, ( ० ३।९।२८ ) इति । 
` अपि चान्तवस्वदोषेण शालावत्यस्य पक्षं निन्दित्वा, अनन्तं किचिद्धक्तुकामेन 


भामती 

इति सवं शब्दः कथश्िदल्पविषयो व्याख्येयः । एवमेवकारोऽप्यसमञ्ज सः । न खल्वपामाकाश् एव कारणम्‌ 
अपि तु तेजोऽपि । एवमन्नस्यापि नाकाश्मेव कारणम्‌, अपि तु पावकपाथसौ अपि । मुलकारणविवक्षा- 
यान्तु ब्रह्मण्येवावधारणं समञ्जसम्‌ । असमञ्जसन्तु भूताकाशे । एवं सर्वेषां भूतानां क्यो ब्रह्मण्येव । एवं 
सर्वेभ्यो ज्यायस्त्वं ब्रह्मण एव । परमयनं ब्रह्मेव । तस्मासर्वेषां लोकानामिति प्रह्नेनोपकृमाद्‌, उत्तरे च 
तत्तद्ाधारणब्रह्मगुणपरामर्शात्‌ , पृष्टायाश्च गतेः परमयनमित्यसाधारणब्रह्मगुणोपसं हारात्‌ , भूयसीनां 
शुतीनामनुग्रहाय ^व्यजेदेकं कुलस्यार्थे" इतिवद्‌ वरमाकाशपदमात्रमसमज्ञ समस्तु । एतावता हि बहू 
समञ्जसं स्थात्‌ । न चाकाश्ञस्य प्राधान्यमत्तरे, किन्तु पृष्टाथंत्वादृत्तरस्थ, लोकसामान्यगतेश्च पृष्टत्वाद्‌ , परा- 
यणमिति च तस्यबोपसंहाराद्‌ ब्रह्मेव प्रधानम्‌ । तथा च तदथं सदाका्पदं प्रधानाथं भवति, नान्यथा । 
तस्माद्‌ ब्रह्मेव प्रधानमाकारपदेनेहोपास्यत्वेनोपक्षिप्तं, न भूताकाशमिति सिद्धम्‌ । 


भामती-ग्याख्या 

दूसरो बात यह्‌ है कि यहाँ उत्तर-वाक्य भी ग्वस्थितविषयकं नहीं, क्योकि “सर्वाणि 
ह वा इमानि भूतानि आकाशादेव समुत्पद्यन्ते, आकाशं प्रति अस्तं यन्ति, आकाशो ह्येवेभ्यो 
ज्यायानाकाशः परायणम्‌” ( छं. १।९।१ ) इस वाक्य मे सवं' शब्द को तो भला “सर्वेभ्यो 
वे दशेपूणंमासौ'" के समान कथंचित्‌ भअल्पविषयक ( केवल वाय्वादि कायेपरक ) माना जा 
सकता है, किन्तु वह्‌ निसगेतः प्रप्र सकलाथं मे असमञ्जस है, “आकाशादेव'--यहां पर 
एवकार भी अपने अन्ययोग-व्यवच्छेदरूप अथं में समंजस नही, वयोकि जलादि कायं का 
केवल आकाश ही कारण नहीं, अपितु तेज भी कारण है। अन्न ( पृथिवी) काभी केवल 
आकाश कारण नही, अपितु तेज ओर जल भी उक्षके कारण माने जाते हैँ । यदि यह कारण 
पदसे मूलकारण की विवक्षाकी जाती है, तब ब्रह्मम ही अवधारण ( एवकाराथं ) उपपन्न 
होता है । शहा, भूताकाश मे वहु अवश्य अक्ंगत है । सभी भूतो का अस्तंगमन (ल्य ) भी ब्रह्य 
मे ही होता है । सबकी अपेक्षा ज्यायस्त्वं ( श्रेष्ठत्व ) ब्रह्य मेहीहै। सभीभ्रूतो का परम 
अयन ( आश्रय ) ब्रह्म ही है । कक्तः 'सर्वेषां लोकानाम्‌" इस प्रकार के प्रष्न का उपक्रम, 
उत्तर-वाक्यमे ब्रह्य के स्वंलोकाश्रयत्वरूप असाधारण धमे का परामशं ओर जिज्ञासित 
परम गति का “आकाशः परायणम्‌" - इस प्रकार उपसंहार देख कर “आकाश' पद का ब्रह्य 
मे तात्पयं निश्चित होता है। ब्रह्मगत सर्वोपादानता की प्रतिपादिका अनेक श्रुतियों का 
सामंजस्य बनाए रखने के लिए एक "आकाशः पद की मुख्याथंता का बाध कर देना अनुचित 
नहीं, जैसे कि कहावत प्रचलित है--““त्यजेदेकं कुलस्यार्थे" [ श्री कुमारिकभद्ादि गम्भीर 
विचारकों कामी यही कहना है- “यत्र तु द्रयसन्निपातस्तत्रान्यततरेण कृता्थत्वादवष्याव- 
हेयेऽन्यतरस्मिन्‌ भूयसामनुग्रहो युक्तः, त्यजेदेकं वुलस्था्थे इति" ( तं. वा. पृ. ११६ ) ] । इस 
प्रकार अनेक पदो जौर अनेक श्रुतियों का सामंजस्य सुरक्षित हो जाता है । 

वस्तुतः उत्तर वाक्य मे भी आकाशः ( भूताकाश ) प्रधान पदाथं नहीं, क्योकि उत्तर 
वाक्य सदव प्रष्टग्याथंपरक होता है, प्रष्टव्य है समस्त भृतो का आश्रय । "परायणम्‌" यहु पद 
भी उसी अथं का उपसंहारक है, अतः उत्तर वाक्यमें भी ब्रह्य ही प्रधान अथं स्थिर होता है 
मौर आकाश' पद काभी तभी प्राधान्य मानाजा सकता है, जब कि वह्‌ ब्रह्मपरक हो, 
अन्यथा नहीं । इस प्रकार "आकाश" पद के द्वारा उपास्यत्वेन ब्रह्य ही उपक्षिप्त (उपस्थापित) 
है, भूताकाश नहीं यह सिद्ध हो जाता है। 

-\ 





२३७ बह्मसत्रशाङ्करमाभ्यम्‌ [अ.शपा.१य्‌. २२ 


जेवलिना आकाशः परिगरृदीतः, तं चाकाशसुद्‌गोथे संपाद्योपसंहरति -“स पष परोव- 
रीयाचुद्गीथः स एषो ऽनन्तः' (छा० १।९।२) इति । तच्चानन्त्यं ब्रह्मलिङ्गम्‌ । यत्पुनरंक्तं 
भृताकाशां प्रसिद्धिबलेन प्रथमतरं प्रतीयत म ब्र. मः-- प्रथमतरं प्रतीतमपि ०५ 
वाक्यशेषगतान्त्रह्मगुणान्दषटरा न परिगृह्यते । दितश्च ब्रह्मण्यप्याकाशशब्दः - "आकाशं 

वे नाम नामरूपयोर्निवंहिता' इत्यादो । तथाकाशपर्यायवाचिनामपि ब्रह्मणि प्रयोगो 
दश्यते - कचो अक्षरे परमे व्योमन्यस्मिन्देवा अधि विश्वे निपेदुः" ( ऋ संर 
१।१६४।३९ ) 'सेषा भागेवी वारुणी विद्या परमे व्योमन्प्रतिष्ठिता, ( तै० २।, ) ॐ कं 
ब्रह्म खं ब्रह्म" (छा० ४।१०।५) “खं पुराणम्‌" ,च° ५।१) इति चेवमादौ । वाक्योपक्रमेऽपि 
वतंमानस्याकाशशब्दस्य वाक्यशेषवशादक्ता ब्रहाविषयत्वावधारणा । अन्निरधीतेऽजु- 
वाकम्‌' इति हि वाक्योपक्रमगतो.ऽप्यन्निशब्दो माणवकविषयो दश्यते । तस्मादाकाश- 
शब्दं ब्रह्मेति सिद्धम्‌ ॥ २२॥ 


[^ त्य 





भामती 
® अपि च ® । अस्येवोपक्रमेऽन्तवत्‌ किल ते सामेति &‰ अन्तवत्त्वदोषेण शालावत्यस्य इति & । 
न ॒चाकाजाश्षम्दो गोणोऽपि विलम्बितप्रतिपत्तिः, तत्र तत्र ब्रह्मण्याकाशशाब्दस्य तत्पर््यायस्य च प्रयोग- 
भाचु्यादत्यन्ताभ्यासेनास्यापि मुरुपवत्‌ प्रतिपत्तेर विलम्बनादिति दशनाथ ब्रह्मणि प्रयोगप्राचुथ्यं ' वं दिकं 
निर्दाशितं भाष्यकृता । तन्नेव च प्रथमावगतानुगुण्येनोत्तरं नीयते, यत्र तदन्यथा कत्‌ ` शक्यम्‌ । यत्र तुन 
शक्यं तत्रोत्तरानुगुण्येनेव प्रथमं नीयत इत्याह ® वाक्योपक्रपेऽपि इति ® ॥ २२॥ ॑ 


पी 





भामतो-~ज्याख्या 

दूसरी बात यह भी है कि शालावत्य ऋषि ने जो भपना पक्ष प्रस्तज्त किया--' अमुष्य 
लोकस्य का गतिरिति ? अयं लोक इति होवाच” ( छां. १।८।७ ) । उस पक्ष में दोष दिखाते 
हए प्रवाहण जवलि ने कहा--“अन्तवद्रे किर ते शालावत्य साम" ( टां. १।८।८ ) । इस 
शालावत्य के पक्ष मे अन्तवतत्व दोष दिखाकर किसी अनन्त तत्त्व की विवक्षा से जवलि ने 
अपना पक् प्रस्तुत॒किया-- अस्य लोकस्य का गतिरिति? आकाश इति होवाच" 
( छा १।९।१ ) । इतना ही नही, उक्त आकाश का उदृग)थ साम में सम्पादन करके कहा है- 
“स एष परावरीयानुदगौथः, स॒ एषोऽनन्तः" ( छां. १।९।२) । यदि यहाँ "आकाशः पद से 
भूताकाश का ग्रहण किया जाता है, तब इस पश्च में भी अन्तवत्तव दोष बना रहता है, भतः 
“स एषोऽनन्तः" - एेसा आनन्त्याभिधान ब्रह्य का असाधारण धमे होता हुआ "आकाशः पद 
की ब्रहापरता का साधकहै। 

भाकाश' शब्द ब्रह्म मे गौग होने पर भी ब्रह्म का वोत कराने में विलम्ब नहीं करता, 
क्योकि “भाकाशो वे नाम नामरूपयोनिवंहिता" ( टां. ८।१४।१ ) , “"कऋचोऽक्षरे परमे 
व्योमनि" ( ऋ. सं. १।१६४।३९ ), सैषा भागवी वारुणी विद्या परमे ठग्रोमन्‌ प्रतिष्ठिता 
( तं. उ. ३।६), "कं ब्रहम खं ब्रह्म" ( छां. ४।१०।५ ), “खं पुराणम्‌" ( बृह्‌. उ. ५।१ ) 
इत्यादि अनेक स्थलों पर आकाश ओर उसके पर्याय-वाचक "व्योमादिः पद ब्रह्य के लिए 
्रयुक्त हए है, अतः मुख्य "ब्रह्म" पद के समान ही आकाशादि" गौण पद भी विना विलम्ब 
के ही ब्रह्य के बोधक होतेह । 

प्रथमतः श्रुत प्रश्न-वाक्य के अनुसार वहीं उत्तर-वाक्ष्य का अथं किया जाता है, जह 
ज्तरवाक्य का अर्थान्तर सम्भावित हो, प्रकृत में उत्तर वाभ्यगत “आकाण' षद “स एषोऽनन्तः 





प्राणस्य ब्रह्मत्वम्‌ ] दिन्दीसदहितभामतीसंवकलितम्‌ २६५ 


( ९ प्राणाधिकरणम्‌ । घू° २३) 
अत एव प्राणः ॥ २२॥ 
उद्गीथे-श्रस्तोतया देवता प्रस्तावमन्वायत्ताः ( छां° १।६०।९ ) इत्युपक्रम्य 
भयत्ते- "कतमा सा देवतेति प्राण इति होवाच, स्बोणि ह वा इमानि भूतानि प्राणमे- 
वाभिसंविशन्ति प्राणमभ्युज्िहते सेषा देवता प्रस्तावमन्वायत्ता' ( छा० १।११।४,५ ) 
इति । त्र संशयनिणेयौ पूववदेव द्रष्टव्यो । प्राणबन्धनं दि सोम्य मनः, ‹ऊछं० ६।८।२) 
प्राणस्य प्राणम्‌ ( बृ० ४।४।१८ ) इति चेवमादो ब्रह्मविषयः प्राणशब्दो दृश्यते, वायु 
विकारे तु प्रिद्धतरो लोकवेदयोः, अत इह प्राणशब्देन कतरस्योपादानं युक्तमिति 
भवति संशयः । 
कि पुनर युक्तम्‌ ? वायुविकारस्य पञ्चबत्त प्राणस्योपादानं युक्तम्‌ । तत्र हि 
भामती 
'उदृगीथे या देवता प्रस्तावमन्वायत्ताः इत्युपक्रम्य श्रूयते --"कतमा सा देवतेति प्राण इति 
होवाचोषस्तिश्चाक्रायणः' उदृगीथोपास्नप्रसङ्खेन प्रस्तावोपासनमप्युद्गीय इत्युक्तं भाष्यकृता । प्रस्ताव इति 
साम्नो भक्तिविक्ेषस्तमन्वायत्ता अनुगता प्राणो देवता । अत्र प्राणज्ञष्दस्य बरह्मणि च वायुविकारे च 
दर्शानात्‌ संशयः - किमयं ब्रह्मवचन उत वायुविकारवचन इति ? 
तत्रात एव ब्रह्मलिङ्कादेव प्राणोऽपि ब्रह्मेव न वायु विकार इति युक्तम्‌ । यद्येवं तेनेव गताथंमेत- 





+ भामती~ग्याख्या र 
परोवरीयो हास्य भवति, परोवरीयसो लोकान्‌ जयति” ( छां. १।९।२ ) इस अर्थवाद वाक्य 


से नियन्त्रित होकर ब्रह्मपरक ही है, भूताकाशपरक हो ही बही सकता, भाष्यकार ने स्पष्ट 
कहा है -““वाक्योपक्रमेऽपि वतंमानस्य आकाशशब्दस्य वाक्यशेषवशाद्‌ युक्ता ब्रह्मविषयत्वा- 
वधारणा'' ॥ २२॥ 


` --जव्कनलन्दिक 

संगति - पूर्वोक्त "आकाश" पद के समानी श्राणःपदका प्रसङ्ख उपस्थित कर 
पूववत्‌ निणंय दिया जाता है, इस प्रकार आतिदेशिकी संगति को सूत्रकारने ही “अत एव" 
शब्द के द्वारा ध्वनित कर दिया है। 

विषय-वाक्ष्य - [साम एक वैदिक गीतयारागदहै, एक साम तीन ऋचाओं पर 
-गाया जाता है । साम-गान करनेवाले तीन ऋत्विक्‌ होते है ~ प्रस्तोता, उद्गाता, प्रतिहर्ता । 
एक-एक साम के पांव भाग किए जाति है--( ९) प्रस्ताव, (२) उद्गीथ, (२) प्रतिहार, 
( ४ ) उपद्रव ओर ( ५) निधन । प्रसतावनामक प्रथम भाग का गान प्रस्तोता, उद्गीथसंज्ञक 
दवितीय भाग का उद्गाता, प्रतिहाराख्य तृतीय भाग का गान प्रतिहर्ता, चतुथं ओर पञ्चम 
भाग का गान तीनों मिल कर करते है| । उद्गीथ के प्रकरण में "“या देवता प्रस्तावमन्वा- 
यत्ता"-एेसा प्रस्तावसंज्ञक साम का उपक्रम करके कहा गया है-“कतमा सा देवतेति प्राण 
इति होवाच उषस्त्यश्चाक्ायणः" ( छां. १।११।४ ) । यद्यपि यहां प्रस्ताव को उपासना 
अभिहित है, तथापि उद्गीथोपासना के प्रकरण में प्ररताव कौ उपासना का विधान उचित 
नहीं, अतः भाष्यकार ने "उद्गीथे" कह दिया है । श्रस्ताव' साम की विशेष भक्ति ( भाग) 
का नाम है. उस प्रस्ताव मे प्राण देवता अन्वायत्त ( अनुगत ) है । 

संशय प्राण" शब्द ब्रह्म ओर शरीरगत वायु मे प्रसिद्धहोनेके मारण संशय हो 
जाता है कि यह्‌ श्राणः शब्द ब्रह्य का बोधक है 7 अथवा शरीरगत वायु का वाचकदहै? 

पूर्वपक्च-सूत्रकारने जो सिद्धान्त क्रियाहैकि “त एव' (ब्रह्मका साधारण 
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प्रसिद्धतरः प्राणशब्द्‌ इत्यवोचाम । नच पूर्ववदिहापि तक्ञङ्गाद्‌ ब्रह्मण पव अहणं युक्तम्‌ । 
इदापि वाक्यशेषे भूतानां संवेशनोद्गमनं पारमेश्वरं कमे प्रतोयते, न; सुख्येऽपि प्राणे 
भूतसंवेशनोद्‌गमनस्य दशनात्‌ । पवं ह्याम्नायते “यद्‌ चै पुरुषः स्वपिति भराणं तर्हि 
वागप्येति प्राणं च्चः प्राणं श्रोत्रं प्राणं मनः", “स यद्‌! प्रबुध्यते प्राणादेवाधि पुनजां 
यन्तेः ( शा० त्रा० १०।३।३।६ ) इति । भस्यक्षं चेतत्‌, स्वापकाले भ्राणवृत्तावपरिलुष्य- 
मानायामिन्दरियवृत्तयः परिलुप्यन्ते, प्रबोधकाले च पुनः प्रादुभवन्तीति । इन्द्रियसार- 
त्वाश्च भूतानामविरदधो युख्ये प्राणेऽपि भूत संवेरानोद्‌गमनवादौ वाक्यशेषः । अपि 


चादित्योऽननं चोद्गीथपरतिद्ारयोदे वते भरस्तावदेवतएयाः प्राणस्यानन्तरं निर्दिश्येते । 


भामती 
हिति कोऽचिकरणान्तरस्थारम्भाथंः ? तत्रोच्यते- 


अर्थे श्रुत्येकगम्ये हि श्रुतिमेवाद्वियामरे । 
मानान्तरावगभ्ये तु तद्वश्ञात्तद्‌ व्यवस्थितिः ॥\ 
ब्रह्मणो वा सवंभूतकारणस्वमाकाज्ञस्य वा वा्वादिभूतकारणतवं प्रति नागमादृते सानान्तरं 
परभवति । तत्र पौर्वापय्य पर्यालोचनया यत्रायं समञ्जस आगमः स॒एवाथंस्तस्य गृह्यते, स्यज्यते चेतरः । 
इह तु संवेशानोद्गमने भूतानां प्राणं प्रस्युच्यमाने कि ब्रह्य प्तयुच्येते आहो वायुविकारं प्रतीति विशये 
"यदा बे पुरषः स्वपिति प्राणं ताहि वागप्येति" इत्यादिकायाः श्रुतेः स वंभूतसारेन्द्रियसंवेश्षनोद्गमनप्रति- 
पादनद्वारा सवं भूतसंवेशनोद्गमनप्रतिपादिकाया मानान्तरानुग्रहुलब्धसाम्थाया बलात्संदेशनोद्‌गमने 
वायुविकारस्येव प्राणस्य, न ब्रह्मणः । अपि चात्रोदृगीथप्रतिहारथोः सामभक्तयोब्रह्यणोऽन्ये आदित्यश्चान्न 
च देवते अभिहिते कार्थकरणसङ्खातरूपे, तःसाहचर्थात्‌ प्राणोऽपि कायंकरणसद्धातरूप एव देवता भवितु- 
मर्हति । निरस्तोऽप्ययमथं ईक्षत्यधिकरणे पूर्वक्तपूवं पक्षहेतुषोद्बलनाय पुनरुपन्यस्तः । तस्माद्रायुविक्ार 


भामती-व्याख्या 
धमं ) कीर्तित होने के कारण प्रक्रान्त प्राणमभीब्रह्यहीहै। यदि यही मान लिया जाय, तब 
पूर्वोक्त आकाशाधिकरण से ही यह्‌ अधिकरण गताथं हो जाताहे, अधिकरणान्तर के आरम्भ 
का क्या प्रयोजन } अतः हमारा कहना है- 
अर्थे श्रुत्येकगम्ये हि ध्रुतिमेवाद्रियामहे । 
मानान्त रावगम्ये तु तद्रशात्‌ तद््यवस्थितिः ॥ 
अर्थात्‌ ब्रह्म की सवंभूत-कारणता भौर आकाशगत केवल वाय्वादि कौ कारणता शरत्येक- 
समधिगम्य है, प्रमाणान्तरके द्वारा अवगत नहीं, भतः एसे स्यल पर पौर्वापयं-विचार से 
शास्र जिस पक्ष मे समञ्जस ( संगत । होता है, वही पक्ष उपादेय ओर पक्षान्तर त्याज्य 
होता है । किन्तु यहां जो समस्त भूतो का प्रवेश भौर उद्गमन कहा गया है-- “सर्वाणि हवा 
मानि भूतानि प्राणमेवाभिसं विशन्ति प्राणमभ्युज्िहते"' { छा. १।११।४,५ ), वह्‌ प्रवेश मौर 
उद्गमन शरीरगत वायुरूप प्राण के प्रति कहा जाता है ? अथवा ब्रह्य के प्रति ? इधर हम 
्रतयक्षरूप प्रमाणान्तर के द्वारा सुषुप्ति काल में देखते हैँ कि भूतो के सारभूत इन्द्रियों का वायुः 
विकारात्मक प्राण में होता है ओर जागने पर प्राणों से ही उनका निगमन होता है, अतः यह्‌ 
निशित हो जाता है कि उक्त श्चुति का उपोद्रलक यही प्रत्यक्ष प्रमाण है । उसके आधार पर 
सवं भूतो का प्रवेशाप्रवेश शरीरस्थ वायुरूप प्राण में ही स्थिर होता है, ब्रह्य में नहीं । 
दूसरी बात यह भी है कि यहाँ उदुमीथ ओर प्रतिहाररूप साम-भागों के ब्रह्य से भिन्न 
आदित्य ओौर अन्न देवता बताए गए रहै, जो कि काययं-करण-संघातकूप ( शरीरधारी ) दहै। 
उनके सह्चार से प्राण भी कायंकरण.संघातरूप ही होना चाहिए । यद्यपि ईक्षत्यधिकरण 
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नच तयोत्रंहात्वमस्ति, तत्सामान्याश्च प्राणस्यापि न ब्रहमत्वमितयेवं प्रप्ते खजकार आद- 
“अत पव प्राणः" इति । "तलिङ्गाद्‌" इति पूवेख्र निर्दिष्टम्‌ । अत पथ तलिङ्गात्पा- 
णशब्दभपि परं ब्रह्म मवतुमंति । प्राणस्यापि हि ब्रह्मलिङ्गखंबन्धः श्रयते -'सवाणि ह 
वा इमानि भृतानि भरणमेवाभिसंविशन्ति भ्राणमभ्युलिहते' ( छा० १।१९।५ ) इति । 
प्राणनिमित्तौ स्वंषां भृतानासु्पत्तिप्र्याबुच्यमानौ प्राणस्य ब्रह्मतां गमयतः । 
ननूक्तं - सुख्यभ्राणपरि ग्रहेऽपि संवेशनोद्‌गमनदशेनमविरुं, स्वापप्रबोधयोः 
दशनादिति । अधोच्यते- स्वापभ्रबोधयोरिन्द्रियाणामेव केवलानां भराणा्चयं सवेश. 
नोद्‌शमनं दश्यते, न सवेषां भूतानाम्‌ । इद तु सेन्द्रियाणां खशसैराणां च जीवाविष्टानां 
भामती 
एवात्र भ्राणज्ञन्दाथं इति प्रा्ठम्‌ । ` 
एवं प्राप्तेऽभिधीयते-- पंवाक्यस्य बलीयस्त्वं मानान्तर समागमात्‌ ॥ 
अपौरुषेये वाक्ये तत्सङ्खतिः [कि करिष्यति ॥ 
नो खलु स्वतःसिद्धप्रमाणभावमपौर्षेयं वचः स्वविषयज्ञानोत्यादे वा तदृन्यवहारे वा मानान्तर. 
भयेक्षते । तस्यापौरषेयस्य निरस्तसमस्तदोषाज्ञङ्स्य स्वत एव निश्चायकत्वात्‌ । निश्चयपूवंकत्वाद्‌ 
भ्यवहारभ्रत्तेः । तस्मादसंवादिनो वा चक्षुष इव रूपे त्वगिन्धियसं वादिनो वा तस्येव द्रन्ये नादाढघं 
बाढं" वा । तेन स्तामिन्द्रियमात्रसंवेशनोवृगमने वायुविकारे प्राणे, सवंभूतसंवे्ञनोद्‌गमने तु न ततो 





भामती-ग्याख्या 
मे इस. जडकारणतावाद का भी खण्डन किया जाचुका है, तथापि पूवंपक्षके हेतु का 
उपोद्रलन ओर प्रकारान्तर से उपन्यास करने के लिए फिर वही कह दिया गया है । फल्तः 
शरीरगत वायु ही यहाँ प्राण शब्द का अथं हे । | 
सिद्धान्त- उक्त पक्ष का निरास करने के लिए कहा जाता है 
पुंवाक्यस्य बलीयस्त्वं मानान्तरसमागमात्‌ । 
अपौरुषेये वाक्ये तत्संगतिः कि करिष्यति ॥। 

[ पुरुष-रचित वाक्यों का प्रामाण्य प्रमाणान्तर के संवाद पर निभंर होता है, अतः उनके किए 
अवश्य यह्‌ कहा जा सकता है कि प्रमाणान्तर से संवादित वाक्य उस पौरुषेय वाक्य से प्रबल 
होता है, जो प्रमाणान्तर से स्मथित नहीं होता किन्तु | अपौरुषेय वाक्यो का प्रामाण्य 
प्रमाणान्तर.सपेक्ष न होकर स्वतः सिद्ध होता है, अपौरुषेय वाक्यन तो स्वविषय के 
्ञानोत्पादन में प्रमाणान्तर की अपेक्षा करता ह भौर भ्यवहाररूप अथं क्रिया के उत्पादन मे । 
अपौरषेय वाक्यों मे किसी प्रकार के भ्रम, भ्रमाद, करणापाटव जौर दिमप्सादि दोषों की 
सम्भावना ही नहीं कि उनकी निवृत्ति के लिए उसका प्रमाणान्तर की अपेक्षा हो । वह्‌ स्वतः 
( अन्य-निरपेक्ष होकर ) हौ अपने विषय का निश्चायक होता है, निश्चय-पूरवेक व्यवहार में 
प्रवृत्ति होती है । जेसे चक्षु का रूप-ग्रहण मे प्रमाणान्तर का संवाद नहीं होता, एतावता 
रूप-ग्रहण मे अदाद नहीं आता ओर चक्षु का ही घटादि द्रव्य के ग्रहण मे त्वगिन्द्रियं का 
संवाद मिल जाने पर भी द्रव्य-ग्रहण में किसी प्रकार का दाढ्ं नहीं माना जाता, वसे ही 
अपोरुषेय वाक्य के हारा धर्मादि-ज्ञान के उत्पादन में प्रमाणान्तर का संवादन होने के कारण 
धर्मादि-ज्ञान मे किसी प्रकार का अदाढयं ओर सुघुप्तचवस्थ प्राण मे इन्दियो का प्रवेश ओर 
निर्गमन प्रमाणान्तरा { प्रत्यक्ष ) से संवादित होने पर भी प्रवेशाप्रवेश-ज्ञान मे किसी प्रकार 
करी विशेषता या इढता नहीं मानी जाती । प्रत्यक्षावगत केवल इन्द्रियो का प्रवेश ओर 
निगमन भले ही शरीरस्थ वायुरूप प्राण में रहै, श्रुत्यभिहित समस्त भूतो का संवेशन ओर 
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भूतानां, सवाणि ह वा इमानि भूतानि' ( छा० १।१६५ ) इति श्वतेः। यदापि भूतः 
रतिमेहाभूतविषया परिगरृयात, तदापि ब्रह्मलिङ्गत्वमविरद्धम्‌ । नु ` सहापि विषयैरि- 


न्द्रयाणां स्वापप्रबोघयोः भ्राणेऽप्ययं प्राणाच्च प्रभवं श्णुमः- "यदा सुत्त; स्वप्नं न 
~ (१ वना |; 
कचन पश्यत्यथास्मिन्‌ प्राण पवेकधा भवति तदेनं वाक्‌ सर्वेरनामभिः सहाप्येति" (को० 


३।३ ) इति । तच्नापि तज्ञज्गात्प्ाणशब्दं ब्रह्मेव । यत्पुनल््तम्‌- अन्नादित्यसंनिधानात्‌ 





भामती 
वाबयातप्रतीयेते ' प्रतोतौ वा तत्रापि प्राणो ब्रह्मेव भवेन्न वायुविकारः । "यदा सुः स्वप्नं न कञ्चन 
पश्यस्यथास्मिन्‌ प्राण एवेकधा भवतिः इत्यत्र वाक्ये यथा प्राणश्ञब्दो बरह्म वचनः । न चास्मिन्‌ वायुविकारे 
सर्वेषां भूतानां संवेशनोदगमने मानान्तरेण दृश्येते । न च मानान्तरसिद्धसंवादेन्व्रियसंवेश्नोदृगमनवाक्य- 
दाढर्पात्‌ सवं मूतसंवेदानोदेगमनवाक्यं कथञ्चिदिन्दियविषयतया व्याख्यानमहंति, स्वतःसिद्धप्रमाणभावस्य 
स्वभावदृढस्य मानान्तरानुपयोगात्‌ 1 न चास्य तेनेकवाक्यता, एकवाक्यतायां वा तदपि ब्रह्मपरमेव 


स्यादित्युक्तम्‌ । इन्दरियसंवेशनोदृगमनं त्ववयुत्यानुवादेनाऽपि घटिष्यते । “एकं वृणीते द्वौ वृणीते" इतिवत्‌ । 


भामती~ग्याख्या 

उद्गमन तो प्राणों मे नहीं देखा जाता । यदि माना जाता है, तब उस प्राण को भी ब्रह्म वैसे 
ही मानना होगा, वागरुविकार नहीं, जेस “यदा सुप्तः स्वप्नं न कंचन पश्यत्यथास्मिन्‌ प्राण 
एवेकधाभवति"" ( कौ. उ. ३।३ ) इस वाक्य में प्राण शब्द ब्रह्मपरक है । वायु-विकाररूप 
प्रणमे न तो सभी भूतो का प्रवेश प्रत्यक्षादि प्रभाणान्तर पे देखा जाताहै, भौर न उससे 
उनका निगमन । 

शङ्का -प्राण मे इन्द्रियों का प्रवेशाप्रवेश प्रत्यक्षादि प्रमाणान्तर से संवादित होने के 
कारण एसे श्रुति-वाक्य का प्रामाण्य इट्‌ हो जाता है । उसके अनुरोध पर स्वंभूत-प्रवेशाप्रवेश 
के प्रतिपादक श्रुति-वाक्य का तात्पयं इन्द्रियों के प्रवेश ओर निगमन मेभ्यों न मान 
लिया जाय ? 

समाधान यह्‌ कहा जा चुका है कि वेद का प्रामाण्य स्वतः सिद्ध है, प्रमाणान्तर के 
संवाद से उसमें किसी प्रकार की दढता नहीं आती । अदृढ प्रामाण्य कौ दृढता के सम्पादन में 
प्रमाणान्तर का संवाद उपयोगी हौ सकता है, किन्तु वेद-वाक्य-जन्य ज्ञान का प्रामाण्य 
स्वभावतः हठ होता है, . अतः वहाँ प्रामाणान्तर के संवाद का्वंसेही कोई उपयोग नहीं 
जंसे क्षुर की तीक्ष्णतम धार पर शाणप्रयोग । 

दूसरी बात यहुभी है कि एकवाक्यतापन्न उपक्रम के अनुरोध पर उपसंहार का 
संकोच माना जाता है । प्रकृत में इन्द्रियों के प्रवेश ओर उदूगमन का प्रतिपादक “यदा सुपः 
स्वप्नं न कंचन पश्यत्यथास्मिन्‌ प्राणे एकधा भवति ( कौ. उ. ३।३ ) यह वाक्य संवगं विद्या 
मे गौर सर्वेभूतःप्रवेशप्रतिपादक “सर्वाणि ह वा" (छां. १।११।४) यह्‌ वाक्षय उद्गीथोपासना 
के प्रकरण में पठित है, मतः उनकी एकवाक्यता सम्भावित ही नहीं कि उपक्रम के अनुरोध 
पर उपसंहार की व्याख्या या संगमनिका की जाय। जिस वाक्य की एकवाक्यता 
मानी जाती है, उसका भी ब्रह्य में ही तात्पये पयंवसित होता है- यह कहा जा चुका है। 
इन्द्रियो के संवेशन भौर निगमन का अन्वय अवयुत्यवाद की रीति से उपपन्न हो जायगा । 
[ श्रीशबरस्वामी कहते है- “यत्र परा संख्या कील्यते, तत्रावयुत्यवादो भवति, यथा हादश- 
कपाले यदष्टाकपालो भवति" ( जे. सू. १।४।३५ ) 1 पुत्रोत्पत्ति होने पर वैश्वानरेष्टि की जाती 
है, उसका विधायक वाक्य है--“वंश्वानरं द्वादशकपालं निवंपतेत्‌ पुत्रे जाते ! यदष्टाकपालो 
भवति गायत्रियेवनं ब्रह्मवचंसेन पुनाति, पन्नवकपालः ्रिवृतंवास्मिन्‌ तेजो दधाति” ( तै. सं. 





प्राणस्य ब्रह्मत्वम्‌ | दिन्दौसहितभामतीसंवलितम्‌ २३९ 


प्राणस्याब्रह्यत्वमिति-“तदयुक्तम्‌ , वाक्षयशेषबलेन प्राणशब्दस्य त्रहाविषयतायां 
धरतीयमानायां संनिधानरस्याकिचित्करत्वात्‌ । यत्पुनः प्राणशब्दस्य पञ्चचत्तो प्रसिद्ध 
तरत्वं, तदाकाशशब्दस्येव प्रतिविधेयम्‌ । तस्मात्सिद्धं भरस्तावदेवतायाः प्राणस्य 
ब्रह्मत्वम्‌ । 

भामती 
न तु सवंश्षब्दार्थः सङ्ोचमहंति । तस्मात्‌ प्रस्तावभक्ति प्राणज्ञभ्वाभिषेयन्नह्यदृष्टयोपासोत, न वायुविकार- 
दृष्टेति सिद्धम्‌ । तथा चोपासकस्य प्राणप्रा्तिः कमंसमृद्धर्वा फलं भवतोति । ® वाक्यशञेषजलेन इति । 


भामती-व्याख्या ` 
२।२।५।३ ) । यह जिज्ञासा होती है कि द्रादशकपाल-संस्कृत पुरोडाशद्रव्यक इष्टि का विधान 
करने के अनन्तर जो कहा गया है-- “यदष्टाकपालो भवति, यन्नवकपालः' इत्यादि, उसका 
प्रकृत मे अन्वय क्योकर होगा ? इस जिज्ञासा को शान्तं करते हुए वातिककार कहते है--वैश्वा- 
नरद्ादशकपालःधिकारे ह्यष्टत्वादम उच्चायंमाणा. स्वरूपेणानुपयुज्यमानाः शक्तुवन्त्यवयवत्वं 
गमयितुम्‌“ ( तं. वा. पृ. १०९९ ) । द्वादश संख्या की घटकौभूत अष्त्वादि संख्याएं है, अतः 
दादश कपालो में संस्कृत पुरोडाश एक एेसा अवयवी पदाथं है, जिसके अष्टादिकपाल-संस्कृत 
पुरोडाश अवयव है, अतः अवयव-स्तुति के वारा अवयवी की स्तुति यहां विवक्षित है। वसे 
ही ब्रह्म में सरवेभूतो का विल्य ओौर उद्धव होने से उनके अवयवभूत इन्द्रियादि का विल्य 
ओर उद्धव अथं.प्राप्त है। उकी का अवयुत्य ( विच्छिद्य ) एकवेक्यता मानकर उत्थापित 
आकांक्षा के द्वारा स्वतन्त्रतया अन्वयाभिधान अवयुत्यवाद है । 'अवयुत्यानुवाद'-एेप्ता पाठ 
भी उपलब्ध होता है, उसका भी यही आशय है कि ब्रह्य मे जब स्वंभूतों का प्रवेशाप्रवेश 
अभिहित है, तव सर्वं की घटकीभूत इन्द्ियादि प्रत्येक इकाई के अथं-प्राप्त प्रवेशाप्रवेश का 
अनुवाद इस वाक्य से विवक्षित दहै ]। अवयुत्यवाद का स्पष्टीकरण करते हए श्रीशबरस्वामी 
(जै.सू. ६।९।४३ मे) कहते है-'त्रीन्‌ वृणीते इति त्रित्वं विधास्यति, एकं वृणीते इत्यवयुत्यानुवादोऽ- 
यम्‌, (शा. भा. पृ. १३८४) । प्रायः सभी वैदिके कर्मो के आरंभ मे जो संकल्प किया जाता है उसमें 
कर्ता पुरूष अपना नाम, गोत्र ओर प्रवर वा उच्चारण करता हुजा प्रतिज्ञा करता है, जसे- 
"अहं देवदत्तनामा, भारद्राजगोत्रः, आङ्कधिरसबार्हस्पत्यभारद्राजाख्यत्रिप्रवरः एतत्कमं करिष्ये" । 
किसी गोत्र में उत्पन्न हुए मन्तर-दरष्टा महषियों को प्रवर कहते है, किस गोत्र मे कितने प्रवर 
है-यह्‌ प्रवराध्यायादिमें वणित दहै। तीन प्रवरवाले व्यक्ति का श्रौतकमं में अधिकार 
है- “त्रीन्‌ प्रवरान्‌ वृणीते” । त्रिप्रवरता की प्रशंसा के लिए कहा गया है-“एकं वृणीते, 
ढौ वृणीते” । “शते पच्ाशत्‌"- इस न्याय के अनुसार तृत्व कै द्वित्व ओर एकत्व घटकरहै, 
अतः जैसे अवयवो के दवारा अवयवी की स्तुति यहाँ कीजातीरहै, वसे ही प्रकृत में इन्द्रियादि 
के प्रवेशन मौर निगमन के हारा समस्त भ्रूतोंके प्रवेशन ओर निगमन की स्तुति अभिवा- 
ज्छित है । "सवं" शब्द का संकुचित अथं मे तात्पयं कभी निश्चित नहीं किया जा सकता । 
इस प्रकार यह सिद्ध हो जाता है कि प्राणशब्दाभिधेय ब्रह्यकी दृष्टि ( भावना | से सामके 
प्रस्तावरूप भाग की उपासना करनी चाहिए, शरीरस्थ वायुरूप प्राण की दृष्टि से नहीं । 
इस प्रकार की उपासना का फल दै-प्राणःप्राप्ति या कमं की समृद्धि, जंसा कि भाष्यकार ने 
कहा है-“ प्रस्तावोद्गीथप्रतिहारभक्तीः प्राणादित्यान्नदृष्टयोपासीतेति समूदायाथंः । प्राणा- 
दयापत्तिः कमंसमृदिर्वा फलम्‌" (छां प° ७१ ) । भाष्यकार कहते दैँ--'यत्पुनसक्तमन्नादित्य- 
सन्निधानात्‌ प्राणस्याब्रह्यत्वमिति, तदयुक्तम्‌ , वाक्यशेषबलेन प्राणशब्दस्य ब्रहमविषयतायां 
प्रतीयमानायां सच्चिधानस्याकिश्ित्करत्वात्‌"' (त्र. सू. १।१।२३ ); यहां "वाक्यशेष" शब्द 
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अन्न केचि दुदाहरन्ति--श्राणस्य प्राणम्‌" ( बू° ४।४।१८ ), श्राणबन्धनं {ह 
सोभ्य मनः, ( छा० ६।८।२। इति च--तदयुक्तम्‌ , शब्दभेदात्प्रकरणाच्च संशया 
पपत्तेः । यथा पितुः पितेति प्रयोगेऽन्यः पिता षष्ठीनिर्दिष्टोऽन्यः भ्रथमानिर्दिषठः पितुः 
पितेति गम्यते, तद्वत्‌ श्राणस्य पाणम्‌" इति शब्दभेदात्परसिद्धात्प्राणादन्यः प्राणस्य 
प्राण इति निश्वोयते । न हि स एव तस्येति भेदनिद्‌ शादय भवति । यस्य च प्रकरणे 
यो निर्दिश्यते नामान्तरेणापि स एव तच्र प्रकरणी निर्दिष्ट इति गम्यते । यथा ज्योति. 
षोमाधिकारे-- वसन्ते वसन्तं ज्योतिषा यज्ञेतः इत्यत्र ञ्योतिभशब्दो ज्योतिष्टोमः 
विषयो भवति, तथा परस्य ब्रह्मणः प्रकरणे श्राणबन्धनं हि सोभ्य मनः” (छा० ६।८।२) 
इति श्चतः भराणशब्दो वायुविकारमाञ्नं कथमवगमयेत्‌ १ अतः संशयाविषयत्वान्नेत- 


= णज 


दुदाहरणं युक्तम्‌ । प्रस्तावदेवतायां तु प्राणे संशयपूवेपक्षनिणेया उपपौदितताः ।। २३॥ 





¦ भामती 
वाक्यात्‌ सत्िधानं दुवंलमित्यर्थ; । उदाहरणान्तरन्तु निगदव्याख्यातेन भाष्येण दूषितम्‌ ॥। २३ ॥ 
। भामती-ग्याख्या 

का अथं है-त्रह्मलिङ्खक उपक्रम की एकवाक्यता। एकवक्यता' शब्द से वाक्य प्रमाण 
विवक्षित है ओर "सन्निधि" शब्द से स्थान प्रमाण । श्रुतिलिङ्घवाक्यप्रकरणस्थानसमाख्यानां 
समवाये पारदौरबेल्मरथंविप्रकर्षात्‌" ( जै. सू. ३।३।१३ ) इस सूत्रमे स्पष्ट कहा गया कि 
पवं-पुवं प्रमाणो की अपेक्षा उत्तरोत्तर प्रमाण दुबल होते है, अतः वाक्य को अपेक्षा स्थान 
का दुर्व॑ल होना स्वाभाविक है, [ क्योकि उत्तरोत्तर प्रमाण पूरव-पूवं की कल्पना करके ही 
विनियोजक माने जाते है, वाक्य प्रमाण को अपने पूवंवर्तीं केवल लिङ्ख ओर श्रुति--इनं 
दो प्रमाणों की कल्पना करनी है गौर स्थान प्रमाण को श्रकरण, वाक्य लद्धं ओर श्रुति'-- 
इन चार प्रमाणो की कल्पना करनी है, अतः कत्पना.लाघव के कारण वाक्य प्रमाण प्रबल 
ओौर कल्पना-गौरव होने के कारण स्थान प्रमाण दुबल होता है, वातिककार कहते हँ- 
“यावदाकाक्षापूवंकमेकवाक्यत्वादि कल्प्यते तावदितरेणानन्तर्यात्‌ समानविषयत्वाच्च सामः 
यादि कल्पयित्वा विनियोगः कृत इति बलीयस्त्वम्‌” (तं. वा, पृ. ८३९) |। 

इस अधिकरण मे वृत्तिकार ने जो “प्राणस्य प्राणम्‌ ( बह- उ. ४।४।१८ ) ओर 
“प्राणबन्धनं हि सोम्य मनः'' (छां, ६।०।२) इन दो वाक्यों का उदाहरण प्रस्तुत कर विचार 
किया है कि यह प्राणः शब्द शरीरस्थ वायुह्प प्राण का बोधक है ? अथवा ब्रह्यका? 
प्राण-बोधकता का पूव॑पक्ष उठा कर ब्रह्मपरता का सिद्धान्त स्थिर किया है । वह युक्ति-युक्त 
नहीं प्रतीत होता, क्योकि उदाहृत दोनों वाक्यों मे संशय ही नहीं बनता, "पितुः पिता-- 
रसे सम्बन्धर्गाभित वाक्य.प्रयोग मे दोनों पितृपदार्थो कौ एकता सम्भव नहीं रहती, भत 
उनका भेद अनिवायं है । प्राणस्य प्राणः--यहा षष्ठचन्त प्राणपदार्थ कौ अपेक्षा प्रथमान्त 
प्राणपदाथे भिस्न ही मानना होगा, वह प्रकरण के आधार पर ब्रह्मही निश्चित होता है, 
वयोकि जिसके प्रकरणम जो निष्ट होता है, वही प्रकरणी पदाथं ही विभिन्न नामों से 
विवक्षित -होता है । ज्योतिष्टोमसंज्ञक कमं के प्रकरण में पठित ““वसन्ते-वेसन्ते ज्योतिषा 
यजेत"--इस वाक्य में “ज्योतिः शब्द जैसे ज्योतिष्टोमपरक होता है, वैसे ही पर ब्रह्म के 
प्रकरण में पठित “प्राणबन्धनं सोम्य मनः" इस श्रुति का घटकीभूत ्राण' शब्द ब्रह्य का 
वाचक न होकर वायु-विकारात्मक प्राण का बोधक क्र्योकर होगा ? अतः जिस वाक्य में 





` "काक  -यकका 
ज्योतिषो ब्रह्मत्वम्‌ ] दिन्दौसदितमामतीसंबलितम्‌ |. 


( १० उयोतिश्वरणाधिकरणम्‌ । घ॒° २४-२७ ) 
ञ्योतिश्वरणाभिधानात्‌ ॥ २४ ॥ 
इदमामनम्ति-*भथ यदतः परो दिवो ज्योतिर्दीप्यते विश्वतःपृष्ठेषु स्वेतः. 
पृष्ठेष्वनुत्तमेषूत्तमेषु लोकेष्विदं वाव तयदिदमस्मिन्नन्तःपुरुषे ज्योतिः (ऊा० ३।१२।७) 
इति । तञ्च संशयः- किमिह ज्यो तिःशब्दे नादित्यादिकं ज्योतिरभिघीयते कवा परमा- 
समेति । अथौन्तरविषयस्यापि शाब्दस्य तलिङ्गाद्‌ बरह्मविषयत्वमुक्तम्‌ , इद तु तल्ञिङ्गमे 
वास्ति नास्तीति विचायते । 
भामती 
इदमामनन्ति -- अथ यदतः परो दिवो ज्योतिर्दीप्यते विश्वतः पृष्ठेषु सर्वतः पृषेष्वनुत्तमेषत्तमेषु 
लोकेष्विदं वाव तद्यदिदमस्मिन्नन्तःपुरषे ज्योतिः" इति , यज्ज्योतिरतो दिवो शृलोकात्परं दीप्यते प्रकाहाते 
विश्वतः पृष्ठेषु विष्वेषामुपरि । असडङ्‌कुचद्‌वृत्तिरयं विश्वशब्दोऽनवयवेन संसारमण्डलं भ्रूत॒ इति 
दश्ंयितुमाह % सवंतः पष्ठेषत्तमेषु @ । न चेदमुत्तपमात्रमपि तु सर्वोत्तिममिष्याह्‌ ® अनुत्तमेषु ® । 
नास्स्येभ्योऽन्य उत्तम इत्यथः । “इदं वाव ॒तद्यदिदमस्मिन्‌ पुरुषेऽभ्तर्योतिस्स्व्प्राह्येण कारीरेणोष्मणा 
श्ोत्रग्राह्य ग च पिहितकर्णेन पुंसा धोषेण लिङ्खेनानुमीयते' । तत्र श्ारीरस्योष्मणस्त्वचा द्शंनं वृष्टिः, 
घोषस्य च वणं धृतिः, तयोश्च दृटि्रुती ज्योतिष एव, तति्लिङ्खेन तदनुभानादिति । 
अत्र संक्षयः ज्योतिःशब्दं तेज उत ब्रह्मेति } कि तावत्‌ प्राप्तं ? तेज इति । कुतः ? गोण- 





>  भामती-व्याख्या नही 
अधिकरणायं का प्रपुख अङ्खोभूत संशय पदाथं ही सम्भव नहीं, वह्‌ उस अधिकरण का विषय 


वाक्य कंसे हो सकेगा ? साम के प्रस्तावरूप भाग में अनुगत प्राणरूप देवता को विषय बनाने 

पर संशय, पूवेपक्ष एवं सिद्धान्त का उपपादन किया जा चुका है, भतः “कतमा सा देवता, 

प्राण इति होवाच” ( छां. १।११।५ ) यह्‌ वाज्य ही यहां विषय-वाभ्य वन सकता है ॥ २३॥। 
गुर 


विषय-वाक्य- “अथ यदतः परो दिवो ज्योतिर्दीप्यते विश्वतः पृष्टेषु सवंतःपष्ठे्वनुत्त- 
मेषृत्तमेषु रोकेष्विदं वाव तद्यदिदमस्मिन्न्तःपुरुषे ज्योतिः” ( छ. ३।१३।७ } । यहां "परः" 
शब्द को “ज्योतिः' पद के अनुसार नपुंसक लिङ्गं में परिवतित कर यदतो दिवः रं 
ज्योतिर्दीप्यते" एेसा अन्वय कर लेना चादहिए । जो ज्योतिः इस स्वगं लोक में परे प्रकाशमान 
है । "विश्वतः पृष्ठेषु का ही अथं किया गया है--'सवंतः पृष्ठेषु" । "विश्व शब्द का भथं 
समस्त या सवं होता है, उस सर्वाथं में ब्रह्म भी आ जाता है किन्तु ब्रह्मज्योतिः ब्रह्म के ऊपर 
नहीं हो सकती । "विश्व" शब्द की वृत्ति ( शक्ति ) का संकोच करके ब्रह्म-भिन्न संसार-मण्डल 
किया जा सकता । तथापि "विश्व" शब्द का तात्पयं सामस्त्येन प्रकाश्यभ्रूत संसार-मण्डल 
के अभिधानमेहीदहै, यह दिखाने के लिए "विश्वतः" का पर्याय सवंतः दिया गया है, अतएव 
भाष्यकार ने कहा है-- "संसार एव हि सवं ( छं. पृ. १६५ ) । यह्‌ ज्योति केवल उत्तम 
ही नही, अपितु सर्वोत्तम है-यह सूचित करने के लिए “भनुत्तमेषु' कहा गया है । “अनुत्तमः 
शब्द में "नास्त्येभ्योऽन्य उत्तमः, -- इस प्रकार बहुत्रीहि समास विवक्षित है, 'नोत्तमा अनुत्तमा 
तेषु"--एेसा तत्पुरुष नहीं, भाष्यकार कहते है- “अनुत्तमेषु तत्पुरुषसमासाशङ्कानिवृत्तय आह्‌ 
उत्तमेषु लोकेष्विति" ( छां. प्र. १९५) । उसी ब्रह्यज्योति की शरीरस्थता दिखाने के किए 
कहा है--इदं वाव" । “इदं वाव" का अथं है-इदमेव । शरीर मे त्वगिन्द्रिय-ग्राह्य उष्णता ओर 
ढके हुए श्रोत्र से ग्राह्य घोष ( अन्तर्नाद ) के द्वारा वहौ ज्योति अनुमित होती है । 

संशय --उदाहत श्रुति में “योतिः' शब्द तेजो द्रव्य का बोधक है १ अथवा ब्रह्म का ? 

३९१ 








४२ बह्मसूजशाङ्करमाण्यम्‌ क ५ क 
कि तावत्प्राप्तम्‌ १ आदित्यादिकमेव ज्योतिःशब्देन परिगृह्यत इति । कुतः 


 भरसिद्धः। तमो ज्योतिरिति दीमो शब्दौ परस्परग्रतिद्न्दिविषयो भ्रसिद्धौ । चश्ुखत्े 


निरोधक शावेरादिकं तम उच्यते! तस्या पवालुभ्राहकमादित्यादिकं ज्योतिः.। तथा 
दीप्यते" इतीयमपि अतिरादित्यादिविषया प्रसिद्धा । नहि रूपादिदीनं ब्रह्म 'दोप्यते' 
इति मुख्यां धतिमहेति । द्यमर्यादत्वधतेश्च । नहि चराचरबीजस्य ब्रह्मणः 
धोमयादा युक्तो, कार्यस्य तु ज्योतिषः परिच्छिन्नस्य चोमे्याद्‌। स्यात्‌ । “परो दिवो 
ज्योतिः, इति च ब्राह्मणम्‌ । 

नलु कार्यस्यापि ज्योतिषः सर्वत्र गम्यमानतवाद्‌ द्यमर्यादावत्वमसमन्जसम्‌ । 
अस्तु तद्िबल्छतं तेजः प्रथमजम्‌ । न; अचिचलछृतस्य तेजसः प्रयोजनाभावादिति । 
इदमेव प्रयोजनं य दुपास्यत्वमिति चेत्‌, न; प्रयोजनान्तरप्रयुक्तस्येवादित्यादे खुपास्य- 
स्वदशनात्‌ । "तासां धिदृतं त्रिवुतमेकेकां करवाणि" ( छा० ६।३।३) इति चाविशेष- 
श्तेः । नचाधिचृत्छृतस्यापि तेजसो मयौदत्वं प्रसिद्धम्‌ । अस्तु, त हि जिचृत्छतमेव 
तत्तेजो ज्योतिःशब्दम्‌ । ननूक्तमर्वगपि दिवोऽवगम्यते.ऽगन्यादिकं ज्योतिरिति । नेष 
दोषः; सर्व्रापि गम्यमानस्य ज्योतिषः "परो दिवः' इत्यु पसनाथेः पदे शविशेषपरि ग्रहो 
न विरुभ्यते । नतु निष्प्रदेशस्यापि ब्रह्यणः परदेशविशेषकट्पना भागिनी । 'सवेतःपृष्टेष्व- 
जु्मेषृत्तमेषु लोकेषु" इति चाधारबहत्वश्चुतिः काये ऽयोतिष्युपपद्यतेतराम्‌ । इद्‌ वाव 
तद्यदिदमस्मिन्न्तःुरषे ज्योतिः, ( छा० ३।१३।७ ) इति च कौक्षेये ज्योतिषि पर 
ज्योतिरभ्यस्यमानं टकषयते । सारूप्यनिमित्ताश्चाभ्यासा भवन्ति । यथा--“तस्य भूरिति 
शिर पकं शिर पकमेतदश्चरम्‌' ( ब० ५।५।३ ) इति । कौश्षेयस्य तु ज्योतिषः -प्रसिद्धम- 


ब्रहात्वम्‌ ; तस्यैषा खष्टिः, ( छा० ३।१२।७ ) “तस्यैषा श्चतिः' इति चौष्ण्यघोषविशिष्ट- 


भामती 
भुख्यग्रहणविषये भूख्यग्रहणस्य - ५ 
गौत्सगिकत्वाद्राश्यस्थतेजोलिज्खोपलम्भनात्‌ । 
दाक्यान्तरेणानियमात्तदर्थाप्रतिसन्धितः ॥ 
बलबद्वाघकोपनिषातेन खल्वाकाजाप्राणशब्दौ मुख्यायंत्वात्‌ प्रच्याभ्यान्यत्र प्रतिष्टापितौ । तदिह 


ज्योतिष्यदस्य मुरखूयतेजोवचनत्वे बाधकस्तावत्‌ स्ववाक्यषेषो नास्ति । प्रत्युत ॒तेजोलिङ्गमेव दीप्यत इति । 


भामती-ग्याङ्या 
पूर्वेपक्च- यहां “ज्योतिः' शब्द गौणी वृत्ति से ब्रह्य का उपस्थापक हौ सक्ता है, 
किन्तु "'गौणमुख्ययोर्ख्ये कायंसम्प्रत्ययः'' ( परिभाषेन्दु. पृं ६८ ) इस न्याय के अनुसार 
शब्द की मुख्य ( अभिधा ) वृत्ति के द्वारा उपस्थापित पदाथं का पहले ग्रहण किया जाता है- 
मौत्स्गिकत्वाद्‌ वाक्यस्थतजोलिङ्खोपलम्भनात्‌ । 
वाक्यान्तरेणानियमाद्‌ अर्थाप्रतिसन्धितः । 
विगत अधिकरणं में प्रबल बाधक के उपस्थित दहो जाने के कारण “आकाशः ओौर 
श्राण--इन दोनों शब्दों के द्वारा उनके मृख्याथं का ग्रहण न कर गौणाथं का उपस्थापन 
किया गया, किन्तु यहाँ “ज्योतिः' पद के द्वारा तेजोद्रव्यरूप मुख्याथं की उपस्थिति कराने मे 
कोई बाधक वाक्य-शेषादि नदी, प्रत्युत तेजोद्रव्य का लिङ्ख ( गमक ) "दीप्यते" पद से प्रस्तुत 
किया गया है, “इदं वाव तद्‌ यदिदभेतस्मिन्‌ पुरुषे ज्योतिः" ( छं. ३।१३।७ ) इस श्रुति के 
दारा कुक्षिस्थ भौतिक ज्योति मे उक्त ज्योति का सारूप्यमूलक अध्यास भी यह सिद्ध करता 
है कि कथित ज्योति तेजोद्रव्य ही है, ब्रह्मज्योति नहीं । दूरी बात यह भो है कि “तदेतद्‌ 





ज्योतिषो ब्रह्मत्वम्‌ ] दिन्दीखदितभामतोसंवलितम्‌ २७३ 


त्वस्य श्रवणात्‌ । “तदेतद्दृष्टं च तं चेत्युपासीत इति च शतेः। च्चष्यः थतो 
भवति य एवं बेद्‌' ( छा० ३।१३।८ ) इति चारपफलथ्वणादत्रहात्वम्‌ । महते हि फलाय 
ब्रह्मोपासनमिष्यते । नचान्यदपि किचिरस्ववाक्ये प्राणाकाशवञ्ज्योतिषो ऽस्ति ब्रह्म- 
त्वलिङ्गम्‌ । नच पूर्वस्मिन्नपि वाक्ये ब्रह्य निर्दिष्टमस्ति; गायत्री वा इदं सवं भूवम्‌ 
भामती 

कोकषेयज्योतिःसारूप्यं च चक्षुषो रूपवान्‌ शरुतो विधृतो भवतीस्यल्पफलसत्वं च स्ववाक्ये भूयते । न आतु 
उवलनापरनामा दीस्ति्िना तेजो ब्रह्मणि सम्भवति । न कोौक्षेयश्योतिःसारूप्यमूते बाह्यात्तेनसो कहा. 
ण्यस्ति । न चोष्ण्यघोषलिङ्खदशषंनश्चवणमोौदय्याततिजसोऽत्त्र ब्रहमण्युपपद्यते । न च महाफलं ब्रह्मोपासन- 
मणीयसे फलाय कल्पते । भोद्ये तु तेजस्यभ्यस्य बाह्य तेज उपासनमेतत्फलानुरूपं युज्यते । तदेतत्तेनो- 
लिङ्गम्‌ । एतदुपोद्लनाय च निरस्तमपि मय्थादाधारवस्वमुपन्यस्तम्‌ । इह तच्निरासकारणाभावात्‌ । 
न च भर्य्यादादस्वं तेजोराज्ञेनं सम्भवति, तस्य सौय्यदिः सावयवत्वेन तदेकदेमर्प्यादात्तम्भवाल्‌ । तस्य 
चोपास्यत्वेन विधानात्‌ । ब्रह्मणस्त्वनवयवस्यावयवोपासनानुपपत्तेः । अवयवकर्पनापान्न सत्यां गतावनव- 
कल्पनात्‌ । न च पादोऽस्य सर्वा भूतानि त्रिपादस्यामृतं दिवि" इति ब्रह्यश्रतिपादकं वाक्यान्तरं यदतः 
परो दिवो ज्योतिरिति ज्योतिःशब्दं बरह्मणि श्यवस्थापयतीति युक्तम्‌ । न हि सक्िधानमात्राद्‌ बाक्या- 
न्तरेण वाक्यान्तरगता श्रतिः शाक्या मुख्यार्थाच्च्यावयितुम्‌ । 

न च वाक्यान्तरेऽधिकरणत्वेन द्यौः श्रुता दिव इति मर्ग्यादाधतौ शण्या प्रत्यभिज्ञातम्‌ । जपि च 
वाक्यान्तरस्यापि ब्रह्मा्रवं प्रसाध्यमेव नाद्यापि सिध्यति तत्‌ कथं तेन नियत्‌ ब्रह्मपरतया यवतः पर इति 





भामती-~व्याख्या 

दृष्टं च शरुतं चेत्युपासीत” । “चक्षुष्यः श्रुतो भवति य॒ एवं वेद" ( छं. ३।१३।८ ) इत्यादि 
श्रुतियों के द्वारा इस उपासना का फल केवल चक्षुष्य ( दशंनीय ) रूपवानु ओर लोकप्रसिद्धि- 
रूप स्वल्प फल का प्रतिपादन किया गया है, जो कि ब्रह्मोपासना का कदापि नहीं हो सकता, 
हौ, उदरस्थ तेज मे अध्यस्त बाह्य तेजो धातु की उपासना का यह्‌ फल हौ सकता है । 
फलतः रेसे स्वल्प फर का प्रतिपादन तेजस्तत्व की उपासना का लिङ्खं ( गमक ) है। इसी 
लिङ्ख की पुष्टिके लिए हौ अनुकूल तकं केलूपमे "दिवः परम्‌” एेसी मर्यादा भौर “सवंत: 
ृष्ठेषु"*--इत्यादि आधार-बहुत्व का अभिधान किया गया है। यद्यपि विगत अन्तरधिकरण 
तं आदित्यादि ज्योतिगत मर्यादावच््वादि का निरास किया गथा ह, तथापि यहां उसके निरास 
का अप्रा्ठिरूप निमित्त प्राप्न होने के कारण मर्यादादि का निरास नहीं किया जा सकता। 
तेजःसमूह मे मर्यादावत्व सम्भव नहीं - एेसा नहीं कह सकते, क्योकि सोर्यादि तेजोमण्डल 
सावयव है, अतः ऊध्वंस्थ तेज चुलोक से नीचे न होकर ऊपर ही रहता है । मर्यादावत्तत का 
वस्तुतः निरंश न होकर उपासना के लिए विधान क्रिया गया है । ब्रह्य निरवयवं होने के कारण 
उसमे अवथवशः उपासना नहीं बन सकती । ब्रह्य मे अवयव-कलत्पना तभी हो सकती है, 
जब कि अन्य कोई गति (उपाययामागं) नहो किन्तु सावयव तेजो धातु की उपासना 
मान लेने से ब्रह्मगत अवयव-कंल्पना की आवश्यकता नहीं रह्‌ जातो । 

शङ्का--“पादोऽस्य सर्वा भूतानि त्रिपादस्यामृतं दिवि (छां. ३।१२।६) इस 
वाक्यान्तर मे स्पष्टरूष से ब्रह्यका प्रतिपादन है, क्योकि त्रिपादरूपं विशुद्ध चरणं का 
अभिधान है, उस वाक्य की सन्निधि के बल पर “यदतः परो दिवो ज्योति" ( छां. ३।१३।३ ) 
इस वाक्य का “उ्योतिः' पद ब्रह्मपरक सिद्ध किया जा सकता है । 

समाधान - केवल वाक्यान्तर की सन्निधि के बल पर वाक्यान्तरस्थ पद को अपने 
मख्य ( अभिधेय ) अथं के अवबोधन से विरत नहीं किया जा सकता । " त्रिपादस्यामृतं 
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इति छन्दोनिदं शात्‌ । अथापि कथंचितपूंस्मिन्वाक्ये ब्रह्म निदिं स्यात्‌ , पवमपि न 
तस्येह भरत्यमिश्चानमस्ति । तत्र हि “चरिपादस्यास्तं दिवि' ( छा. ३।१२।१,६ ) इति 
द्ोरधिकरणत्वेन भयते, अच पुनः "परो दिवो ज्योतिः इति योमेयीदपत्वेन । तस्मा- 


सपातं ज्योतिरिह प्राह्यमिस्येवं प्राप्त ब्रमः-- 


भामती 
वाक्यं शक्यम्‌ । तस्मात्तेन एव उयोतिनं ब्रह्मोति प्रातम्‌ । तेजःकथनप्रस्तावे तमःकथनं प्रतिपक्षोषन्वासेन 
्रतिपक्षान्तरे दढा प्रतोतिर्भवतीस्येतदथम्‌ । चकषुवु ्ेनिरोधकमित्यर्थावरकत्वेन । 
आक्षेषाऽऽह ® ननु का््यंस्यापि इति % । समाधातंकदेशी ब्रते %& अस्तु तहि इति ® । यत्तेजो- 
बन्ना्यामसंपुक्तं तदन्रिवत्कृतमुच्यते । आक्षे्ठा इषयति @ न इति ® । न हि तत्‌ क्वचिदष्युपयुभ्यते 
सर्वारिवथंक्रियासु न्रिवृत्छृतस्येबोपयोगा दित्ययं: । 


एकदेकिनः शद्धामाह ® इदमेव इति ® । आका निराकरोति ® न, प्रयोजनान्तर इति @ । 


भामती-~ग्याख्या 

दिवि” (छ. ३।१२।१) इस वाषय में अधिकरणत्वेन श्रुत द्युलोक की प्रत्यभिज्ञा “परो दिवः 
( छां. ३।१३।७) इस वात्य मे नहीं हो सकती, वयोकरि इस वाक्य मे चू.को मर्यादा के रूप 
मे उपस्थित किया गया है, अधिकरण के रूपमे नहीं । दूसरी बात यह्‌ भी है कि “पादोऽस्य 
सर्वाभूतानि ( छां. ३।१२।६ ) इस वाक्य मे ब्रह्यपरता अभी तक र्द्ध नहीं हुई, तब इसके 
अनुरोध पर “मतः परो दिवो ज्योतिः ( छां. ३।१३।१ ) इस वाक्य मं “ज्योति' शब्द को 
ब्रह्माथंक कयोकर माना जा सकता है ? बतः इस वाक्य मे ज्योति पदः से भौतिक तेज का 
ही ग्रहण किया जाता है, ब्रह्य 'का नहीं । 

भाष्यकार ने जो तेजोराशि की चर्चा के अवसर पर तम ( अन्धकार ) का उपन्यास 
किया है-“तमो ज्योतिरिति हीमौ शब्दौ परस्परप्रतिदन्दरिविषयौ प्रसिद्धौ ।'' उसका उदेश्य 
ज्योति-पदाथं के स्वरूप को निखारना है, क्योकि प्रतिपक्ष ( विरोधी ) पदाथं के निरूपण से 
उसके विरोधी पदाथं के स्वरूप की सुदृढ प्रतीति होती है, अतः तम के निरूपण से तेज का 
वैशद्य किया गया है । तमके लिए जो कहा गया है --'चक्षुवुत्तेनि रोधकम्‌", उसका तात्पयं 
यह नहीं कि तम चाक्षुष वृत्ति का निगंमन नहीं होने देता, वरयोकि रात्रि के घोर अन्धकार 
मे भी दूरस्थ तारक मण्डल तक नेत्र-वृत्ति जाती है, अतः उक्त भाष्य-वाक्यकां आशय यह्‌ 
हि कि विषय वस्तुके स्वरूप को आच्छन्न कर अन्धकार चाक्षुष वृत्ति का विषय नहीं 


देता । 

आक्षेपवादी कहता दहै- “ननु कायंस्यापि ज्योतिषः सर्वत्र गम्यमानत्वाद्‌ 
दय मर्यादावत्वमसमञ्जसम्‌ । अर्थात्‌ सौर्यादि तेज भो दयुलोक के नीचे सर्वत्र फला दिखाई 
देता है, लब उसके किए दुक के ऊपर ही है- एेसा कहना कयोकर सम्भव होगा ? 

समाधान करनेवाला एकदेशी कहता दै- “अस्तु तहि अत्रिवृत्कृतं तेजः प्रथमजम्‌"' । 
जो तेज जल ओर पुथिवी से असम्प्क्त ( असम्बद्ध ) है. उसे अत्रिवृ्छृत तेज कहा जाता है । 
पश्चीकृत तेज के समान त्रिवलछृत तेज सरवेत्र प्रसृत होता है, अव्रिवृतकृत तेज नहीं, वही 
ययरोक के अधो भाग में नहीं, अतः उसी का उपास्यत्वेन यहा निर्देश किया गया दै । 

आक्षेपवादी उक्त कथन का निरास करता है--“न, अत्रिवृत्कृतस्य तेजसः प्रयोजनाः 
भावात्‌ ।।”' अर्थात्‌ त्रिवृत्छरृत तेज ही प्रकाशनादि रूप अर्थक्रियाकारी या भ्रयोजनवानु होता है, 
अत्रिवुतकृत तेज अरथक्रियाकारी न होने सेसत्‌ पदाथेही नहीं कहा जा सकता, उसकी 
उपासना भी सप्रयोजन नहीं कही जा सकती । 





ज्योतिषो ब्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दीसदितमामतोसंवलितम्‌ २४५ 
उयोतिरिहि ब्रह्य प्राह्यम्‌ । कुतः ? चरणाभिधानात्‌ । पादाभिधानादित्यथेः । 





भामती 

एकेकां त्रिवृतत्रिवुतं करवाणोति तेजःपरभृसयुपासनामात्रविषया तिनं सद्कोचयितु युक्तेस्यथं; । एवमेक 
दक्षिनि दूषिते परमसमाघाता पूरवंपक्षी ब्रते । ® अस्तु तहि त्रिवृतृकृतमेव इति ® । ® भागिनी 
युक्ता ® । यद्यप्याधारबहुस्वध्तिब्रहयण्यपि कल्पितोपाधिनिबन्धना ` कथच्चिदुपपदयति । तथापि यथा कार्ये 
ज्योतिष्यतिक्चयेनोपपद्यते न तथाऽत्े्यत उक्तम्‌ ® उपपद्यतेतराम्‌ इति ® । % प्राकृतं ® । भछृतर्जाति, 
कायं मिति याबत्‌ । एवं प्राप्ते, उच्यते-- 

सवनाम प्रसिद्धाथं प्रसाध्या्थं विघातकृत्‌ । 

प्रसिद्धघपेक्षि सत्पुवं वाक्ष्यस्थमपकषंति ॥ 


भामती-ग्याढ्या 
एकदेशी अत्रिवृ्छरत तेज के लिए सप्रयोजनत्व की शङ्का करता है--. इदमेव प्रयोजनं 
यदुपास्यत्वमिति ।'' उपासना भी एक प्रयोजन है, जिसको लेकर अत्रिवृत्ृत तेज को 
सप्रयोजन कहा जा सकता है । | 
आक्षेपवादी उश प्रयोजनवत्ता का खण्डन करता है-““न प्रयोजनान्तरग्रयुक्तस्येवा- 
दित्यदिस्पास्यत्वदशनात्‌ ।'" जिस पदाथं की सृष्टि का कछ प्रयोजन होता है, एेसी आदित्यादि 
ज्योति ही उपास्य हो सकती दै । अत्रिवृतकरृत तेज की न. सृष्टि प्रयोजनवती है ओर न 
उपासना । “तासां त्रिवृतं त्रिवृतमेकंकां'” सामान्यतः "तेज, जल ओर पृथिवी' -इन तीनों भरतो 
के त्रिवृत्करण की प्रतिपादिका दै, इस श्रुति का केवल तेजरूप उपास्य मात्र के व्रिवृत्करण में 
तात्पये सीमित करना उचित नहीं । 
अत्रिवृत्छृत तेज का पक्ष दूषित हो जाने पर परम समाधाता | पूर्वंपक्षी ) अपना 
मन्तव्य प्रस्तुत करता है -“*अस्तु तहि त्रिवृतमेव तेजः प्रथमजम्‌” । यद्यपि त्रिवृत्कृत तेज 
सर्वत्र व्याप्त है, केवल यलोक के ऊध्वं भाग मे सीमित नहीं किया जा सकता, तथापि उपासना 
के किए वैसा आरोप मात्र किया जा सकताहै, किन्तु ब्रह्म स्वंथा निरवयव है, उसमे वसी 
कल्पना भागिनी ( युक्ति-र क्त ) नहीं । “विश्वतः पृष्ठेषु सवतः पृष्ठेषु"--इत्यादि वाक्यों के 
दवारा जो आधार-बहुत्व का प्रतिपादन किया.गया है, वहु यद्यपि ब्रह्म मे भी कल्पित 
उपाधियों के द्वारा कथच्चित्‌ उपपन्न हो सकता दै, तथापि कार्यात्मक सावयव ज्योतिमें 
आधारबहूत्व का सामञ्जस्य सुसंगत ओर भत्यन्त सरल मागं से हो जाता दहै, भाष्यकार 
कहते ह--“आधारबहूत्वश्रुतिः कार्ये ज्योतिषि उपपद्यतेतराम्‌ 1" 
यह कहा जा चुका है कि विवादास्पद ज्योति मे उदरस्थ भौतिक ज्योति का सारूप्य 
भौतिकत्व-साधक दै, उसी के का्ंभूत ऊष्मा ओर घोष का शरीर मे भान होता है, इसकी 
ही उपासना का चक्षुष्य ( दशंनीयता ) जसा स्वल्प फल माना जा सकता है, “गायत्री वा 
इदं सर्वं भूतम्‌” ( छां° ३।१२।१ ) इस पूवं के वाक्यमे भी ब्रह्म का प्रकरण नहीं, केवल 
गायत्री छन्द का निर्देश है, अतः प्रकरण को देखते हुए भी ज्योति पद को ब्रह्मपरक नहीं 
माना जा सकता । पूवं वाक्य मे कथच्ित्‌ ब्रह्मपरत्व की कल्पना कर लेने पर भी उसकी 
इस ज्योति-वाक्य मे प्रत्यभिज्ञा नहीं होती । फलतः प्रक्रान्त "ज्योति" पद प्राकृत ( प्रकृति- 
जनित भौतिक ) ज्योति का ही अभिधायक सिद्ध होता है । 
सिद्धान्त- 
सर्वनाम प्रसिद्धार्थं प्रसाध्याथंविघातकृत्‌ । 
प्रसि द्वचपेक्षि सत्‌ पुवंवाक्यस्थमपकषंति ॥ 


[क 
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पूवस्मिन्हि वाक्ये चतुष्पाद्ब्रह्म निदिं ्टम- “तावानस्य महिमा ततो ज्यायां ख पूरुषः । 
पादोऽस्य सर्वा भूतानि जिपादस्याखतं दिवि" ( छा ३।१२।६ ) इत्यनेन मन्त्रेण । तज 


यश्चतुष्पदो ब्रह्मणसिपादग्धतं दयु संबन्धिरूपं निर्दिष्ट, तदेवेह च॒संबन्धान्नरदिष्टमिति 


भामती 

तद्रसात्‌ तेन नेयानि तेजोल्लिङ्गान्यपि भ्रुवम्‌ । 

ब्रहाण्येव प्रधानं हि ब्रह्मच्छब्दो न तत्न तु ॥ 
ओत्सगिकं तावद्यदः प्र सिद्धार्थानुवादकः्वं यद्विधिविभक्तिमप्यपुर्वार्थाबबोधनस्वभावासप्रच्यावयति । 
यथा यस्याहितागनेरग्निणंहान्‌ दहेत्‌ यस्योभयं हवि रात्तिमाेदिति । यत्न पुनस्तत्प्रसिद्धमन्यतो न कथच्चि- 
वाप्यते, तत्न वचन।नि स्वपुरं स्वादिति सवं नाम्नः भ्रसिद्धायेश्वं वलादपनीयते । यथा यदाग्नेयोऽष्टाकपालो 
भवतीति । तदिह यदतः परो दिवो ज्योतिरिति यच्छब्दसामर्भ्याद्‌ धुमग्यदिनापि उयोतिषा श्रसिद्धेन 
भवितभ्यम्‌ । न च तस्य प्रमाणान्तरतः प्रसिद्धिरस्ति । पूवं वाक्ये च शुसम्बन्धि त्रिपाद्‌ बरह्मप्रसिद्धमिति 
प्रसिद्धथवेक्षायां तढेव सम्बध्यते । न च प्रधानस्य प्रातिपदिकाथंस्य तच्वेन प्रष्भिन्ञाने तद्वजञेषणस्य 


भामती -व्याख्या 
तद्बलात्‌ तेन नेयानि तेजोलिङ्गान्यपि ध्रुवम्‌ । 
ब्रह्मण्येव प्रधानं हि ब्रह्मच्छन्दो न तत्र तु. 

“यदतः परो दिवो ज्योतिर्दीप्यते” ( छा° ३।१३।७ ) इस वाक्य में "यत्‌" पद सर्वनाम 
है, "सवनाम पद प्रसिद्धाथंक होते है" - यह एक ओौत्गिक ( स्वाभाविक ) नियम्‌ है । अतः 
"यत्‌" पद किसी प्रसिद्धाथं का अनुवादक होता है, अत एव "यत्‌ पद लिडादि विधि-विभक्ति 
से यक्त वाक्य की ज्ञातार्थ-बोधकलत्वरूप विधिशक्ति ( वि घायकता , को नष्टं कर देता है, 
जैसे-“यस्याहिताग्नेरग्निगेहान्‌ दहेत्‌”, “यस्योभयं हविरातिमार्च्छतु” ( त° त्रा° ३।७ १।७ ) 
इत्यादि वाश्यों मे विधायकत्व नहीं माना जाता । [श्री कुमारि भटु कहते है -- 

“येषामाख्यातशब्दानां यच्छन्दाद्युप बन्धनात्‌ । 
विधिशक्तः प्रणश्येत्त्‌ ते स्वंत्राभिघायकाः ।* ( तं. वा, पृ. ४३३) 

“यत्‌' पद का योग होने के कारण उक्त वाक्यो में “दहेत्‌ ओर “आच्छत्‌' -ये दोनों 
पद विधायक नहीं माने जाते । यहा आदि शब्द से आमन्त्रण विभक्ति, उत्तमपुरुष, यदि 
शब्दादि का ग्रहण किया जाता है, अतः ""महेबंधिनिय मन्त्र मे गोपाय" (तै. ब्रा. १।२।१।२६) > 
“यदि सोममपहरेयुः" इत्यादि वश्य विधायकं नहीं, अनुवादक ही माने जते ह ] । यदाद 
पदों का योग रहने पर मी विधीयमान पदाथ की अन्यतः प्राप्ति नहीं होती, उन वाक्यो मे 
विधायकलत्व माना जाता है- “वचनानि त्वपूर्वत्वात्‌ तस्माद्यथोपदेशं स्थुः" (जे. सू. ३।५।२१) । 
अर्थात्‌ यद्यपि यदादि सवनाम पद प्रसिद्धाथं के परामर्शी होते ई, तथापि जहाँ विधित्सित कमं 
की वाक्यान्तरं के द्वारा प्राप्ति (ज्ञपि) नहीं होती है, वहा सवनाम पद प्रसिद्धाथ 
परामर्शौ नहीं माना जाता ओर सवंनाम-बटित वचन को विधायक माना जाता है, 
जसे -“यदाग्नेयोऽष्टकपाज्ोऽमावास्यायां पौणमास्यां चाच्युतो भवति" ( ते. सं. 
२।६।३।२) इस वाक्य के द्वारा अमावस्या ओर पूणिमा--दोनों तिथियों मे 
अष्टकपाल-संस्कृत पुरोडाशद्रव्यक कमं का विधान किया जाता है एवं दूसरे वाक्य के हारा 
हवि का नाशरूप निमित्त प्रस्तुत किया जाता है कि जिस यजमान को सायं ओर 
प्रातः दोनों कालों की दूध-दधिरूप दोनों हवियों का नाश हो जाता है, वहु अग्निदेव की शान्ति 
के लिए एक नैमित्तिक कमं करे । प्रकत मे “यदतः' इस वाक्य का घटकीभूत "यतु" पद भी 
जिस द्यलोक के उरध्वंरोकस्थ ज्योति का कथन करता है, वह भी कहीं प्रसिद्ध ( किसी 
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प्रस्यमिक्ञायते । तत्परित्यज्य प्रातं उ्योतिः कटपयतः भ्रकृतदानाप्रछतप्रक्रिये भरखञ्ये- 
याताम्‌ । न केवरं ऽयोतिवौक्य पव ब्रह्माजुचत्तिः, परस्यामपि शाण्डिल्यविद्यायामनु- 
वर्सिष्यते ब्रह्म । तस्मादिह उयोतिरिति ब्रह्म भरतिपच्तव्यम्‌। यत्तूक्तम्‌ -योतिरदप्यत' 
इति चतो शब्दो कायं ज्योतिषि भरसिद्धाविति । नायं दोषः; प्रकरणादब्रह्मावगमे सत्य- 





भामती 
विभक्त्यथस्गान्यतामात्रेणान्यता युक्ता । एवं च स्ववाक्यस्थानि तेजोलिङ्गान्यसमञ्जसानीति ब्रहाण्येव 
गमयितव्यानि, गमितानि च भाष्यकृता । तत्र भ्योतिङ्गह्यविकार इति ज्योतिषा ब्रह्येवोपलच्थते । अथ 
वा प्रकाहामान्रवचनो ज्योतिःदाब्दः, प्रकाहाश्च ब्रह्मणि मस्यः, इति ज्योतिब्रह्येति सिद्धम्‌ । ® प्रङृतहाना- 
प्रकृतप्रक्रिये इति । प्रसिद्धघपेक्षायां पुवं वाक्यगतं प्रकृतं सल्चिहितमप्रसिद्धं तु कल्प्यं न प्रहृतम्‌ । अत 
एवोक्तं ® कल्पयत इति ® । सन्द शन्यायमाह ® न केवलम्‌ इति । ® परस्यापि ब्रह्मणो नामादिप्रती- 


भामती-व्याख्या 


समोपस्थ वाक्य से ्चाचित ) होना चाहिए । आगम को छोडकर अन्य किसी भौ प्रमाण के 
्रारा उस ज्योति की प्रसिद्धि नहीं। “पादोऽस्य सर्वा भूतानि” ( छा. २३।१२।६ ) इस पूं 
वाय मे दयुलोक-सम्बन्धी त्रिपाद ब्रह्य प्रसिद्ध दै, अतः उसी का सम्बन्ध | "यदतः परो दिवः 
इस वाक्य करी ज्योति से पयंवसित हो जाता टै । यह जो कहा गया कि पूवं वाक्य मे शयु" 
शब्द सप्तम्परन्त ओर इस वाक्य मे "दिवः यह्‌ पञ्चम्यन्त दै, अतः दोनों में प्रत्यभिज्ञा नहीं ही 
सकती । वह कहना उचित नही, क्योकि ' “स्तप्रधानानि नामानि - इस न्याय के अनुसार 
प्रकरत्यथं प्रधान ओर प्रत्ययाथं गौण होता है । प्रत्ययाथं की प्रधानता जो प्रसिद्ध. है, वह कृत्‌ 
ओर तद्धित प्रत्ययो को हौ विषथ करती है । चयुरूप प्रधानाथं कौ एकता जब प्रत्यभिज्ञात 
है, तब प्रत्यया्थंरूप गौणाथं का मेद उसकी एकता को भङ्ं नहीं कर सकता । इसी प्रकार 
इस वाक्य मे 'दीप्यते"--इत्यादि तेज के लिद्धों का भो सामञ्जस्य ब्रह्म्प ज्योति मे हो जाता 
है । भाष्यकार ने "ज्योति" पद से उपलक्षित ब्रह्म मे सामञ्जस्य स्थापित करते हए कहा है- 
“"दीप्यमानका्यज्योतिरुपलक्षिते ब्रह्मण्यपि प्रयोगसम्भवात्‌ 1” अथवा ` ज्योतिः" शब्द यहां 
प्रकाणमात्रं का वाचक ह, प्रकाश है~- ब्रह्म, अतः "ज्योति" पद की प्रधान ( अभिधा ) वृत्ति 
ही ब्रह्मं से प्रसिद्ध हो जाती है। भाष्यकार ने जो कहा है-““्रकृतहानाप्रकृतप्रक्रिये प्रसज्ये" 
याताम्‌" । वहाँ प्रसिद्धाथपिक्षी "यत्‌" से धटित "यत्परो दिवः" ( छं. ३।१३।७ ) इस वाक्य 
के समीप में पठित "त्रिपादस्यामृतं दिवि” ( छां. ३।१२।६ ) इस वाक्य को प्रतिपाद्य ब्रह्य वस्तु 
का परकृत" पद से ग्रहण किया गया है । उसकी अपेक्षा अप्रसिद्ध पदाथं कल्पनीय होने के 
कारण अप्रकृत है, अत एव भाष्यकार ने कहा दै--“कल्पयतः' । “ज्योतिः, पदसे ब्रह्म का 
ग्रहण करने में सन्दंश-न्याय दिखाया गया है--“न केवलं ज्योतिर्वाक्य एव ब्रह्मानुवृत्तिः, 
परस्यामपि शाण्डिल्यविद्यायामनुवतिष्यते ब्रह्य” । आशय यह है कि “त्रिपादस्यामृतं टः 
( छां. ३।१२।६ ) इस पूवं के एवं शाण्डिल्य ऋषि-द्रारा प्रतिपादित “सर्वं खल्विदं ब्रह्म, 
तल्ललानिति शान्त उपासीत” { छं. ३।१४।१ ) इस पर वाक्य मे जब ब्रह्म ही चचत है, 
तब "यदतः परो दिवो ज्योति" ( छां. ३।१३।७ ) इस मध्यपाती वाक्य में भी “ज्योतिः पद 
से ब्रह्म का ही प्रतिपादन मानना होगा, क्योकि सन्दंश ( संडसी ) में जकड़ी हुई वस्तु जंसे 
सँडसी के दोनों दातो से बाहर नहीं जा सकती, संडसी को जहाँ भी ले जाया जाय, मध्यपाती 
वस्तु को वहाँ ही जाना पडता दै । वैसे ही जब पूवं ओर उत्तर वाक्यों मे ब्रहमपरता निश्चित 
है, तब मध्य वाक्य में भी ब्रह्मपरता माननी होगी । 





२४८ ब्ह्मसज्रशाङ्रभाव्यम्‌ [ अ. १पा. १. ८४ 


नयोः शब्दयोरविशेषकत्वात्‌। दोप्यमानकार्येज्योतिरुपलक्षिते ब्रह्मण्यपि प्रयोगसं- 
भवात्‌ । येन सूर्यस्तपति तेजखेद्धः' ( ते० ब्रा० ३।१२।९।७ ) इति च मन््रवर्णात्‌ । 
बद्धा,-- नायं ज्योतिःशब्दश्चश्ु्वत्तेरेवाजुग्राहके तेजसि वतेते; अन्यत्रापि प्रयोगद शनात्‌ । 
"वाचैवायं ज्योतिषास्ते, ( बृ० ४।३।५ ), "मनो ज्योतिजंषताम्‌' { त° ब्रह्म° १।६।६।३ ) 
इति च । तस्मा्य््कस्यचिद्वमासकं तत्तञ्जञ्योतिःशब्देनाभिधीयते । तथा सति 
ब्रह्मणो ऽपि चेतन्यरूपस्य समस्तज्ञगदवभासदहेतुत्वादुपपन्नो उयो तिःशब्द्‌ः । । तमेव 
माम्तमज॒माति सवं तस्य मासा सवेमिदं विभाति ( को० २।५।१५ ) "तदवा ज्योतिषां 
ज्योतिरायुय पासते.ऽखतम्‌' ( ० ४।४।१६ ) इत्यादिशुतिभ्यञच । 

;-यमर्यादत्वं ख्ेगतस्य ब्रह्मणो नोपपद्यत इति । सध्रोच्यते,- सवेगत- 
स्यापि ब्रह्मण उपासनाः प्रदे शविशेषपरि ग्रहो न विरुष्यते । ननूक्तं निष्प्रदेशस्य ब्रह्मणः 
परदेशविशेषकल्पना नोपपद्यत इति । नायं दोषः; निष्प्रदेशस्यापि ब्रह्मण उपाधिविशेष- 
संबन्धाखदेशविशेषकःटपनोपपत्तः । तथा हि--आदित्ये, चक्षुषि, द्य, इति पदेश 
विेषसंबन्धीनि ब्रह्मण उपासनानि शयन्ते । पतेन विश्वतःपृष्टेषु' इत्याघारबहुत्वमुप- 
पादितम्‌ । यदप्येतदुक्तं, - ओष्ण्यघो षाभ्यामजुमिते कोक्षेये काये ज्योतिष्यध्यस्यमान- 
त्वास्परमपि दिवः कार्यं ज्योतिरेव-इति,- तदप्ययुक्तम्‌ ; परस्यापि ब्रह्मणो नामादि- 
परतौकतववत्कोक्षेयज्योतिःप्रतीकत्वोपपत्तः । “दष्टं च शरुतं चेत्युपासोत' इति तु प्रतीक 


द्वारकं दृषटस्वं तत्वं च भविष्यति । यद्ण्युक्तमर्पफलश्रवणान्न ब्रहमोति,-तदनुपपन्नम्‌ । 
द्‌ 


भामती 
कस्ववव्‌ इति ® । कोक्षयं हि ज्योतिर्जीवभावेनानुपरविष्टस्य परमाटमनो विकारः, जीवाभावे देहस्य शेध्यात्‌ , 


जोवतश्चौषण्याज्ञायते । तस्मात्तसप्रतोकस्योपादानमुपपन्नम्‌ । शेषं निगदल्याख्यातं भाष्यम्‌ । २४ ॥ 
= 


मामती~ग्याख्या 

यह जो पूरंपक्ष की ओर से कहा गया था कि प्रकृत ज्योति को ब्रह्यात्मक नहीं कह 
सकते, वर्योकि यह उदरस्य कायंरूप ज्योति में अध्यस्त मानी गई है, ब्रह्य कहीं पर भी 
अध्यस्त नहीं हो सकता, अन्यथा उसमे मिथ्यात्व प्रसक्त होगा । वह कहना संगत नही, 
कधोकि जैसे अध्यास-स्थल पर “इदं रजतम्‌-एेसा समानाधिकरणता का व्यवहार होता 
है, वैसा ही “नाम ब्रहयतयुपासते” ( छा. ७।१।५ ) इस प्रकार प्रतीकोपासना-विधायक वाक्यों 
चे भी होता है । अन्य पदाथं की भावना से अन्य ण्दाथं की उपासना को प्रतीकोपासना कहा 
जाता है, जैसे विष्णु की भावनासे पाषाण, ब्रह्य की भावना से नामया ज्योति आदि 
क्रो उपासना । फलतः कौक्षेय ज्योति को प्रतीक मान कर ब्रह्म की उपासना हो जाती है। 
नाम-खूपादि प्रप्च ब्रह्म का काय होने से ब्रह्म का जेसे प्रतीक होता है, वैसे हौ उदरस्थ तेज | 
सी शरीर मे जीवभावेन प्रविष्ट ब्रह्य का ही कायं है, अतः कौक्षेय ज्योति को ब्रह्म का प्रतीक 
मानने में कोई अनुपपत्ति नहीं । शरीर मे जीवकेन रहने पर शरीर शीतल पड़ जाता है 
ञ्जौर जीव के रहने पर उष्णता रहती है, इस प्रकार अन्वय-व्यतिरेक के द्वारा उदरस्थ तेज 
करो जीव का विकार ( कायं ) माना जाता है । शेष भाष्य अत्यन्त सुगम है । [ “दृष्टं च श्रुतं 
च ( छं. ३।१३।८ ) इत्यादि श्रुतियों से प्रतिपादित दृ्टत्व ओर श्रुतत्व ब्रह्य मे साक्षात्‌ नही, 
अपितु कौक्षेय ज्योति के माध्यम से ही सम्भव होता है । यह जो कहा गया कि इस उपासना 
का "चक्षुष्यत्व ( दशंनीयत्व ) रूप फल अत्यन्त स्वल्प होने के कारण इस उपासना को 
ब्रह्मोपासना नहीं कह सकते । वह कहना भी संगत नही, क्योकि ब्रह्य की उपासना का “इतना 
हो फल दै-एेसा इयत्ता का अवधारण कहीं नहीं किया गया । वस्तु-स्थिति यह ह कि जहाँ 











ज्योतिषो ब्रहात्वम्‌ ] हिन्दीसहितभामतोसंबलितम्‌ २४९. 


नदि इयते फलाय ब्रह्मा्रयणीयं, इये नेति नियमहेतुरस्ति । यत्न हि निरस्तसवेविशेष- 
संबन्धं पर त्रहमत्मत्वेनोपदिश्षयते, तनेकरूपमेव फलं मोक्ष इत्यवगम्यते, यश्न तु गुण 
विशेषसंबन्धं पतीकविशेषसंबग्धं वा ब्रह पदिश्यते, त्र संसारगोचराण्येवोच्वावचानि 
फलानि दश्यन्ते- अन्नादो वसुदानो विन्दते वसु य पवं वेद्‌" ( ब० ४।४२४ ) इत्या. 
चाञ् श्रुति । यद्यपि न स्ववाक्ये किचिज्ज्योतिषो त्रहात्वलिङ्गमस्ति, तथापि पूर्व 
स्मिन्वाक्ये दश्यमानं प्रहीतभ्यं भवति । तदुक्तं सू्रकारेण- “ज्योतिश्चवरणाभिघानाद्‌' 
इति । कथं पुनर्वाक्यान्तरगतेन ब्रहमसंनिधानेन ऽ्योतिःश्चतिः स्वविषयाच्छक्षया पच्या 
वयितुम्‌ १ नेष दोषः; यदतः परो दिवो ज्योतिः" इति परथमतरपटितेन यच्छब्देन 
सर्वनाम्ना चुसंबन्धात्पत्यभिज्ञायमाने पूर्ववाकषयनिर्दिट ब्रह्मणि स्वसामर्थ्येन पराग 
सातवण गे विवी ब्रह्मविषयत्वोपपत्तेः । तस्मादिह उयोतिरिति ब्रह्म भरतिष- 
तव्यम्‌ । २४ ॥ 
छन्दोऽमिधानान्नेति चेन्न ठथा चेतोपंणनिगदात्‌ 
तथा हि दशनम्‌ ॥ २५ ॥ 
` अथ यदुक्तं, पूवेस्मिन्नपि वाक्ये न ब्रह्माभिदहितमस्ति, "गायत्री वा इदं सर्वं 
भूतं यदिदं {कच' ( छा० ३।६२।१ ) इति गायच्यास्यस्य छन्द सोऽभिदितत्वादिति- 
भामती 
पुवं बाक्यस्य हि ब्रह्माथ वे सिद्धे स्थादेतदेवं क तु तदश्रह्माथंमपि तु गायत्रयथेम्‌ । गायत्री वा 
इद सवं ' भूतं यदिदं किञ्च" इति गायत्रीं प्रृतयेवं श्रयते “त्रिपादस्यामृतं दिवि" इति । 
न न त भामती-~व्याख्या 
१र समस्त विशेष सम्बन्ध-रहित ब्रह्म का जीवाभिन्नत्वेन उपदेश किया जाता दै, वहाँ विविध 
फल न होकर मोक्षरूप एक्विध ही फल माना जाता है, किन्तु जहां पर गुण-विशेष या 
भ्रतीकादि विशेष पदार्थो के सम्बन्ध स ब्रहम का उपदेश किया जाता है, वहाँ पर विविध 
सांसारिक फल ही शभिहित किए गण है, जंसे- “अन्नादो वसुदानो विन्दते वसु य एवं वेद” 
( ब्रह. उ. ४।४।२४ ) इत्यादि । यद्यपि “यदतः परो दिवो ज्योतिः" ( छां. ३।१३।७ ) इस 
वाक्य में ज्योति पदाथं कौ ब्रह्मात्मता का सूचक कोई लि ङ्ख नहीं, तथापि पूवं के “त्रिपाद 
स्यामृतं दिवि” ( छां. ३।१२।६ ) इस वाक्य मेँ अवस्थित ब्रह्म के गमक लिङ्खका ग्रहृण 
सूत्रकार ने किया है-“ज्योतिश्चरणाभिधानात्‌” ( ब्र. सु. १।१।२३ ) । चरगाभिधानात्‌ का 
अथं है- त्रिपादभिधानात्‌ । यहाँ यह प्रषन उठता दै कि वाक्ान्तर में गृहीत ब्रह्म-लिङ्क के 
दारा वाक्यान्सरस्थ ज्णोतिः' पद को अपनी मूख्धाथ-बोधकता से वश्चित क्योकर किया जा 
सकता है ? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि इस वाक्य मे "यत्‌, इस प्रसिद्धाथ॑क सर्वनाम 
पद एवं दयु पदाथं करौ प्रत्यभिज्ञा के वल पर पूवं वाक्यस्थ जो त्रिपाद्‌ ब्रह्म यहाँ परामृष्ट होता 
दै, उसका सम्बन्ध सामथ्यं या योग्यता को घ्यान मे रख कर “ज्योतिः, पद के साथ पर्यवसित 
हो जाता है । फलतः यहाँ ज्योतिः" पद कै द्वारा ब्रह्य का ग्रहण करना चाहिए | ॥ २४॥ 
पूवेपक्च-पूवं के [ “त्रिपादस्यामृतं दिवि ( छां. ३।१२।६ ) इस ] वाक्य मे 
बरह्मपरता का निश्चय हो जाने पर ही “यदतः षरो दिवो ज्योतिः यहाँ ब्रह्म का परामशं 
भौर “ज्योति? पद की ब्रह्मपरता का निश्चय हो सकता है, किन्तु पूवं वाक्य ब्रहमपरक न 
होकर त्रिपदा गायत्री छन्द का बोधक है, क्योकि “गायत्री वा इदं सर्वं भूतं यदिदं किंच" 
( छा. २।१२।१ ) इस प्रकार गायत्री छन्द का प्रकरण उठा कर "त्रिपादस्यामृतं दिवि" 
( छां. ३।१२।१ ) एेसा कहा गया है । 
३२ 
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तत्परिहर्तग्यम्‌ । कथं पुनश्छन्दो ऽभिघानान्न त्र ४५ भिदहितमिति शक्यते वक्तु ? यावता 


"तावानस्य महिमा इत्येतस्यासचि चतुष्पाद्‌ ब्रह्य दर्दितम्‌ । नेतदसति, (गायत्री वा 
इदं सवंम्‌' इति गायत्रीमुपक्रम्य तामेव भूतपृथिवीशरीरहृदयवाक्प्राणथरमेदेभ्यख्याय 


) 
| 
|| २९५० ब्रह्म सूच्रशाङ्करमाल्यम्‌ [अ.१पा.१स्‌. २५ 


“सषा चतुष्पदा षड्विधा गायत्री तदेतदचाभ्यनूक्तं तावानस्य मदहिमा' इति तस्यामेव 


भामती 

| नन्वाकास्तल्लिङ्गादित्यनेनेव गता्थमेतत्‌ । तथाहि । तावानस्य महिमेत्यस्यामृचि ब्रह्म चतुष्पा. 
| | इुक्तम्‌ । सेव च तदेतदृचाभ्यनूक्तमित्यनेन सङ्गमिता ब्रह्मलिङ्गम्‌ । एवं गायत्री वा इदं सवंमित्यक्षरसन्नि- 
| वेशमात्रस्य गायत्था न सवंस्वमुपपदचते , न च भूतपृथिवीशरोरहृदयवाक्‌प्राणारमत्वं गायत्राः स्वरूपेण 
| सम्भवति । न च ब््मपुरषसम्बन्धिस्वमस्ति गायत्रयाः । तस्मादृगायत्नो्ारा ब्रह्मण एवोपासना न गायत्रचा 
| इति पूरवेणेव गताथंत्वादनारम्भणीयमेतत्‌ । न च पुवन्यायस्मारणे सूत्रसन्दभं एतावान्‌ युक्तः \ 

अत्रोखपते - अस्त्थधिकशङ्का । तथाहि ~ गायत्रोद्।रा ब्रह्मोपासनेति कोऽयं; । गायत्रीविकारोपा- 
| धिनो ब्रह्मण उपासनेति । न च तदुषाधिनस्तदवच्छिन्नस्थ सर्वाह्मत्वम्‌ , उपाषेरवच्छेदात्‌ । नहि 
| घटाव च्छिन्नं न भोऽनवच्छिन्नं भवति । तस्मादस्य सर्वाहिमत्वादिकं स्तुत्यथं ', तद्वरं गायत्रथा एवास्तु 
स्तुतिः कयाचित्‌ प्रणाडथा 'वाग्वे गायन्नी वाग्वा इदं सवं ' भूतं गायति च त्रायति च' इर्यादिधरुतिभ्यः । 


= -- ` ~ 


परै य 





भामती~व्याख्या 

| शङ्का -इस प्रकार के पूवं पक्ष का परिहार तो 'आकाशाचिकरणः सेहीकिया जा 
| सकता हे कि जैसे 'आकाश' पद से घटित वाज्य मे ब्रह्म का लिङ्ख (असाधारण धम) देख कर 
|| यह्‌ निश्चय किया कि आक्षाश के माध्यमसे ब्रह्यकी उपासना करनी चादिए, वसे ही 
| “तावानस्य महिमा ततो ज्यायांश्च पूरुषः । पादोऽस्य सर्वा भूतानि त्रपादस्यामृतं दिवि" 
( छां. ३।१२।६ ) इस ऋचा मेँ ब्रह्म को चतुष्पाद्‌ कहा गया है ओर इसी ऋचा के दवारा 

| "गायत्री" पद की ब्रह्य मे संगमनिका की गई है -““संषा चतुष्पदा गायत्री, तदेतद्‌ ऋचाभ्य- 
नक्तम्‌" ( छा. ३।१२।५) । अतः यही ऋचा ब्रह्य का लिङ्गं ( बोधक ). है । इसी श्रकार 

““गायत्री वेदं सवम्‌” ( छां. ३।१२।१ ) इस श्रुति के हारा अभिहित सवंरूपता गायत्री छन्द 

मे नहीं बन सकती, क्योकि उसका कलेवर अक्षरो के सन्निवेशमात्र मे सिमटाहृभा है, वह 

| जगत्‌ का रूप कयोकर होगी ? "सा येयं पृथिवी, “सा यदिद स्मिन्‌ पुरुषे शरीरमर्मिन्‌ 
| हीमे प्राणाः”, “इद्‌ वाव तद्यदिदमरिमनन्तः पुरुषे हृदयम्‌” ( छं. ३।१२।२-४) इन श्रुति 


वावथों के द्रारा अभिहित पृथिवीप्राणादिरूषता भी कथित गायत्री छन्द मे साक्षात्‌ सम्भव 
नहीं हो सक्ती ओर न ““पच्च ब्रहयपुरुषाः” ( छां. ३।१३।६ } इस वात्य के द्वारा प्रतिपादित 


पश्चव्रह्मपुरुष-सम्बन्धित्व इस गायत्री मे बन सक्ता है, १ रिरेषतः गायत्री केद्वारा ब्रह्य की 
ही उपासना पिद्ध होती है, जो कि विगत आकाशाधघकरण से गताथं हो जाती है, इसके लिए 
दृष ज्योतिरधिकरण के आरम्भ की क्या आवश्यकता ? पूर्वाधिकरण का रमरण दिलाना 
ही इस अधिकरण का उद्देश्य है-एेसा कहना भी संगत नहीं, वथोकि इतने उद्देश्य के लिषए 
इतने बडे सूत्र-सन्दभं का निर्माण युक्तियुक्तं नदीं कहा जा सकता । 

समाधान -इस सूत्र मे पूर्वंपक्षी की इतनी ही जाशद्का नहीं, अपितु अधिक आशङ्का 
यह्‌ है कि "गायत्री द्वारा ब्रह्मोपासना' का तात्पयं यह है कि “गायत्री विकाररूप उपाधि के 
द्वारा ब्रह्म की उपासना किन्तु गायत्रीरूप उपाधि से अवच्छिन्न ब्रह्म सर्वात्मक या अनवच्छिन्न 
स्वरूप नहीं हौ सकता, श्योकि घटादि उपाधियो से अवच्छिन्न आकाश कभी व्यापक या 
अनवच्छिन्न नहीं होता, अतः यह सर्वात्मत्व का कथन केवल स्तुत्यथंक है । स्तुत्यथंक सवत्व 
का समन्वय तो किसी-न-किसी प्रकार गायत्री छन्द मे भी हो सकता है, जंसा कि श्रुति कहती 





` वाका 
ज्योतिषो नहात्वम्‌ | दिन्दौसदहितभामतीसंवल्ितम्‌ २५१ 


भ्याख्यातरूपायां गायत्यामुदाहतो मन्त्रः कथमकस्माद्‌ ब्रहम चतुष्पादभिदध्यात्‌? योऽपि 
तत्र “यदवे तद्ब्रह्म" ( ऊा० ३।१२।५,६ ) इति ब्रह्मशब्दः, सोऽपि छन्दसः भ्रतत्वाच्छन्दो- 
विषय पव “य पतामेवं ब्रह्मोपनिषद्‌ बेद' ( छा० ३।११।२३ ) इत्यत्र हि बेदोपनिषदमिति 
व्याचक्षते, तस्माच्छन्दोभिधानान्न ब्रह्मणः प्रक़ृतत्वमिति चेत्‌ ,- नेष दोषः, (तथा 
चेतो ऽपेणनिगद्‌ात्‌' तथा गायत्याख्यच्छन्दोद्धारेण तदनुगते ब्रह्मणि चेत सो.ऽपंणं चिन्त. 
समाधानमनेन ब्राह्मणवाकषयेन निगद्यते - "गायत्री वा इदं सर्वम्‌" इति । न ्यक्षरसंनि- 
वेशमात्राया गायत्र्याः सर्वारभकत्वं संभवति । तस्मादययद्गायञ्याख्यविकारेऽनुगतं जग 


भामती 

तथा च गायत्री वा इदं सवम्‌! इप्युपक्रमे गायत्रथा एव हूदयादिभिर्व्याख्या, भ्याख्याय च 'सेषा चतुष्पदा 
षड्विधा गायत्री इत्युपसंहारो गायत्रयामेव समञ्ञसो भवति । ब्रह्मणि तु सवंमेतदसमञ्ञप्तमिति यद्रेतद्‌ 
ब्रह्मेति च ब्रह्मशब्दच्छन्वोविषय एव, यथेतां ब्रह्मोपनिषदमित्यत्र वेदोपनिषदुच्यते । तस्माद्गायत्रीच्छन्दो- 
ऽभिधानान्न ब्रह्मविषयमेतदिति प्राष्ठम्‌ । 

एवं प्राप्तेऽभिधीयते । ® न ® कुतः ? ® तथा चेतोऽपंणनिगदात्‌ ® । गायत्याख्यच्छम्बो्ारेण 
गायत्रोरूपविकारानुगते ब्रह्मणि चेतोऽ्ंणं चित्तसमाधानमनेन ब्राह्मणवाक्येन निगद्यते । एतदुक्तं भवति - 
न गायत्री ब्रह्मणोऽवच्छेदिका, उत्पलस्येव नीलस्वं , येन तदवच्छिन्नमन्यत्र न ॒स्यादवच्छेदविरहात्‌ । किन्तु 
यदेव तद्‌ ब्रह्म सर्वात्मकं सदंकारणं तस्स्वरूपेणाशक्योपदेशमिति तद्विकारगायत्रीद्वारेणोपलचयते । 
गायत्राः स्वंच्छन्दो भ्याप्टया च सवनत्रयग्याप्त्या च द्विजातिद्ितीयजन्मजननी तया च शरुतेविकारेषु मध्ये 





भामती-~व्याख्या 

है-““वाग्‌ वे गायत्री, वाग्‌ वै सर्वं भूतं गायति च त्रायते च ( छां. ३।१२।१ ) । “गायत्री 
वा इदं सवम्‌" ( छां. ३।१.।१ ) एेसा उपक्रम्‌ करके वाक्‌, प्राणादिरूपों मे गायत्री की 
व्याख्या प्रस्तुत की गई, उसके अनन्तर उपसंहार किया गया--““सेषा चतुष्पदा षड्विधा 
गायत्री" ( छां. ३।१२।५ ) । यह्‌ सब वु गायत्री छन्द मे ही उपपन्न होता है, ब्रह्य मे नहीं । 
““यद्रं तद्‌ ब्रह्म" . छां. ३।१२।६ ) यहा पर ब्रह्य" शब्द प्रधुक्त हुआ है, उसका अथ है -- "वेद, 
जसे किं “एतामेवं ब्रह्मोपनिषदम्‌'' ( छां. ३।११।३ ) यटा ब्रह्मोपनिषत्‌" का अथं वेदगुह्यम्‌ 
( वेद-रहुस्य या वेदोपनिषत्‌ ) किया गया है । फलतः गायत्री छन्द का यहं अभिधान होने 
के कारण ब्रहणोपासना का विधान नहीं किया जा सकता । 

सिद्धान्त -उक्त परवंपक्ष का निरास करनेके हए सूत्रकारने कहारटै-न, क्योकि 
गायत्री संज्ञक छन्द कै द्वारा तदनुगत ब्रह्म मं चित्त के अपंण (उपासन) का इस ब्राह्मण वात्य 
मे प्रतिपादन हुआ है । तात्पयं यह्‌ है कि जसं "नीलमुत्पलम्‌*-- यहाँ पर नील्त्व ( नील वणं ) 
उत्पल ( कमर ) का अवच्छेदक है, वैसे गायत्री ब्रह्य का अवच्छेदकं ( विशेषण }) नहीं 
कि तदव च्छिन्न ब्रह्य मे व्यापकता अनूपपन्न हो । जो सर्पात्मिकं ( व्यापक ) ब्रह्य है, उसका 
स्वरूपेण उपदेश या उपासन सम्भव नहीं, अतः गायव्रीषूप विकार के द्वारा वह्‌ ब्रह्य उपलक्षित 
होता है । सभी विकार-वगं मे गायत्री मन्त्र प्रधान दहै, क्योकि गायत्री छन्द सब छन्दं में 
व्याप्त है, सोमयाग के तीनों सवनो [ प्रातः, माध्यन्दिनि एवं सायं तनो कालों मे अनुष्ठीयमान 
तीनों अभिषटों ] में प्रुक्त एवं द्वि ब्राहमण, क्षत्रिय जौर वश्य पुरुषों के द्ितीय जन्म 
का साधक है [ ताण्ड्य पहा ब्राह्मण ८।४) मे एक आख्यायिका ती है कि पहले सभी 
छन्द चार-चार अक्षरों होति थे । जगती छन्द सोम लता छाने के लिए द्युलोक गया, अपने 
तीन अक्षर वहीं छोड केर॒लौट ताया, त्रिष्टुभ्‌ छन्द गया ओर वह्‌ भी अपना एक अक्षर 
वहीं छोड कर असफल लौटा, किन्तु गायत्री छन्द गया, वहु वहां जगती एवं त्रिष्टुभ्‌ के 





रक 
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स्कारणं ब्रह्य, तवहि सर्वमित्युच्यते १ यथा “सवं खरिवदं ब्रह्म! ( छा० ३।१४।१ ) इति । 
कायं च कारणादभ्यतिरिक्तमिति वक्ष्यामः--“तद्नन्यत्वमारम्भणशब्दादिभ्यः' ( ब्र° 
२।९।१४ ) इत्यन्न । तथान्यत्रापि विकारद्वारेण ब्रह्मण उपासनं दश्यते - "पतं ह्यव बहुचा 
महव्युक्ये मीमां सन्त एतमन्नावभ्वयेव पतं महावते छन्दोगाः ( पे० जा० ३।२।३।१२ ) 
इति । तस्मादस्ति छन्दो ऽभिधानेऽपि पूवेस्मिन्वाक्ये चतुष्पाद्‌ ब्रह्म निर्दिष्टम्‌ । तदेव 
ज्योति्वाक्षये.ऽपि परास्रश्यत उपाखनान्तरविधानाय । 

अपर माह - साश्तादेव गायत्रीशब्देन ब्रह्म प्रतिपाद्यते, खख्यासामान्यात्‌ । 


यथा गायत्री चतुष्पद्‌ षडक्षरे: पादैः, तथा ब्रह्म चतुष्पात्‌ । तथान्यत्रापि छन्दोऽभि- 


भामती 

प्राघान्येन द्वारस्वोषपक्तेः । न चाच्रोपलक्षणाभावेन नोपल चयं प्रतीयते, न हि कुण्डलेनोपलबितं कण्ठरूपं 
कुण्डलवियोगेऽपि पश्चासप्रतोयमानमप्रतीयमानं भवति । तद्रषप्रव्यायनमान्नोपयोगित्वादुपलक्षणानामनवच्छे- 
दकत्वात्‌ । 

तदेवं गायत्रीक्ब्दस्य म॒ख्पायंरवे गायत्र्या ब्रह्मोपलक्ष्यत इत्युक्तं, सम्प्रति तु गायत्रीशब्दः 
संस्यासामान्याद्गौण्या वस्या ब्रहण्येव वत्त॑त इति दज्ञंयति ® अपर आह इति ® । तथाहि--षडक्षरेः 
पादेयंथा गायत्री चतुष्पदा एवं ब्रह्मापि चतुष्पाद्‌ । सर्वाणि हि भूतानि स्थावरजङ्गमान्यस्येकः पादः । 
दिवि ध्योतनवति चेतन्यूपे स्वाटमनीति यावत्‌ । चयः पादाः । अथवा दित्या क्षे ज्यः पादाः । तथाहि ` 


ध्ुततिः --'इदं वाव तद्योऽयं बहिर्धा पुरुषादाकाशतस्तद्धि तस्य जागरितस्थानं जाग्रत्‌ खल्वयं बाह्यान्‌ 


भामती-~ग्याख्या 
दवारा छोडे गए चारों अक्षर ओर सोम र्ता लेकर आ्ाया । तब से गायत्री छन्द आठ अक्षरों 
काहो गया । याज्ञिको ने सोम याग आरम्भ किया, उसके माध्यन्दिनि सवनमें त्रिष्टुभ्‌ की 
प्रथना पर गायत्री ने उसे बुला लिया, तब से वह्‌ गायत्री के आठ अक्षरों को मिला कर ग्यारह 
अक्षरो का हो गया । तृतीय ( सायं सवन में जगती की प्राथेना पर गायत्री ने उसको भी 
आमन्त्रित कर दिया, तब से जगती छन्द गायत्री ओर त्रिष्टुभ्‌ के ग्यारह अक्षरो को अपने 
एक अक्षर मे मिलाकर बारह अक्षरों वाला हौ मया। इस प्रकार सभो छन्दं ओर तीनों 
सवनो की व्याप्ति गायत्री मे अवगत होती है । सायत्री मन्त्र ही दिजत्व का सम्पादक है- 
मातुरग्रञधिजननं द्वितीय मौक्जिबन्धनम्‌ । 
तत्रास्य माता सावित्री पिता त्वाचायं च्यते।। ( मनु. २।१७०) 

प्रथम जन्म माता की कुक्षि ओर द्वितीय जन्म गायत्रीसे होतादहै ]। विशेषणकेन होने पर 
विशिष्ट की अन्यत्र सत्ता { सवंरूपता या व्यापकता ) नहीं मानी जाती किन्तु उपलक्षण केन 
होने पर उपलक्ष्य पदाथं की सत्ता अन्यत्र नहीं मानी जातो ~ यह्‌ बातत नहीं, क्योकि कुण्डले 
केन रहुने पर भी कृण्डलोपलक्षित कण्ठ ( ग्रीवा ) प्रतीयमान होता है, क्योकि उपलक्षण 
पदाथं अपने उपलक्ष्य पदां के पूणं स्वरूप का परिचायकमात्र होता है, उसका अवच्छेदक 
नहीं होता । इस प्रकार "गायत्री" शब्द मुख्याथं होकर ब्रह्य का उपलक्षक है- यह सिद्ध 
कियागयादहै। 

मब "गायत्री" शब्द संस्या-सामान्यकूप गण को लेकर गौणी वृत्ति केदारा ब्रह्यका 
बोधक है-यह्‌ मत दिखाने के लिए भाष्यकार कहते ह--““अपर आह साक्षादेव गायत्रीशब्देन 
रहा प्रतिपाद्यते" । जंसे गायत्री के छः-छः भक्षरवाले चार पादहोतिर्है,वेसेहीब्रह्मके भी 
चार पाद है-सभी स्थावर-जङ्खम जगत्‌ मिल कर ब्रह्य काएक पाद ( चतुथं अंश) है। 
शेष तीन पाद दयुरोक ( प्रकाशात्मक स्वस्वरूप ) मे अवस्थित है । अथवा यहां "दिवि' का 














ज्योतिषो ब्रह्मत्वम्‌ ] दिन्दोसदितभामतोसंवलितम्‌ २५३ 


धाय शब्दो ऽथौन्तरे संख्यासामान्यारप्रयुज्यमानो दश्यते । तद्यथा-^ते वा पते पञ्चान्ये 
पञ्चान्ये दश सन्तस्तत्छृतम्‌' इत्युपक्रम्याह “सेषा विराडन्नादी! । छा० ४।३।८ ) इति । 
अस्मिन्पक्षे त्रहोवासिहितमिति न छङन्दोऽभिघानम्‌ । सवेथाप्यस्ति पूवेस्मिन्वाक्ये 
प्रकतं ब्रह्म । २५॥ 
भूतादिषादन्यपदेश्चोपपततेश्च म्‌ ॥ २६ ॥ 

इतश्चेवमभ्युपगन्तव्यमस्ति, पृवेस्मिन्वाक्ये परकृतं ब्रह्मेति । य॒तो भूतादीन्पादा- 
न्भ्यपदिशति । भूतप्रथिवीशरीरहदयानि हि निर्दिश्याह -"सेषा चतुष्पदा षड्विधा 
गायत्री" इति । नहि ब्रह्मानाश्रयणे केवलस्य छन्दसो भूतादयः पादा उपपद्यन्ते । अपि 


भामती 
पदार्थान्‌ वेद तथाऽयं वाव स योऽयमन्तःपुरुष आकाज्ञः शरीरमध्य इत्ययं, "तद्धि तस्य स्वप्नस्थानं 


तथाऽयं वाव स योऽयमन्तहूंदय आकाशः" हूदयपुण्ड रीक इत्यथः, तदि तस्य सुषुर्षिस्थानम्‌ । तदेतत्‌ 
"त्रिपादस्यामृतं दिवि" इत्युक्छम्‌ । तदेवं चतुष्पार्वसाभान्यादृगायत्रोश्देन ब्रह्मोच्यते इति । ® अस्मिन्‌ 
पके ब्रह्य वाभिहितम्‌ इति ® । ब्रह्मपरस्वादभिहितमिस्युक्तम्‌ ॥ २५ ॥ 

® षडिवधा इति ® । भृतप्थिवीशशरोरहूदथवाकृप्राणा इति षट्‌ प्रकारा गायत्रचाद्यस्य ब्रह्मणः 
श्रयन्ते - "पञ्च ब्रह्मपुरुषा इति च हदयसुषिषु ब्रह्मपुरुषश्चुतिब्रह्यसम्बन्धितायां विवक्षितायां संभवति! ' । 
अस्यायं : - हृदयस्यास्य खलु पञ्च सुषयः, पञ्च छिद्राणि । तानि च देवे: प्राणादिभी रद्यमाणानि स्वगं 
्राप्षद्राराणीति देवसुषयः । तथाहि, हदयस्य यत्‌ प्राङ्मुखं छिद्रं ततूस्थो यो वायुः स प्राणस्तेन हि प्राय. 
णकाले सञ्च रते स्वगंलोकं, स एव चक्षुः स॒एवादित्य इत्ययं; । आदित्यो ह वें °बाह्यः भराणः' इति 

भामती-~ष्याख्या 

अथं है- आकाशे" । ब्रहम के तीन पाद भकाश में स्थितै, जंसाकिश्रुति कहती है- “यद्र 
तद्‌ ब्रह्योतीदं वाव तद्योऽयं बहिर्धा पुरुषादाकाशः" ( छां. ३।१२।७ )। इस श्रुति मे त्रिपाद्‌ 
अमृत ब्रह्य को जो पुरुष के बाहर अवस्थित भ्रूताकाशस्वरूप कहा गया है, वह्‌ केवल स्तुत्यथंक 
है । वस्तुत भूताकाश जागरित प्रपच्ोपलक्षित चिदाकाश का आधार है, क्योकि जागता हु 
यह्‌ आत्मा बाह्य (शरीर के बाहर अवस्थित) पदार्थो को जानता है, “अयं वाव स योऽयमन्त 
पुरुष आकाशः ( छां. ३।१२।८ ) यहां “अन्तः शब्द का अथं है-- शरीरमध्ये" । शरीर के 
अन्दर स्थित आकाश पुरुष के स्वाप्त प्रपञ्च का आधार एवं “अयं वाव स योऽयमन्तहूदय 
आकाशः” ( छां. ३।१२।९ ) यहां अन्तहुद्येः का अथं भाष्यकार ने "हृदयपुण्डरीके" किया 
है, क्योकि वह पुरुष की सुषुप्ति का आश्रय है । अर्थात्‌ जाग्रत्‌, स्वप्न ओर सुषुप्ति के अभिमानी 
विश्व, तेजस ओर प्राज्ञ -ये तीनों जिसके पाद ( पद्यते गम्यतेऽनेन इति पादो गमकः) है, 
एसा तुरीय तत्त्व आकाश में विराजमान है । इस प्रकार चतुष्पात्त्वरूप संख्या को समानता 
को लेकर 'मायत्री' शब्दके द्वारा ब्रह्य अवगमित होतादहै। भाष्यकार नेजो कहा है- 
अस्मिन्‌ पक्षे ब्रह्मवाभिहितेम्‌ ।' उसका तात्पयं है -'गौण्या वृत्या बोधितम्‌" ॥ २५।' 

““संषा चतुष्पदा पड्विधा गायत्री” ( छा. ३।१२।५ ) इस श्रुति से पूवं कथित भूत 
पृथिवी, शरोर, हृदय, वाक्‌ ओर प्राण-ये छः गायत्रीसंज्ञकं ब्रह्यके प्रकार वणित हैँ। 
भाष्यकार ने जो कहा है--"पञ्च ब्रह्मपुरुषाः ( छां. ३।१३।६ ) इति च हृदयादिसुषिषु 
ब्रह्यपुरुषश्रतित्रंह्यसम्बन्धितायां विवक्षितायां सम्भवति” । इसका आशय यह है किं शरीर 
भ रहनेवाले इस हदय के पांच देव-सुषि ( छिद्र ) है, उर्हे देव-सुषि इस लिए कहा जाता दै 
प्राणादि पाच देवताओंके द्वारा अभिरक्षितदहै।वे छिद्रही स्वगं-प्राप्तिके दवार है । (१) इस 
हृदय के पूर्वी छिद्र ( द्वार ) मे अवस्थित जो वायुहै, उसे प्राण कहते है, क्योकि वंह प्राग्‌ 





। 





२५४ ब्रह्मसूजशाङ्करभान्यम्‌ [अ.१पा. १य्‌. २६ 


च ब्रह्मानाश्रयणे नेयस॒क्‌ संबध्येत -- "तावानस्य मदिमा' इति । अनया हि ऋचा स्वर- 
सेन ब्रहोवाभिघीयते, "पादोऽस्य सर्वा भूतानि चरिपादस्यारतं दिवि" ( छा० ३।१२।५ ) 
इति सर्वात्मत्वोपपत्तेः । पुरषसूक्त-ऽपीयस॒ग््रह्मपरतयेव समाम्नायते । स्स तिश्च ब्रह्मण 
पवंरूपतां दशेयति- "विष्टभ्याहमिदं करस्नमेकांशेन स्थितो जगत्‌? ८ गी० १०।४२ ) 
इति, “यद्ध तद्‌ ब्रह्म { छा० ३।१२।७ ) इति च निदंशः । एवं सति मुख्यां उपपद्यते । 
पञ्च ब्रह्मपुरुषाः” ( छा० ३।१३।६ ) इति च हृदयस्ुषिषु ब्रह्मपुरुषश्चतित्रेहयसंबन्धितायां 
विवक्षितायां संभवति । तस्मादस्ति पूवस््मिन्वाक्ये ब्रह्म प्रकृतम्‌ । तदेव ब्रह्म ज्योति 
वाक्ये य संबन्धार्प्रत्यभिन्ञायमानं पराश्रश्यत इति स्थितम्‌ ॥ २६॥ 
उपदेशभेदान्नेति चेन्नो मयस्मिन्नप्यव्िरोधात्‌ ॥ २७ ॥ 
यदप्येतदुक्तं पूरवे्र - श्रिपादस्याग्रतं दिचि' इति सप्तम्या चोराधारत्वेनोपदिष्टा 
इह पुनः “अथ यदतः परो दिवः' इति पञ्चम्या मर्यादात्वेन, तस्मादु पदे शामेदान्न तस्येद 
प्रत्यभिन्ञानमस्तीति, तत्परिहतग्यम्‌। अत्रोच्यते - नायं दोषः; उभयस्मिन्नण्य 
विरोधात्‌ । उभयस्मिन्नपि सप्तम्यन्ते पञ्चम्यन्ते चोपदेशे न प्रत्यभिन्चानं विरुध्यते । 


यथा लोके बरक्षाग्रसंबद्धो.ऽपि श्येन उभयथोपदिश्यमानो इद््यते, बश्ाप्र श्येनो 


चते; । अथ योऽस्य दक्षिणः सुषिस्ततुस्थो वायुविज्ञेषो ए । ततृसम्बद्धं॑शोत्रं तच्चन््रमाः । “शनोत्रेण 
सृष्टा दिशश्वन्द्रमाश्च' इति श्रुतेः । अथ योऽस्य प्रत्यङ्मुखः सुषिस्ततस्थो वायुविक्ञेषोऽपानः स च वाक्‌ 
तत्सम्बन्धात्‌, वाक्‌ धाग्निरिति । "वाग्वा अग्नि" इति श्चुतेः । अथ योऽस्योदङ्मुखः सुषिस्ततस्थो वायु- 
विज्ञेषः ख समानः, तत्सम्बद्धं मनः, तत्पजन्यो देवता । अथ योऽस्योध्वं; सुषिस्ततुस्स्थो वायुविह्ञेषः 
स उदानः । पादतलादारभ्योध्वं नयनात्‌ स वायुस्तदाधारश्ाकाशो देवता । ते वा एते पञ्च सुषयः। 
तस्सम्बद्धाः पञ्चहादंस्य ब्रह्मणः पुरुषा न गायत्रयामक्षरसन्तिवेश्ञमात्रे सभवन्ति, किन्तु ब्रह्मण्येवेति ॥२६॥ 

® यथा लोके इति ® । यदाधारत्वं मुख्यं दिवस्तदा कथच्जिन्मर्य्यादा व्याख्येया । यो हि श्येनो 





भामती-ग्याख्या ॥ 
अनितिः- इस व्युत्पत्ति के आधार पर मरण-काल में स्वगंलोक की ओर संचरण करता है। 


वही (प्राण) चक्षु है, वही आदित्य कहा गया है-"“आदित्यो ह वँ बाह्यः प्राणः 
( प्रष्नो. ३।८) । (२) इस हृदय के दक्षिण-दवार पर व्यानसंज्ञक वायु है, वही श्रोत्र है, वही 
चन्द्रमा है "श्रोत्रेण सृष्टा दिशश्चन्द्रमाश्च"' (एेत. १.७।५) । (३) इस हृदय के पश्चिम द्वार पर 
अपान नामकीजो वायुं है, वहौ वाक्‌ है, वही अग्नि है--“वाग्वा अग्निः" ( एत. १।४)। 
(४) इस हदय के उत्तरहद्वार पर स्माननामको जोवायु है, वही मन दहै, वही पर्जन्य 
( वृष्टि ) है -“मनसा सृष्टा मपश्च वरुणश्च" ( एेत. १।७।६ ) । (५) इस हृदय के ऊ्वंमुख 
दारपरजो वायु है, वही उदान कहराता है, क्योकि वह्‌ पाद-तल से ऊपर की दिशा में 
उत्क्रमण करता है । वही ( उदान ) आकाश है।ये पाँच द्वार है, इनके पाचों दार-पालों 
को ब्रह्य पुरुष वंसे हो कहते है, जसे राजद्वार के द्वारपालो को राजपुरुष । यह्‌ सब कुष्ठ 
उपपादन केवल अक्षर-सन्निवे शूप णापत्री मे उपपन्न न होकर ब्रह्य मे ही समञ्जसहोता है, 
अतः यहाँ "गायत्री" शब्द ब्रहयपरक ही सिद्ध होता है । २६॥ 

पूवंपक्षीनेजो कहाथाकि 'त्रिपादस्यगमृतं दिवि" (छां ३।१२।१) यहां पर शु" 
शढ्र सप्तम्यन्त भौर “यदतः परो दिवः" (छां. ३।१३।७) इस वाक्य मे चु" शब्द ॒पश्वम्यन्त 
है, अतः उपदेश-भेद होने के कारण दोनों की एकता प्रत्यभिज्ञात नहीं । उस्षका परिहार यह्‌ 
किया जाता है कि “विवक्षातः कारकाणि भवन्ति" इस न्याय के अनुसार एकही अथं में 


, ननि 1 








प्राणस्य ब्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दीसदितभामतोसंवक्ितम्‌ २५५ 


चृक्षाग्रात्परतः श्येन इति च । पवं दिभ्येव सद्‌ब्रह्य दिवः परमिन्युपदिश्यते। अपर 
आह - यथा लोके ब्ृक्षाग्रेणासंबद्धो.ऽपि श्येन उमयथोपदिश्यमानो दश्यते, वृक्षाग्रे 
इयेनो बक्षाग्रास्परतः द्येन इति च । एवं च दिवः परमपि सद्‌ ब्रह्म दिवीव्युपदिश्यते । ` 
तस्मादस्ति पूवनिर्दिष्ठस्य ब्रह्मण इट प्रस्यभिक्ञानम्‌ । अतः परमेव ब्रह्म ज्योतिःशब्दमिति 


सिद्धम्‌ ॥ २७ ॥ 


( ११ प्रतदेनाधिकरणम्‌ । ° २८-२३१ ) 


पराणस्तथाऽनुगमात्‌ ॥ २८ ॥ 
अस्ति कोषोतकिव्राहाणोपनिषदीन्द्रपरतदेनास्यायिका--शरतदनो ह वै देवोदा- 





भामती 
वृक्षाग्रे वस्तुतोऽस्ति ष च ततः परोऽष्यस्त्येव । अर्वारभागाति रि क्तपमध्यपरभागस्थस्य तस्यव वृक्षात्परतोऽव- 
स्थानात्‌ । एवं च बाह्य भागातिरिक्तशरीरहादंद्यभागस्यस्य ब्रह्मणो बाह्याद्‌ दयुभागात्‌ परतोऽवस्थानमुष- 
पन्नम्‌ । यदा तु मय्यदिव मुख्यतया प्राधान्येन विवक्षिता तदा लक्षणयाऽऽघारत्वं व्याख्येयम्‌ । यथा 
गङ्खायां घोष इत्यत्र ्षामीप्यादिति । तदिदमुक्तम्‌ ® अपर आह इति ® । अत एव दिवः परमौ. 


त्युक्तम्‌ ॥। २७ ॥ 


अनेकलि ङ्गसन्दोहे बलवत्कस्य कि भवेत्‌ । . 
लिङ्गिनो लिङ्गं मित्यत्र चिन्त्यते प्रागचिन्तितम्‌ ॥ 
मुख्यप्राणजीवदेवताब्रह्मणामनेकंषां लिङ्गानि बहूनि संप्लवन्ते, तत्कतमवनत्र लिङ्ग, लिङ्गाभासन्न 


भामती~ग्याख्या 

विभिन्न कारको का प्रयोग बाधकं नही, जसे कि रोकमें वृक्ष की चोटी पर बेठे श्येन पक्षी 
के लिए दोनों प्रकार का प्रयोग देखा जाता दहै--“वृक्षाग्रे श्येनः, वृक्षाग्रात्‌ परतः श्येनः । 
अर्थात्‌ आधाररूप अथं की विवक्षामे सप्तमी मुख्यार्थक ओौर पञ्चमी लाक्षणिक है क्योकि जो 
श्येन वृक्ष के शिखर पर वस्तुतः वेढा है, वह वृक्ष से परे भी अवस्थित है । आशय यह है 
कि वृक्षाग्र कोई एक विन्दु नहीं, अपितु नचे-उपर की शाखा-प्रशाखाभों से व्याप्त एक एसा 
सुर-मुट है, जहां बैठा श्येन पक्षी अपनी निचली शाखा की अपेक्षा ऊपर स्थित ह। इसी 
प्रकार बाह्य यु ( आकाश ) भागसे अतिरिक्त शरीरस्थ हा्दकाश मे अवस्थित ब्रह्म का 
बाह्याकाश की अपेक्षा परतः अवस्थान उपपन्न ह्‌ । जब मर्यादा ( अपादानता) विवक्षित 
होती हे, तब पञ्चमी मृख्यार्थक ओर लक्षणा वृत्ति से आधारा्थक सप्तमो का समन्वय वैसे 
ही कियाजासकताह्‌, जसे गङ्खायां घोरः -यहां सप्तमी का पयेवसान सामीप्याथं को 
लेकर हो जाता ह, भाष्यकार ने यह कहा हु--"'अपर आह्‌ दिवः परमपि सद्ब्रह्म दिवीति 
उपदिश्यते" ॥ २७॥ 





न 35 
विषय वस्तु - 
अनेकलिङ्गसन्दोहे बलवत्‌ कस्य कि भवेत्‌ । 
लिद्धिनो लिङ्गमित्यत्र चिन्त्यते प्रागचिन्तितम्‌ ॥ 
[ अनेक पदार्थो के लिङ्धों ( गमको) का एकत्र समावेश उपलब्ध होने पर किस 
पदार्थं का लिङ्घ प्रबल हु-यह्‌ यहां विचार किया जाता ह्‌, इसका पहले विचार नहीं किया 
गया है ] अर्थात्‌ मूख्य प्राण, जीव, देवता ओर ब्रहयके लिङ्क यहाँ प्रतीयमान है, उनमें 
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सिरिन्द्रस्य भियं धामोपजगाम युद्धेन च पोर्षेण चः इत्यारभ्याम्नाता । तस्यां 
श्रयते "सख होवाच प्राणोऽस्मि प्र्ञारमा तं मामायुरखर्तमित्युपास्स्व' इति । तथोत्तर- 
जापि *भथ खलु प्राण एव प्रह्ा्मेदं शरीरं परिगृह्योत्थापयति, ( को० ३।१,०,३ ) इति । 
तथा “न वाचं विजिज्ञासीत वक्तारं विद्याद्‌” इति । अन्ते च “स एष प्राण एव पर्चा 
नन्दो ऽजरो ऽसतः' ( को० ३।८ ) इत्यादि । 
भामती 

कतमदित्यत्र विचाय्यंते । न चायमर्थोऽत एव प्राण इत्यत्र विचारितः । स्यादेतत्‌ -- हितत मपुरषाथंसिदधश्च 
निखिलरूणहत्यादिपापापरामजश्च प्रज्ञाष्मत्वं चानन्दादिश्च न मद्ये प्राणे सम्भवन्ति । तथेष साधु कमं 
कारयति, एष लोकाधिपतिरित्याद्यपि । जीवे तु प्रजञात्मत्वं कथञ्चि वे दितरेषां त्वसम्भवः । वक्तृत्व 
वाक्करणभ्यापारवत्वं यद्यपि परमात्मनि स्वरूपेण न॒ सम्भवति तथाप्यनन्यथासिद्वबहुब्रह्मलि ङ्ग विरोषा- 
ज्जीवद्वारिण श्रहाण्येव कथञ्चित्‌ श्याख्येयम्‌, जोवस्य ब्रह्मणीऽमेदात्‌ । तथा च धतिः यद्वाचानभ्युदितं 
येन वागभ्युद्यते तदेव ब्रह्य त्वं विद्धि ' इति वाग्बदनस्य ब्रह्म॒ कारणमित्याह । शरीर धारणमपि यद्यपि 
मृरूयमाणस्येव तथापि प्राणव्यापारस्य परमात्मायत्तःबात्परमात्मन एव । यद्यपि चात्र्रदेवताया विग्रह 
वत्या लिङ्गमस्ति, तथाहि, इन्द्रधामगतं प्रतदं नं प्रतीन् उवाच । मामेव  विजानीहोत्युपक्रम्य, प्राणोऽस्मि 
्र्त्मेत्यात्मनि प्राणशञम्दमुच्चचार । श्रज्ञात्मत्वं चास्योपपद्यते, देवतानामप्रतिहतन्ञानशक्रित्वात्‌ । 


भामतो~ग्याश्या 6 
किसका लिङ्क सत्‌ भौर किसका असत्‌ ( लिङ्गाभास ) है-यह यहां विचारणीय है। यह 


विचार पूर्वोक्त “अत एव प्राणः" ( ब्र. सु. १।१।८ ) इस अधिकरण से गताथं (नही, क्योकि 
वहाँ ब्रह्म-लिङ् के अनुरोध पर श्राण' शब्द की केवल ब्रह्मपरता स्थिर की गई है, ब्रह्य भौर 
अब्रह्मा के लिङ्खों की प्रबलता-दुबंलता का विचार नहीं किया गया । 

शङ्का--““सत्थं हीनः स होवाच--यामेव विजानीह्येतदेवाहं मनुष्याय हिततमं मन्ये । 
तयोमां विजानीयान्नास्य केन च कमणा लोको भीयते-न मातृवधेन, न पितृबधेन, 
न॒ स्तेयेन, न भ्रूणहत्यया (कौ.उ.३।१) इस प्रकार इन्द्र ने प्रतदंन के प्रति 
जो हिततम पुरुषाथं-सिद्धि, भ्रूण-हत्यादि निखिल पापो का अष्लेष, प्रज्ञात्मत्व ओर अमृतत्व 
का प्रतिपादन किया है, वह॒ वायु-विकारात्मक मख्य प्राण मे समन्जस्य नहीं होता । “एष 
साधु कमं कारयति, “एष लोकाधिपतिः" ( कौ. उ. ३।८ ) इत्यादि सामथ्यं भी मुख्य श्राण 
मे नहीं घटता । जीव मेँ प्ज्ात्मंत्व का कथंचित्‌ समन्वय हो जाने पर भी अन्य धर्मों की 
उपपत्ति नहीं होती । परमात्मा ( ब्रह्म ) में यदपि वक्तृत्व ( वाग््यापारवत्तव ) साक्षात्‌ नहीं, 
तथापि ब्रह्म के लिङ्गं ( असाधारण धर्मो ) का बाहुल्य उपलब्ध होने के कारण वक्तत्वादि 
कतिपय धर्मो का भीब्रह्ममें जीवके द्वारा उपपादन कर लेना चाहिए, क्योकि जीव ब्रह्म 
से अभिन्न होता है । “यद्‌ वाचानभ्युदितं येन वागभ्युद्यते, तदेव ब्रह्य तवं विद्धि" (केन. ९।४) 
यह्‌ श्रुति वाश््यवहार की कारणदा ब्रह्म मे बता रही है । शरीर-घारणरूप जीवत्व यद्यपि 
मुख्य प्राण का धर्मं है, तथापि प्राणादि का व्यापार परमात्मा के अधीनदही होता है, अतः 
प्राण-धारकत्व का योग ब्रह्मसे भी किया जा सक्ता है । 

यपि प्रतदन के उपदेष्टा इन्दर मे देवतात्व के सूचक विग्रहवच्वादि धर्म चचित है, 
कथोक्रि इन्द्र-लोक मे गए प्रतदंन को इन्द्र ने “ मामेव विजानीहि" एसा आरम्भ करके 
“प्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा इस प्रकार अपने मे प्राणरूपता का उपदेश किया हे, जिससे यहं 
अत्यन्त स्पष्ट हो जाता दै, कि विग्रहवान्‌ इन्द्र की यहाँ प्राणरूपेण उपासना विवक्षित दै। 
रज्ञात्मता का सामन्जस्य तो इन्द्र देवता मेंहोही जातादै, क्योकि देवगणोंमे प्रज्ञा या 





प्राणस्य ब्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दीखदितवभामतोसंबलितम्‌ २५७ 


तत्र संशायः -किमिह प्राणशब्देन वायुमाज्मभिधीयते, उत देवतात्मा, उत 
जीवः, अथवा परं ब्रह्मेति ? नु “अत पएव प्राणः, इत्यन्न वर्णितं भ्राणशब्द्स्य ब्रह्म 
परत्वम्‌ । इटापि च ब्रह्मलिङ्गमस्ति - (आनन्दो ऽजसे ऽसखतः' इत्यादि । कथमिह पुनः 
संशयः संभवति ? अनेकलिज्गदशोनादिति त्रम: । न केवलमिह ब्रह्मलिङ्गमेवोपरभ्यते, 
सन्ति होतरलिङ्गान्यपि--^मामेव विज्ञानीदि' { को० ३।६) इतीन्द्रस्य वचनं देवता - 
त्मलिङ्गम्‌ । इद्‌ शरीरं परिगरृ्योत्थापयतीति ्राणलिज्ञम्‌ । “न व्च विजिज्ञासीत वक्तार 
विद्याद्‌" इत्यादि जीवलिङ्गम्‌ । अत उपपन्नः संशयः तत्न प्रसिद्धर्वायुः प्राण इति पाप्ते 

भामती 

सामर््यातिश्चयाच्चेन्द्रस्य हितत भपुरुषाथं हेतुत्वमपि । मनुष्याधिकारतवाच्छास्त्रस्य देवान्‌ प्रस्यप्रवृत्तेू ण- 
हत्यादिषापापरामक्ंस्योपपत्तेः । लोकाधिपत्यं चेन्द्रस्य लोकपालत्वात्‌ । आनन्दादिरूपस्वं च स्वर्गेस्येवा- 
नन्दस्वात्‌ । “आभूतसंप्लवं स्थानममृतत्वं हि भाष्यते' इति स्मृतेश्चामृत्व सिद््रस्य । त्वाष्टमहनमित्याद्या 
च विभ्रहवत्वेन स्तुतिस्तत्रेवोपपद्यते । तथापि परमपुरुषाथंस्यापवगंस्य॒परब्रहमज्ञानादन्यतोऽनवा्ः 
परमानन्दरूपस्य मुख्यस्यामृतस्वस्याज रस्वस्य च ब्रह्मरूपाव्यभिचारादध्यात्मसम्बन्वभूम्न नच पराचीन्द्रेऽनु- 
पपत्तेः इन्द्रस्य देवताया आत्मनि प्रतिबुद्धस्य चरमदेहस्य वामदेवस्येव ्रारभ्धविपाककर्माज्ञयमात्रं भोगेन 
क्षपयतो ब्रह्मण एव सवंमेतत्कल्१त इति विग्रहवदिन्दरजीवप्राणवायुपरिस्यागेन ब्ह्ेवात्र पराणशम्द प्रतीयत 
इति पूवं पक्षाभावादनारभ्यम्रेतदिति । 

अत्रोच्यते - यो बे प्राणः सा प्रज्ञाया वा प्रज्ञा स प्राणः सह॒ ह्येतावस्मिन्‌ शरीरे बसतः 





भामती~ग्याख्या 
ज्ञान की अप्रतिहत ( अबाध) शक्तिहोती है। इन्द्रादि विशेष शक्ति-सम्पन्न होने कै 


कारण हिततम ( परम ) पृरुषाथं के हेतु भी माने जाते है । भ्रूण-हत्यादि-जनित पाप का 
सम्बन्ध भी इन्द्रादि देवगणो के साथ नहीं होता, क्योकि विधि-निषेधात्मक शास्त्रों के 
अधिकारी त्रैवणिक मनुष्य ही माने जाति है, देवगण नहीं । इन्द्र॒ लोकपा दवता होने के 
कारण लोकाधिपति कहा जाता है । स्वर्गं सुखरूप है, अतः स्वर्गाधिपति को आनन्दसूप कहा 
जाता है। “ाभरूतसम्प्टवं स्यानममृतत्वं हि भाष्यते" इस धरिभाषा के अनुसार 
त्रिलोक्यन्तगंत भूतो के प्रल्य-पर्यन्त रहनेवाले स्वर्गादि लोकों को अमृत _ ( अनश्वर ) कह 
दिया गया है, अतः ओपचारिक अमृतत्व भौ इन्द्र मे घट जाता हे । इनदर न जो अपनी स्तुति 
करते हुए कहा है -“'त्वाष्टूमहनम्‌', वह्‌ स्तुति विग्रहधारो इन्द्र देवता में हौ उपपन्न होती है । 

तथापि परमपुरष।थंूप मोक्ष का साधन ब्रह्मज्ञान से भिन्न इन्द्रदेवतादि का ज्ञान 
नहीं होता । परमानन्दरूपता एवं गुख्य ( अनौपचारिक) अमृतत्व-ये दोनों धमं ब्रह्मरूपता स 
अश्यभिचरित ह । जिस प्राण तत्तव के साथ उपासक के शरीर का बहुल सम्पकं (ब्र.सू. 
१।१।२९ मे ) बताया गया है -““अथ खलु प्राण एव प्रज्ञात्मेदं शरीरं परिगृह्य उत्थापयति" 
कौ. उ. ३।३ ) एेसा प्राण बाह्य इन्द्र नहीं हो सकता, अपितु ब्रह्यही हौ सकता है। इन्द्र 
न प्रतर्दन को जो उपदेश दिया दहै कि “मामेव विजानीहि” वह इन््रने अपने आप मे 
ब्रहमारूपता का वसे हौ साक्षात्कार करके दिया है, जसे वामदेव ने अपने अन्तिम जन्म मे 
शेष प्रारब्ध का उपभोग करते समय गभे-वास मे कहा था- "महं मनुरभवं सूर्य॑श्च" ( बृह. उ. 
१।४।१० ) । ब्रह्मवेत्ता ब्रह्मरूप हो जाता है, उसमे ब्रह्य के लिद्धों का समन्वय समुचित ही 
माना जाता है । फलतः प्रकृत मे विग्रहधारी इन्द्र, जीव ओर प्राण वायु को छोड कर श्राणः 
शब्द ब्रह्म को ह कहता है, इस प्रकार पूवं पक्ष के उठने का यहा कोई अवसर ही नही. 
अतः इस अधिकरण के आरम्भ की कोई आवश्यकता नदीं है । 

३२ 
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उच्यसे-प्ाणशब्दं ब्रह विक्षेयम्‌ । कुतः ? तथ।-ऽचुगमात्‌ । तथा हि - पौर्वापर्येण 
पर्यालोच्यमाने वाक्ये पदाथोनां समन्वयो ब्रह्मप्रति पादनपर उपलभ्यते । उपक्रमे 
ताघत्‌ "वरं बुणीष्व' इवीन्द्रेणोक्तः प्रतदेनः परमं पुरुषार्थं वरमुपचिश्षेप - स्वमेव मे 
कृणोष्व यं त्वं मनुष्याय हिततमं मन्यसे इति । तस्मे हिततमत्वेनो पदिश्यमानः प्राणः 
कथं परमात्मा न स्यात्‌ १ नान्यत्र परमात्मन्चानाद्धिततमप्राक्षिरस्ति, "तमेव विदि- 
` भामती 
सहोत्करामतः' इति यस्येब प्राणस्य प्रजञात्मन उपास्थत्वमुकतं तस्येव प्राणस्य भ्रज्ञात्मना सहोत्कमणमुच्यते । 
न च ब्रह्मण्यभेदे द्विवचनं, न सहभावः, न चोत्करमणम्‌ । तस्माद्वायुरेव प्राणः । जीवश्च प्रज्ञात्मा सह 
्रवत्तिनिवृत्या भकत्येकत्वमनयोपचरितं यो वे प्राण इत्यादिना । आनन्दामराजरापहतयापत्वादयश्च 
बरह्मणि प्राणे भविष्यन्ति । तस्माद्यथायोगं तचरय एवात्रोपास्याः । न चष वाक्यभेदो दोषमावहति । 
वाक्यार्थावगमस्य पवार्थावग मधूरवंकत्वात्‌ । पदार्थानां चोभ्तेन मार्गेण स्वातन्तयात्‌ । तस्मादुपास्यमेदादु- 
पासात्रेविष्यमिति पुः पक्षः । 
सिद्धान्तस्तु--सत्यं पदार्थावगमोपायो वाक्यार्थावगमः, न तु पदार्थावगमपराण्येव पदानि, अपि 
शवेकवाक्यार्थावगनपराणि । तमेव त्वेकं वाक्याथं पदार्थावगममन्तरेण न शाकनुवन्ति कत्तृमित्यन्तरा 
तदर्थमेव तमप्यवगमयन्ति, तेन पदानि बिदिष्टेकार्थावबोधनस्वरसाभ्येव बल्वदृबाधकोपनिपातान्नानाथं. ` 
बोषपरतां नोयन्ते । यथाहुः - ' सम्भवस्येकवाक्यतवे वाक्यभेदश्च नेष्यते" इति । 


तेन॒ यथोपांशुयाजवाक्ये जामितादोषोपक्षमे तत्प्रतिसमाधानोपसंहारे चेकवाक्यत्वाय प्रजा- 


भामती -बग्याङ्या 

समाधान--““यो वे प्राणः सा प्रज्ञाया वा प्रज्ञा सप्राणः सह्‌ ह्येतावस्मिन्‌ शरीरे 
वसतः सहोत्क्रामतः" ( कौ. उ. ३।३.४ ) इस श्रुति के द्वारा जिस प्राण की प्रज्ञारूपेण 
उपासना प्रतिपादित है, उसी प्राण का प्रज्ञा के साथ-साथ वास ओौर उत््रमण कहा गया 
है । ब्रह्य प्राण ते अभिन्न तत्तव है, उसमे न तो "वसतः" भौर “उत्क्रामतः का द्विवचन उपपन्न 
होता है, न सहवास ओर न सह उक््रमण । अतः यहाँ श्राण' पद से प्राण वायुका ही ग्रहण 
करना होगा । जीव भ्रजञात्मा कहलाता है । इन दोनों का सहवास, सहोत्रमण ओर भौपचारिक 
एकत्व भी कहा जा सकता है--“यो वै प्राणः सा प्रज्ञा" । आनन्रत्व, अमरत्व, अजरत्व ओर 
भपहुतपाप्मत्वादि ब्रह्मरूप प्राण मे घट जाते है, अ : प्राण वायु, इन्र देवता ओर जीव-ये 
तीनों ही यथायोग उपानीय हँ । तीन पदार्थो की उपासना विवक्षित होने से वाक्य-मेद 
प्रसक्त होता है--एेसा नहीं कह सकते, क्योकि पदार्थो का ज्ञान वाक्याथ-जञान का जनक होता 
दै, यहां पदाथ तोन स्वतन्त्ररूप से उपदिष्ट है, अतः उपास्य पदार्थोके मेद से चरिविध 
उपासना विवक्षित है । 

सिद्धान्त - यह्‌ सत्य दहै कि वाकार्थाववबोध का उपाय पदार्थावगम होता है, किन्तु 
वाक्यस्थ पद केवल पदार्थावगति में ही पय॑वसित होते हँ -रेसा कोई नियम नहीं, वस्तु- 
स्थिति यह टै कि एकवाक्य के घटकीभूत सभी पद एकवाक्या्थं की अवगति के जनक होते 
हँ । उसी एक वाक्यार्थं को पदार्थावगम के बिना अवगत नहीं कराया जा सकता, अतः सभी 
णद वाक्या्थावगम करने केक््एही अपने षदार्थोँकाज्ञान कराया करते है, फलतः एक 
विशिष्ट वाक्याथं के स्वभावतः बोधक पदों को किसी प्रबल बाधकके द्वारा ही अनेकार्थाव- 
बोधपरक ठहराया जा सकता है, श्रौ कुमारिल भट कहते हँ - ““सम्भवत्येकवाक्यत्वे वाक्यः 
भेदश्च नेष्यते ( शलो. वा. पृ. १३५) । अत एव [ उषएांुयाजाधिकरण ( जै. सू. २।१।४) 
मे विचार किया गया है-“जामि वा एतद्‌ यज्ञस्य क्रियते यदन्वश्ौ पुरोडाशौ, उरपांशुयाज- 








"काव चक्का 
प्राणस्य ब्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दीसदहितमामतोसंवलितम्‌ सरे 


त्वा.ऽतिसल्युमेति नान्यः पन्था विद्यते $यनाय' ( दवेता० ३।८ ) श्त्यादिथतिभ्यः 1 
तथा खयोमांवेदन ह वे तस्य केनचन कमणा लोको मीयते न स्तेयेन न शणं 
त्यया" ( को० २।१) इत्यादि च ब्रह्मपरिभरहे घटते । ब्रह्मविक्षानेन हि स्वैकमक्षयः 
प्रसिद्धः -“श्चीयन्ते चास्य कर्माणि तस््मिन्दशे परावरः ( मु २।२।८ ) . इत्याद्या 
श्वतिघु । प्रश्ञात्मरवं च ब्रह्मपश्च एवोपपश्चते, नद्यचेलनस्य वायोः प्रजञारमत्वं संभवति । 
तथोपसंहारेऽपि - "आनन्दो ऽज्ञरो ऽसतः” इत्यानन्दत्वादौनि न ब्रह्मणो ऽन्यत्र सभ्यक्‌ 





साघु कम क।रयति तं यमेभ्यो लोकेभ्य उन्निनीषते । पष उ वासा कमे कारयति तं 
यनरेभ्यो लोकेभ्यो.ऽघो निनीषते" इति, “एष लोकाधिपतिरेष लोकपाल पष लोकेशः" 
( को० ३।८ ) इति च । सरवेमेतत्परस्मिन्त्रहाण्या्नीयमाणे ऽचुगन्तुं शक्ष्यते न मुख्ये 
प्राणे । तस्मासप्राणो ब्रह्म ।॥ २८ ।, 


न वक्तुगरमोपदेश्चादिपि चेदभ्यात्मसेबन्धभूमा ह्यन्मिन्‌ ॥ २९ ॥ 

यदुक्तं प्राणो ब्रह्मति, तदाक्षिष्यते । न पर ब्रह प्राणश्चब्दम्‌ । कस्मात्‌ ? 
वकषतुशर्मोपदेशात्‌ । वक्ता हीन्द्रो नाम कश्िद्धि्रहवान्देवताविशेषः स्वमात्मानं पतद्‌ 
नायाचचश्षे “मामेव विजानीहि" इत्युपक्रम्य श्राणो ऽस्मि प्रज्ञात्मा" इत्यहं कारवादेन । 
ख पष वक्तुरात्मत्वेनोपदिदयमष्नः प्राणः कथं ब्रहम स्यात्‌ १ नहि ब्रह्मणो वक्तृत्वं 
संभवति, "अवागमनाः' ९ बृह ३।८।८ ) इत्यादिश्वुतिभ्यः । तथा विग्रह संबन्धिभिरेव 
ब्रहाण्यसंमवद्धिधे्मँरात्मानं तुष्टाव -श्रिशोषोणं स्वा्टूमहनमरन्भुखान्यतीन्शालादृकेभ्यः 
प्रायच्छम्‌, इत्येवमादिभिः । प्राणत्वं चेन्द्रस्य बलवरवादुप 
इति हि चिक्ञायते । बलस्य चेष्द्रो देवता प्रसिद्धा । याच काचिद्रलभ्रकति रिम्द्रकमव 
तत्‌' इति हि वदन्ति प्र्ात्मस्वमण्यप्रतिहतश्चानरवादेवतात्मनः संभवति । अपरतिदत- 
ह्ञाना देवता इति दि वदन्ति । निच्धिते चवं देवतात्मोपदेशे हिततमत्वादिवचनानि 
यथासंभवं तद्विषयाण्येव योजयित्तम्यानि । तस्माढक्रिग््रस्यात्मोपदे शान प्राणो 
रहयस्याश्िष्य प्रतिसमाघोयते -अध्यार्मसंबन्धभूमा ह्यस्मिन्‌" इति । अध्यात्मसंबन्धः 

भामती 

पतिदषांशचु यष्टभ्य इत्यादयो न पृथग्विधः किन्त्वथंवादा इति निर्णीत, तथेहापि मामेव विजानीहीष्यु- 
पक्रम्य प्राणोऽस्मि प्र्ता्मे्युव्वाऽ्नते स एष प्राण एव ्रजञार्माऽऽनग्योऽजरोऽमृतत इस्युपसंहाराद्‌ ब्रहमण्येकः 





मामती-~ग्याख्या 
मन्तरा यजति, विष्णुरुपांशु यष्टब्योऽजामित्वाय, प्रजापतिरूपांशु यटव्योऽजामित्वाय, अग्नीषो- 
मावुपांशु यष्टब्पावजामित्वाय” (तं. सं. २।६ ।६) । 'अन्वच्चौ' का अथं है--निरन्तर (अभ्यवहत्‌) 
क्रियमाण । आग्नेय ओर अम्तीषोमीय-इन दोनों यागो भे पुरोडाश द्रव्य है, अतः दोनों 
कर्मो कषा निरन्तर ( लगातार ) अनुष्ठान करने पर अनामित्व ( भरस्य ) उत्पन्न हो सकता 
था, अततः इन दानो कर्मो के मध्य मे चुतद्रव्यक उपांशुयाज नाम का कमं किया जाता है 
वह सन्देह किया गया है कि विष्ण्वादि-घटित तीनों वाक्य तीन पृथक्‌-पृथक्‌ कर्मों के 
विधायक है ? अथवा “उपांशु धाजमन्तरा यजति" - यह वा्केय ही केवल एक कमं का 
विधायक है ओर उक्त तीनों वाक्य उसी कमं के अनुवादक है? वहौ ] निर्णय दिणा गया दहै 
कि उपांशुपाज-वाश में जिस जामिता! दोष का < पक्रम्‌ किया गयादहै, उसी का अन्त मं 
उपसंहार किथा गया, इस प्रकार की एकवाक्यता के आधार पर यही स्थिर होता है कर 





२६० बरह्मसूत्रशाङ्रभोष्यम्‌ [अ.१पा.१य्‌. २० 


प्रत्यगात्मसंचन्धः, तस्य भूमा बाहट्यम्‌ , अस्मिन्नघ्याय उपलभ्यते । “यावद्धथस्मिन्‌ 
शरीरे प्राणो वसति तावदायुः इति प्राणस्येव प्रज्ञात्मनः प्रत्यम्भूतस्थायुष्पदानोप- 
संहारयोः स्वातन्त्यं दशेयति, न देवताविशेषस्य पराचीनस्य । तथा.ऽस्तित्वे च प्राणानां 
निभ्वेयसमित्यध्याल्ममेवेन्द्रियाश्चयं प्राणं दशयति । तथा श्राण पव भरश्चास्मेदं शरीरं 
परिगरृह्योत्थापयति' ( कौ० ३।३ ) इति । न वाचं विजिज्ञासीत वक्तारं विद्यात्‌ इति 
चोपक्रम्य (तद्यथा रथस्यारेषु नेमिरपिता नाभावरा अर्पिता पवमेवेता भूतमा्राः परज्ञा 
मात्रास्वर्पिताः प्रज्ञामाच्राः प्राणेऽर्पिताः स पष प्राण पव शन्ञात्मानन्दो$जरो.ऽखत 
इति विषयेन्द्रियन्यवहारानभिभूतं प्रत्यगात्मानमेवोपसंहरति । “स म आस्मेति विद्यात्‌ 
इति चोपसंहारः प्रत्यगात्मपरिग्रहे साधुने पराचीनपरि ग्रहे । “अयमात्मा ब्रहम स्वालुभूः' 
(ब्रह ० ६।५।१९) इति च श्चुत्यन्तरम्‌ । तस्मादश्यात्मसंबन्धवाइुख्याद्‌ ब्रह्मोपदेश एवायं 
न देवतात्मोपदेशः | २९ ॥ 

कथं तहिं वक्तरात्मोपदेशः- 

शाखरदृष्टया त पदेश्चो वामदेववत्‌ ॥ ३० ॥ 

इन्द्रो नाम देवतात्मा स्वमात्मानं परमात्मत्वेनाहमेव परं ब्रह्यत्याषण दशनेन 
यथाशाखं पश्च्यन्नपदिशति स्म - "मामेव विजानीहि इति । यथा 'तद्धेतर्पश्यन्नषिवां 
मदेवः प्रतिपेदेऽहं मञुरभवं सूयेश्च' इति, तद्वत्‌ । तद्यो यो देवानां प्रत्यबुध्यत स पव 
तद्‌भवत्‌, ( ० १।४।१० ) इति श्चतेः । यट्पुनरक्तं “मामेव विजञानोदहि' इत्युक्त्वा विग्रह- 
धर्मेरिन्द्र आत्मानं तुष्टाव व्वाष्रवधादिभिरिति, तत्परिहतग्यम्‌। अत्रो च्यते-न तावत्‌ 
त्वाष्रबधादीनां विक येन्द्रस्तुत्यथत्वेनोपन्यासः, यस्मादेवंकमाहं तस्मान्मां विजा- 
नदीति । कथं तर्हिं ए विज्चानस्तुत्यथेत्वेन यत्कारणं त्वाघ्रबधादीनि सादसान्युपन्यस्य 
परेण विक्ञानस्तुतिमञुसंदधाति - "तस्य मे तत्रलोमचनमीयतेस यो मांवेदनह 
वं तस्य केन च कमणा लोको मीयते" इत्यादिना । पएत दुक्तं भवति - यस्मादीदशान्यपि 
ऋराणि कमोणि तवतो मम ब्रहु।भूतस्य लोभापि न हस्यते, स योजऽन्योऽपिमां षेद 
न तस्य केनचिदपि कमणा लोको हिस्यत इति । विज्ञेयं तु ब्रह्मेव "प्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा 


इति वक्ष्यमाणम्‌ । तस्माद्‌ ब्रह्मवाक्यमेतत्‌ ॥ ३० ॥ 


भामती 
वाक्यत्वावगतो सत्यां जोवमुख्यप्राणलि ङ्ख अपि तदनुगुणतया नेत्ये, अन्यथा वाक्यभेदभ्रसङ्ात्‌ । यत्‌ 
पुनरमेददशंन “सह ह्येतौ" इति तञ्ज्ञानक्रियाश्क्तिमेदेन बुद्धिश्र'णयोः प्रत्यगात्मोपाधिभूतयोनिरदेशः प्रत्य. 
गात्मानमेवोपलक्षयितुम्‌ । अत एवोपल चयस्य भ्रत्यगात्मस्वरूपस्याभेदमुपलक्षणाभेदेनोपलक्षयति ® प्राण 
एव प्रज्ञात्मा इति ® : 
भामती ~ग्याब्या 

““प्रजापतिरपाशु यष्टव्यः" - इत्यादि तीनों वाक्य पृथक्‌ कमं के विधायक नहीं, अपितु 
अथंवादमात्र है । वेसे ही प्रकृत मे “मामेव विजानीहि” इस प्रकार का उपक्रम करके अन्त 
मे कहा गया है-“स एष प्राण एव प्र्ञात्माञनन्दोऽजगोऽमृतः ।"" इससे पूरे वाक्य-समृहु की 
ब्रह्य मे एकवाक्यता अवतत होती है, अतः वहां उपलभ्यमान जीव भौर प्राणवायु के लिङ्धों 
की ब्रह्मपरक ही व्याख्या करनी चाहिए, अन्यथा वाक्य-भेद प्रसक्त होता है । “सह ह्येतौ 
वसतः'-- इत्यादि वाक्यो से जो भेद प्रतीत होता दहै, उससे प्रत्यगात्मा की ही उपस्थिति 
करां नाती है, क्योकि प्रज्ञा . बुद्धि ) गौर प्राण दोनों प्रत्यगात्मा की उपाधि है । अत एव 
उनसे उपलक्षित प्रत्यगात्मा का अभेद उपलक्षणों के अमेद-निदेश. से सूचित किया जाता 








प्राणस्य ब्रहारत्वम्‌ ] दिन्दोसदितभामतोखंवलितम्‌ २६१ 


जीव्चख्यप्राणलिङ्गान्नेति चे्नोपासात्रविध्या- 
दाभ्रितत्वादिह तथ्योगात्‌ ॥ ३१ ॥ 


यद्यप्यध्यात्मसंबन्धभूमदशनान्न पराचीनस्य देवतार्मन उपदे शः; तथापि न 
ब्रहावाक्यं भवितुमर्हति । कतः ? जीवलिङ्गान्मुख्यप्राणलिङ्गाच्च । जीवस्य तावदस्मिन्‌ 
वाक्ये विस्पष्टं लिङ्गमुपलभ्यते “न वाचं विजिक्चासीत वक्तारं विद्याद्‌" इत्यादि । अन्न 
हि वागादिभिः करणभ्यापृतस्य कायंकरणाभ्यक्षस्य जीवस्य विक्षेयत्वमभिधीयते । 
तथा मुख्यभ्राणलिङ्गमपि - “अथ खलु प्राण पव भक्षारमेव शरीरं परिग्ृ्योत्थापयति" 
इति । शरीरधारणं च सुख्यध्राणस्य घमः, प्राणसंवादे वागादीन्प्राणान्प्ङत्य ` तान्व 
रिष्ठः प्राण उवाच मा मोदमापद्थादमेवेतत्पञ्चधात्मानं प्रविभज्यत द्वाणमवष्टभ्य विधार- 
यामि' ( भ० २।३ ) इति वणात्‌ । ये तु “दमं शरीरं परिणय! इति परन्ति, तेषामिमं 
जीवमिन्दरियभ्रामं वा परिगृह्य' शरीरसुस्थापयतीति व्याख्येयम्‌ । परजञार्मत्वमपि जीवे 
तावच्चेतनस्वादुपपन्नम्‌ । सुख्येऽपि प्रणे पज्ञासाधनप्राणान्तराश्चयर्वादुपपन्नमेव । 
जोवमुख्यश्राणपरि ग्रहे च प्राणग्रजञातेमनोः सदच्त्तित्वेनाभेदनिदंशः, स्वरूपेण च भेद्‌- 
निदेश इत्युभयथापि निदं श उपपद्यते - "यो वे प्राणः खा रना या वे पह्ना स प्राणः सह 
ह्येतावस्मिन्‌ शरीरे वसतः; सदोत्रामतः, इति । ब्रह्मपरिग्रहे तु कि कस्माद्धिघेत ए 

तस्मादिह जोवसुख्यप्राणयोरन्यतर उभौ वा प्रतीयेयातां न ब्रह्मेति चेत्‌ - नतदेवम्‌ ; 
भामती 
तस्मादनन्यथासिद्धब्रह्मलिङ्गानुसारतः । एकवाक्ष्यबलार्राणजोबलिङ्खो श्पादनम्‌ ॥ 

इति संग्रहः ॥\ २८-२३० ॥ 

“ न ब्रह्मवाक्यं भवितुमहंति"" इति । नेष सन्बभ। ब्रह्मवाक्यमेव भवितुमरहं तोति, किन्तु यथायोगं 
किञ्चिदन्र जोववाक्यं, फिञ्िन्मख्यप्राणवाक्य, किञ्चिद्‌ बह्म वाक्यमित्य्थंः । ® प्रज्ञासाघनप्राणान्तराश्नय- 
त्वाद्‌ इति ® । प्राणान्तराणोख्ियाणि, तानि हि मुख्ये प्राणे प्रतिष्ठितानि । जीवमख्यप्राणयोरन्यतर 


इत्युपक्र ममान्रम्‌ । ® उभो इति ® । पू्वंपचतस्वम्‌ । ब्रह्म तु भ्वम्‌ । ® न ब्रह इति ® ¦ न रह्म 
रि 


भामती-~व्याख्या 

है “प्रण एव प्रज्ञात्मा” । अतः य्ह का निष्कषे यह्‌ है कि- 

तस्मादनन्यथासिदनब्रह्मकिङ्खानुसारतः । 

एकवाक्यबलात्‌ प्राणजीवलिङ्खोपपादनम्‌ ।\ 
ब्रह्म के अव्यभिचरित आनन्दत्वादि लिङ्गो के अनुसारः एकवाक्यता अवगत होती ` है, 
अतः प्राणवायु ओर जीव के प्रतीयमान लिङ्गोका ब्रह्म मे ही सामञ्जस्य कर लेना 
चाहिए ।। २८-३० ॥ 

भाष्यकार ने जो कहा है कि “न ब्रह्मवाक्यं भवितुमहृति” उसका आशय यह है कि 

उक्त वाक्य नियसतः ब्रह्मपरक नहीं हो सकता, किन्तु कोद वाक्य जीवपरक, कोई मुख्य 
आणपरक ओर कोई ब्रह्मपरक भी हो सकता है, क्योकि जीव मौर मुख्य प्राण का ल्ङ्खिभी 
विद्यमान है [ “वक्तारं विद्यात्‌” ( कौ. उ. ३।८ । यह कार्यं -करणाध्यक्षरूप जीव को विज्ञेय 
बताया है । “श्राण एव प्रज्ञात्मेद शरीरं परिगृह्योत्थापयति" ( कौ. उ. ३।३ ) यहां शरीरः 
धारण मुख्य प्राण कां व्यापार कथित है । पृख्य प्राण ही प्रज्ञा के साधनीभ्रूत प्राणान्तर 
( इन्द्रियों ) का आश्रय ( प्रतिष्ठापक , माना जाता दे, अतः वहं प्रज्ञात्मा है। भाष्यकार ने 
पूव पक्ष का उपसंहार करते हुए जो कहा है--“तस्मादिह्‌ जीवमुख्यप्राणयो रन्यतर उभौ वा 
परतीयेथाताम्‌, न ब्रह्म" वहा अम्यतरत्व का केवल उपक्रम करिया गया हं, अर्थात्‌ अन्यतर्‌ 


२६२ बह्मख्रराङ्रभाष्यम्‌ [अ.शषपा.१स्‌. ३१ 


उपासा्रेविभ्यात्‌ । पवं सति त्रिविधमुपासनं प्रसज्येत - जोवो पासन, मुख्यभराणो- 
पासनं ब्रह्मोपासनं चेति । नचेतदेकस्मिन्‌ वाक्ये ऽभ्युपगन्तु युक्तम्‌ , उपक्रमोपसंहा- 
राभ्यां हि वाक्येकत्वमवगम्यते। (मामेव विजानीहि" इत्युपक्रम्य श्राणो ऽस्मि 
भ्ञात्मा तं मामायुरख्तमिन्युपास्स्वः इत्युक्त्वा, अन्ते स पव प्राण 
एव परज्ञात्मानन्दो ऽजरो ऽ्तः' इत्येकरूपावुपक्रमोपसंहारो दश्येते। तशा्ैक्वं 
युक्तमाश्रयितुम्‌ । नच ब्रह्मलिज्ञमन्यपरत्वेन परिणेतुं शक्यम्‌ , दशानां भूतमात्राणां 
भञ्ामात्राणां च ब्रह्मणोऽन्यन्रापंणानुपपत्तेः। मआधितत्वाच्चान्यत्रापि 

भाणशब्दस्य ब्रह्मणि भरडृत्त । इदापि च दिततमोपन्यासावित्रहमलिङ्गणोगाद्‌ ब्रहमोपदेश 
पवायमिति गम्यते ¦ यत्तु मुख्यप्राणलिङ्गं दितम्‌ - दं शरीरं परिष्योत्थापयति' 
इति - तदसत्‌ , भ्राणव्यापारस्यापि परमात्मायत्तत्वात्परमात्मनयु पचरितु शक्यत्वात्‌ , 
न प्राणेन नापानेन म्यो जीवति कश्चन । इतरेण तु जोवन्ति यस्मिघनेताबुपाधितौ । 
(-काठ० २।५।५ ) इति अतेः । यदपि 'न वाचं विजञि्ासोत वक्तारं विद्याद्‌” इत्यादि 
जोद ङ्गं दरीतं तदपि न त्रहापक्षं निवारयति । नहि जीवो नामात्यन्तभिन्नो ब्रह्मणः, 
तत्वमसि", “हं ब्रह्मास्मि' इत्यादिश्चतिभ्यः। उुद्धयाद्य पाधिशृतं तु विशेषमाधित्य 
ब्रह्मैव सज्ञोर्वः कर्ता मोक्ता चेत्युच्यते । तस्योपाधिङतयिशेषपरित्यागेन स्वरूपं ब्रह्य 
दशेयितु 'न वाचं विजीक्ञासीत वक्तारं विद्यात्‌ इत्यादिना परत्यगात्माभिमुखीकरणा्थं 
उपदेशो न विरुध्यते । "यद्वाचानभ्युदितं येन वागभ्युद्यते । तदेव ब्रह्म त्वं विद्धि नेदं 
यदिदमुपासते । ( के० १।४) इत्यादि च श्रत्यम्तरं वचनादिक्रियाध्यापृतस्यै वात्मनो 
ब्रह्मस्वं दशयति । यत्पुनरेत दुक्तम्‌ -*सखह शोतावस्मिच्शरोरे वसतः सहोत्क्रामतः, इति 
प्राणश्रज्ञात्मनोभंददशनं ब्रह्मवादे नोपपद्यत इति नैष दोषः ; क्ञानक्रियाशक्तिद्धयाश्चययो- 
बुद्धिभराणयोः अरत्यगात्मोपाधिभूतयो भद्‌ निदं शो पपन्तः उपाधिद्धयोपदितस्य तु 


भत्यगात्मनः स्वरूपेणामेद्‌ इत्यतः भाण एव भरञ्ात्मेरयेकीकरणमविरद्धम्‌ । 
न 


भामती 
वेत्य्थंः । ® दशानां भूतमात्राणाम्‌ इति ® । पञ्च शब्द।दयः पञ्च प थिन्यादय इति दश्च भूतमात्राः । पञ्च 


बुद्धन्वरिवाणि पच्च बुद्धय इति दज प्रज्ञामात्राः । तदेवं स्वभतेन व्याख्याय प्राचां वृत्तितां मतेन ध्याचष्टे 
® अथवा इति ® । पूवं प्राणस्येकमुपासनमपरं जोवस्यापरं ब्रह्मण इत्युपासनत्रेविष्येन वाक्यभेदश्रसङ्खो 
दषणमुक्तम्‌ , इह तु ब्रह्मण एकस्येवोपासात्रय विशिष्टस्य विधानान्न वाक्यभेद इत्यभिमानः प्राचां वृत्ति- 


हृताम्‌ । तदेतदालोचनीयं, कथं न वाक्यमेद इति युक्तं सोमेन यजेतेत्याद सोमादिगुणविशिषटवागविधानं ` 


भामती-~ग्या्या 

को ही उपासन। की जाय- रेषा स्थिर नहीं । उभौ" यह निर्देश जीव ओर तख्य प्राण 
को प्राक्तिमात्र का बोधक ह्‌, हया का निषेधक नहीं क्योकि ब्रह्म कौ उपासना ता ध्ुव्रभावी 
हं । न ब्रह्म' इसका अथं अवधारणपूवंक हं -"न ब्रह्मव' । फलतः पूवं पक्षो की ओर से जीव, 
शरुख्य प्राणः भौर ब्रह्य --इन तीनों को उपासना का पयंवसान किया हे, तभी सिद्धान्त में 
त्रिविध उपासना को असम्भव बताया गया ह । भाष्यकार ने जो ब्रह्म को असाधारण क्षमता 
बतते हुए कठा ह "दशानां भूतमात्राणां प्रज्ञामात्राणां च ब्रह्मणोऽन्यत्रापणानुपपत्तेः" । वहं 
शब्दादि पचि ओर पुविष्थादि पांच -ये मिलाकर दश भरतमात्रां ह । पाच ज्ञानेन्द्रिय ओर 
ओर उनके कायंभूत पांच ज्ञान- ये दश प्रनामात्राएं ह । 

३१ वें सूत्र की स्वाभिमत व्याख्या करने के अनन्तर भाष्यकार प्राचीन आचायं 
वत्तिकार के भतानुसार श्यास्या प्रसतूत्र॒ करते है- “अथवा (नोपासात्रैविध्यादाध्ितत्वादिह्‌ 




















प्राणस्य ब्रह्मत्वम्‌ ] दिश्वीसदितभामतीसंबलितम्‌ २६२ 


अथवा -(नोपासातरैविभ्यादाथितत्वादिद तद्योगात्‌ इत्यस्यायमन्यो.ऽथेः- न 
ब्रहमचाकषयेपि जीवमुख्यप्राणलिङ्गं विरुध्यते । कथम्‌ ! उपासा विभ्यात्‌ । धिविधमिह 
ब्रह्मोपासनं विवक्षितम्‌ प्राणघम्गेण, ग्रञाघमेण, स्वधमण च । तन्न ` आयुरखतसुपा- 
स्स्वायुः भाणः" इति, “इदं शरीरं परणृ्योत्थापयति' इति, 'तस्मादेतदेवोक्षथमुपासोत 
इति च प्राणघमः । *अथ यथास्यै भरज्ञाये सवणि भूतान्येकीभवन्ति तद्धचास्यास्यामः 
इत्युपक्रम्य “वागेवास्या पकमज्ञमददूहत्स्ये नाम परस्ततप्रतिविदिता भूतमाता भर्या 
वादं खमाख्हय वाचा सर्वाणि नामान्याप्नोति' इत्यादिः भरक्ञाधमेः । "ता वा पता दशेव 
भूतमान्रा अचिप्रजञं दश प्रज्ञामात्रा अधिभूतम्‌ । यद्धि भूतमात्रा न स्युने प्रज्ञामात्राः 
स्युः । यद्धि परहञामात्ना न स्युनं भूतमात्राः स्युः । नहयन्यतरतो रूपं किचन सिडध.थेत्‌ । 
नो पतन्नाना । "तद्यथा रथस्यारेषु नेमिरर्पिता नामावरा अर्पिता पवमेवेता भूतमात्राः 
परक्ञामात्रास्वर्षिताः प्रक्लामात्राः प्राणेऽर्पिताः स पष प्राण एव प्रज्ञात्मा दत्यादिन्रह्य- 
धर्मः । तस्माद्‌ ब्रह्मण पवेत दुपाधिद्धयघमं ण स्वघमेण चेकरुपासनं धिविधं विवक्षितम्‌ । 
अन्यापि शबनोमयः प्राणशरीरः' { 1० ३।,४।२ ) इत्यादाबुपाधिघमण ब्रह्मण 
उपाखनमाथितम्‌ । इहापि तद्युज्यते, वाक्यस्योपक्रमोपसंहाराभ्यामेकाथेत्वावगमात्‌ 
प्राणप्रल््रद्यालङ्गावगमाच्च । तस्माद्‌ ब्रहावाकयमेतदिति सिद्धम्‌ ॥ ३१ ॥ 

इति भ्रीमच्छारीरकमीमां साभाष्ये ीशंकरभगवत्पावकृतौ 
प्रथमाध्याय स्य प्रथमः पादः १॥ 


क्क यं 


भामती 
तद्गुणविशिष्टस्यापवंस्य कर्मणोऽ्रा्तस्य विधिविषयत्वात्‌ । इह तु सिद्धरूप ब्रह्म न विधिविषयो भवितु- 
महति, अभावा्थंस्वात्‌ । मावाथंस्य विधिविषयत्वनियमाद्‌ , वाक्यान्तरेभ्यश्च ब्रह्मावगते: प्राप्तत्वात्‌ 
तदनदया्रातोपासाभावार्थो विषेयस्तस्य च भेदाद्विष्यावृत्तिलक्षणो वाक्रयभेबोऽतिस्ुट इति भाष्यकृता 
भामती-व्याख्या 
तद्योगाद"--इत्यस्यायमन्योऽथः"” । भाष्यकार ने अपनी ग्या्या के अनुसार पूवपक्ष में वाक्य- 
भेद-प्रसङ्खरूप दोष दिखाया अर्थात्‌ (१ ` मुख प्राण की उपासना, ( २) जीव की उपासना 
ओर (३ ) ब्रह्म की उपासना -इन तीन उपासना को प्रसक्ति के द्वारा वाक्यभमेदापत्ति 
होती है, किन्तु वृत्तिकार की धारणा यहं है कि त्रिविध उपासनासे युक्त एकही ब्रह्य का 
विधान हो जाने से वाक्य-मेद प्रकत नहीं होता । भतः यह वाक्य-मेद क्यो नहीं होता--यह 
विचारणीय है । “सोमेन यजेत" ( तै. सं. ३।२।२ ) इत्यादि स्थलों पर सोमादि द्रव्य यागं 
के अङ्क ( गुण) रहै, अतः अनेक गुणों से युक्तं एक प्रधान (याग, का विधान वाक्यभेद के 
विना ही सम्पन्न हो जाता है। [महषि जंमिनि कहते हँ - “तद्गुणास्तु विधीयेरन्नविभागाद्‌ 
विधानार्थे न चेदन्येन शिष्टाः” ( जै. सू. १।४।९ ) । यदि अन्य किसी वाक्य के द्वारा गण भौर 
कमे शिष्ट { उपदिष्ट या विहित ) नहीं, तब उन गुणो से उक्त कमं का विधान एक ही वाक्य 
से हो जाता है, वाक्य-मेद प्रसक्त नहीं होता, वातिककार भी कहते है 
न चेदन्येन शिष्टाः स्युर्यागाः शब्देन केनचित्‌ । 
ते गुणाश्चोपदिष्येरन्‌ विधिना ह्यविभागतः ।! ( तं. वा. पृ. ३४० ) 

यागादि कम कृति-साध्य होने के कारण विधेय हो जाते रै, किन्तु । ब्रह्म वैसा नहीं, अपितु 
सिद्ध पदां है, भावार्थं ( धात्वथं ) स्वरूप न होने से विधेय व्रयोकर होगा ? भावाथं हीः 
नियमतः विधि का विषय माना जाता है-“भावार्था कमंशब्दाः, तेभ्यः क्रिया प्रतीयेत, एष 








२६४ अटसक्शाङ्करभाष्यम्‌ [भ. शपा. १. ३१ 





भामती 


नोदृघाटितः । स्वव्याख्यानेनेवोक्तप्रायत्वादिति सवंमवदातम्‌ ॥ ३१ ॥ 


इति भीवाचस्पतिमिश्चविरविते भाष्यविभाभे भामत्यां 
प्रथमस्याध्यायस्य प्रथमः पादः । 


-अज्लीन्कषछद, 





भामती-ग्याख्या 


ह्यर्थो विधीयते” ‹ जै. सु. २।१।१) । याग, दान, होमादिरूप भावाथ कादाचित्क होने के 
कारण विधेय होते है, किन्तु जो पदाथं सदैव ( नित्य ) होताहै भौर जो कभी भी नहीं होता, 
वे दोनों विधेय नहीं होते- 
नित्यं न भवनं यस्य यत्य वा नित्यभूतता । 
न तस्य क्रियमाणत्वं खपुष्पाकाशयोरिव ॥ (तं. वा. पृ. ३७७) 
ब्रहम मे किसी प्रकार का भो क्रियमाणत्व सम्भव नहीं, अतः उसमे विधि की विषयता ब्योकर 
सम्भावित होगी ? ब्रह्म वाक्यान्तरों से अवगत होने के कारण वाक्यान्तरानधिगत सोमयाग 
के समान विधेय नहीं हो सकता । वाक्यान्तर से प्राप्न ( अधिगत ) ब्रह्य का अनुवाद करके 
उपासनरूप भावाथं का विधान करना होगा, उपासनरूप भावाथं एक नहीं, अपितु भिन्न है, 
जेसा कि भाष्यकार कहते हँ त्रिविधमिह्‌ ब्रह्मोपासनं विवक्षितम्‌ -प्राणधर्मेण, प्रज्ञाधर्मेण, 
स्वधर्मेण च'' । “श्राप कमणि नानेको विधातुं शक्यते गुणः” इस न्याय के अनुसार प्रत्येक 
उपासना कै लिए विधिश्रत्यय की भावृत्ति करनी होगी, फलतः वाबय-मेद प्रसक्त होगा । यह्‌ 


दोष अट्यन्त स्फुट होने के कारण भाष्यकार ने इसका उद्घाटनं नहीं किया, अपनी व्याख्या 
शेली के आधार पर ध्वनित अवश्य कर दिया है ॥ ३१॥ 


भामतीग्याख्यायां प्रथमाध्यायस्य 
प्रथमः पादः समाप्तः । 


"ट 

















मनोमयस्य ब्रदात्वम्‌ ] हिन्दौखदितमामतीसंवलितम्‌ २६५ 


प्रथमाध्याये ददितीयः पदः । 
[ अत्रास्पशव्रहालिङ्गयुक्तवाक्यानामुपास्यव्रहमविषयाणां धिचारः ] 
( १ सवत्र प्रसिद्धयधिकरणम्‌ । घ १-८ ) 

प्रथम पादे जन्माद्यस्य यतः, इत्णकाशादेः समस्तस्य जगतो जन्मादिकारणं 
ब्रहव्युक्तम्‌ । तस्य समस्तजगत्कारणस्य ब्रह्माणो व्यापित्वं, नित्यत्वं, सर्वत्वं, 
स वंशक्तित्वं, सर्वात्मत्वमित्येवंजातीयका घमा उक्ता पव भवन्ति  अर्थान्तरप्रसिद्धानां 
च केषांचिच्छब्दानां ब्रहाविषयत्वहेतुप्रतिपादनेन कानिचिद्वाक्यानि स्पश्व्रह्मलिङ्गानि 
खदिष्ामानानि ब्रह्मपरतया निर्णी तानि । पुनरण्यन्यानि वाक्यान्यस्पश्त्रह्मलिङ्गानि 
संदि्ठान्ते-कि परं व्रहा प्रतिपादयन्त्यादोस्विदथान्तरं किंचिदिति ? तन्जिणैयाय 
द्वितीयतृतीयौ पादावारभ्येते । 
क भामती 


अथ द्वितीयं पादमारिष्युः पूरवोक्तपरथं स्मारयति वचदयमाणोपयोगितया ® प्रथमे पादे इति ® । 
उत्तरत्र हि ब्रह्मणो व्यापित्वनित्यत्वादयः तिद्धवद्धेतुतयोपदेक्ष्यन्ते । न चेते साक्षात्पुवंमुपपादिता इति 
हेतुभावेन न शक्या उपदेष्टुमिति, अत उक्तम्‌ ® समस्तजगत्कारणस्य इति ® । यद्यप्येते न पुवं ' कण्ठत 
उक्तास्तथापि ब्रह्मणो जगज्जन्मादिकारणतबोपपादनेनाधिकरणसिद्धान्तन्यायेनोपक्षिप्ठा इस्युपपन्नस्तेषा - 
मुत्तरत्र हेतुभावेनोषन्यास इत्यथः । ® अर्थान्तर भ्रसिद्धानाच इति ® । यत्रार्थान्तिरप्रसिद्ा एवाकाक्षप्राण- 
ज्योतिरादयो ब्रह्मणि व्याख्यायन्ते तदज्यभिचारिलिङ्गक्रवणात्‌ तत्र केव कथा मनोमयादीनाम्न्तिरे 
भरसिद्धानां पदानां ब्रह्मगोचरत्व निर्णयं ' प्रतीत्यभिप्रायः । पुर्वंपक्षाभिप्रायं स्वप्रे दश्ंयिष्यामः । 


^ “ भामती-व्याख्या ^ 
संगति -- द्वितीय पाद का भाष्य मारम्भ करने से पहले वक्ष्यमाणाथं का उपयोगी 


होने के कारण पूव-प्रसङ्ख का स्मरण दिलति है--““प्रथमे पादे "जन्माद्यस्य यतः' इत्याकाशादेः 
समस्तस्य जगतो जन्मादिकारणं ब्रह्यत्युपक्षिपर१ । आगे चल कर ब्रह्य के व्यापकत्व- 
नित्यत्वादि एसे धर्मोकोदतु के रूपमे प्रस्तुत किया जायगा, जो कि प्रायः सिद्धवत्‌ 
( उपपादित--जसे ) है, किन्तु उनका पहले साक्षात्‌ उपपादन नहीं किया गया, तब उनका 
हेतु के रूप मे क्थोकर उपन्यास हो सकेगा ? अतः भाष्यकार ने कहा--“समस्तजगत्कारणस्य 
ब्रह्मणो न्यापित्वं नित्यत्वं सवंज्ञत्वं सवं शक्तिमत्त्वं सर्वात्मत्वमित्येवं जातीयका धर्मां उक्ता एव 
भवन्ति” । यद्यपि ब्यापित्वादि धमं साक्षात्‌ किसी शब्दके द्वारा अभिहित नहीं, तथापि 
ब्रह्म मे जगत्‌ के जन्मादि-कारणत्व का उपपादन कर देने से अधिकरण सिद्धान्तः के अनुसार 
ब्रह्म मे व्यापित्वादि धर्मो की उपपत्ति अर्थात्‌ हो जाती दहै गौर उत्तरत्र उनकाहैतुकेरूपमें 
उपन्यास संगत हो जता है [ न्याय-सूत्रकार ने "अधिकरण सिद्धान्त' का लक्षण किया है-- 
“यत्सिद्धाक्छ्यप्रकरणसिद्धिः सोऽधिकरणसिद्धान्तः" ( न्या. सू. १।१।३० ) । शब्दान्तर मे इसे 
अर्थापत्ति कहा जा सकता है कि ईश्वर मे जगत्कारणत्व सिद्ध होने पर सर्व॑ज्ञत्वादि धम 
अर्थात्‌ सिद्ध हो जाते है, कंगोकि जिसमे सवं्ञत्वादि नहीं, एेसा अत्पज्ञ पुरुष जगत्‌ का 
रचयिता नहीं हो सकता | । “"अर्थान्तरप्रसिद्धानां शब्दानाम्‌“ इस भाष्य के द्वारा एेसे 
आकाश", श्राण' ओर “ज्योतिः शब्दो का ग्रहण किया गया है, जो अर्थान्तर ( ब्रह्म से भिन्न 
भ्रूताकाशादि ) के लिए लोकम प्रसिद्ध है, किन्तु ब्रह्य के असाधारण ( अव्यभिचारी) धर्मौ 
का निर्देश पाकर ब्रह्मपरक निर्णीत हुए है । तब अर्थान्तर में प्रसिद्ध मनोमयादि शब्दों के 
लिए कहना हौ क्या ? उनमें वेतसे ही लद्धं को देख कर ब्रह्य-बोधकत्व का निणंय क्यों न 
किया जा सकेगा ? पुतंपक्षी का अभिप्राय आगे चल कर कहा जायगा । 
द 





ददै बरह्मसू्रशाङ्करभाष्यम्‌ [अ.शपा.र्स्‌.१ 
सवत्र प्रधिद्धोपदेश्ात्‌ ॥ १ ॥ 


इद माभ्नायते-- "सवं खरिवदं ` ब्रह्म तज्जलानिति शान्त उपासीत । अथ खलु 
कतुमयः पुरुषो यथाक्रतुरस्मिल्लोके पुरूषो भवति तथेतः भ्रत्य भवति स क्रतु कुर्वतः, 
(मनोमयः प्राणशरीरो भारूपः, ( छा० ३।१४।१.२ ) इत्यादि । तत्र २१५ किमिह 
मनोमयत्वादिमि्धमेः शारीर आरमोपास्यस्वेनोपदिश्यतते, आहोस्वित्परं तब्रह्मति ? {कि 
तावस्पा्तम्‌ ? शारीर इति । कुतः ? तस्य हि कायकरणाधिपततेः प्रसिद्धो मनमादिभिः 
संबन्धो न परस्य ब्रह्मणः, “अभ्राणो ह्यमनाः शुचः, । मु० २।१।२ ) . इत्यादिश्चुतिभ्यः । 

भामती 

® इदमाम्नायते - स्वं खल्विदं ब्रह्म ® । कुतः ? % तञजलान्‌ इति ® । यतस्तस्माब्‌ ब्रह्मणो 
ज्ञायत इति तज्जम्‌ । तरिमश्च लीयत इति ततल्लम्‌ । तरस्मिश्चानिति स्थितिकाले चेष्टत इ,त॒ वदन्‌ 
जग्तस्मात्सवं ` खर्विद जगद्‌ ब्रह्म । अतः कः कस्मन्‌ रज्यते कश्च कं देष्टोति रागद्रेषरहितः शान्तः 
सन्नुपासीत । जथ खलु क्रतुभयः पुरषो यथाक्रतुरास्मिल्लोके पुरुषो भवति तथेतः प्रेय भवति स क्रतुं 
्ुर्वोतत मनोमयः प्राणक्ञरोर इत्यादि । | 

तत्र संशयः - किमिह मनोमयत्वादिभिधं्मेः शारीर आत्मोपास्यत्वेनोपदिक््यते आहोरिवव्‌ 
बरह्मेति ? कि तावत्राघ्तम्‌ ? चछारीरः जीव इति । कुतः ? क्तुभित्यादिवाक्येन विहितां क्रतुभावनामनूद्य 
सवं मित्थादिवाक्षय शमगुणे विधिः । तथा च सवं बहिवदं ब्रह्मेति वाक्यं प्रथमपठितमप्यर्थालोचनया 
परमेव, तदर्थोपजोवित्वात्‌ । एवं च सङ्खुह्पविधिः प्रथमो निर्विषयः सन्नपय्यं उस्पन्विषयापेक्षः स्वयम- 
निवृत्तो न विध्यन्तरेणोपजी वितु शक्यः, अनुपपादकस्वात्‌ । तस्माच्छान्ततागुणविधानात्‌ पूवमेव मनोमयः 


भामती-~ग्या्या 

विषय--“'सवं खल्विदं ब्रह्य तञ्जलानिति शान्त उपासीत । अथ खल्‌ क्रतुमयः पुरुषो 
यथाक्रतुरस्मिल्छोके पुरुषो भवति तथेतः प्रेत्य भवति, स क्रतु कुर्वीति मनामयः प्राणशरीरो 
भारूपः'' (छां. ३।१४।१,२) इत्यादि वाक्यो में कहा गया है कि "यह्‌ समस्त प्रपच्छ निश्चितरूप 
से ब्रह्यात्मक है, क्योकि यह प्रपञ्च तज्ज (ब्रह्य से जायमान), तल्ल (ब्रह्मम विलीन) 
एवं तदन (ब्रह्मसे ही अनुप्राणित या स्थितिशील) है, अतः शान्त चित्तसे ब्रह्य की 
उपासना कर, यह मनोमय, प्राणशरीरवालछा एवं भारूप ( चेतन्यस्वरूप ) है-एेसी 
उपासना करनी चाहिए । 

संशय - क्या यहां मनोमयत्वादि घर्मो के द्वारा शारीर ( जीव ) आत्मा उपास्यत्वेन 
उपदिष्ट है ? अथवा ब्रह्य ? 

पूवेपक्ष- मनोमयत्वादि धर्मो के माध्यम से जीवकीही उपासना विवक्षित है, 
वयोकि मनोमयत्वादि धर्मो का सम्बन्ध जीव के साथही प्रसिद्धहै। दूसरी बात य्ह. भी है 
कि "स्रतु वुरीत" (छां ३।१४।२ ) इस वाक्पके हारा क्रतु (ध्यान, ५1वना या.उपा्षना) 
का विधान करके, उस उपासना के उहृश्य से ““सर्वं खल्विदं ब्रह्य तज्लानिति शान्त उपासीत" 
( छां. २।१४।१ } इस वाक्य के द्वारा शान्ति ( शम }) रूप गुण का विधान किया गया है, 
मतः “सवं खल्विदं ब्रह्म"--यह वाक्य प्रथम पठित होने पर भी अथं क्रम के अनुसार 
उपासना-विधि के अनन्तर माना जाता है, क्योकि गुण ( अङ्ख ) को प्रधान वी अपेक्षा होने 
के कारण प्रधान-विधि के अनन्तरही गुण (अङ्क) की विध होती है, पहले नहीं । पहले तो 
“क्रतु कुर्वीत" यह्‌ विधि अपने विषय के अभाव में अपने स्वरूप-छाभ मे व्यग्र होने के कारण 
शम-विधि की उपजीव्य नहीं बन सकती, अतः शान्ततारूप गुण का विधान करने से पहले 
हौ “मनोमयः! प्राणशरीरः” इत्यादि विषयोपस्थापक वाक्यों के साथ उपासना विधि का 





क ककाककातकात काका त क करदक् " 
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नु सवं रिदं ब्रहम इति स्वशब्देनैव ब्रहमोपात्तं, कथमिह शारीर अआतंमोपास्य 
आशङ्कते ? नेष दोषः, नेदं वाक्यं ब्रह्मोपासनाविधिपरं । {कि तर्हिं ? शमविधिपरम्‌ । 
यत्कारणं “सवं खरवद्‌ ब्रह्म तज्जलानिति शान्त उपासीत" इत्याद । एतदुक्तं भवति - 
यस्मात्सर्वमिदं विकारजातं ब्रह्मेव तज्जतवात्तस्लत्वात्तदनत्वाच्च । न च खवस्येकात्म- 

त्वेन रागादयः संभवन्ति, तस्माच्छान्त उपासीतेति । न च शमविधिपरत्वे सत्यनेन 


भामती 
प्राणक्ञरीर इत्यादिभिश्विषयोषनायकेः सम्बध्यते । मनोभयादि च कायंकारणसङ्घाता्मनो जीवास्मनं 
एव निरूढृमिति जोवात्मनोपास्येनोपर्तोपासना न पश्चाद्‌ ब्रह्मणा सम्बद्ुमहंति, उत्पत्तिशिषटगुणावरो. 
धात्‌ । न च सवं खहिवदमिति वाक्यं ब्रह्मपरमपि तु शमहे पुवक्तिगदाथंबादः शान्तताविधिपरः, शूर्पेण 
जुहोति तेन ह्यम्नं क्रियत इतिवत्‌ । न चान्यपरादपि बह्मपिक्षिततया स्वीक्रियत इति युक्तम्‌ । सनोमय- 


भामती-~ग्याख्या ॑ 
सम्बन्ध स्थापित होता है । मनोमयत्वादि धमे कायं ( शरीर) ओर करण ( इन्द्रियों) कै 
संघातरूप जीव मेही निरूढ रहै, अतः उनके द्वारा जीव ही उपास्यत्वेन प्रक्रास्त है। 
जीवोपासनापरक वाक्य के द्वारा ब्रह्य की उपासना का विधान नहीं किया जा सकता, क्योकि 
उपासना के उत्पत्ति ( विधि) वाक्य मे ही मनोमयत्वादिरूपेण जीव की उपास्यता शिष्ट 
( उपदिष्ट ) है, अतः वाक्यान्तर मे निर्दि ब्रह्म को उस उपासना का विषय ( उपास्य) 
नहीं मान सकते । [ उत्पत्ति-शि् ( उत्पत्ति विधि मे उपदिष्ट ) अङ्क के द्वारा जब प्रघान 
कमं की प्राकाक्षा निवृत्त हो जाती है, तब वाक्यान्तर से विदि गुण का विधान उस कमं में 
नहीं हो सक्ता, जेसा कि महषि जेमिनि ने कहा है- “न वा प्रकरणात्‌ प्रत्यक्षविधानाच्च न 
प्रकरणं द्रग्यस्प" ( जे. सू. १।५१४ ) । चातुर्मास्य नाम को इष्टि के चार पवं ( भाग ) होते 
है (१) वंश्वदेव, (२) वरुणप्रधास (३) साकमेध ओर {४) शुनासीरीय । प्रथम पवं मे जठ 
कमं विहित है -(१) आग्नेयमष्टाकपालं निरवंपत्ति, (२) सौम्यं चरुम्‌, (३) सावित्रं द्वादश- 
कपालम्‌, (४) सारस्वतं चरम्‌, (५) पौष्णं चकम्‌, (६) मारुतं सप्तकपालम्‌, (७) वंश्वदेव- 
मामिक्षाम्‌, (८) दयावापृथिव्येककपालम्‌ ( तं. सं. १।६।२ ) । इन आठ यागो कौ सक्लिधि में 
पठित “वेश्वदेवेन यजत""--इस वाक्य के वारा उक्त ठ कर्मो मे विश्वेदेवरूपं देवता का 
विधान विवक्षित है? भथवा कर्मान्तर का विघान ? इस प्रकार के सन्देह का निराकरण 
करते हुए कहा गया है - | 
गुणान्तरावरुदधत्वाक्नावकाश्यो गुणोऽपरः। 
विकल्पोऽपि न वंषम्यात्तस्मान्नामेव युज्यते ॥ (तं. वा. पृ. ३४७) 

अर्थात्‌ उक्त आठ कर्मो क उत्पत्ति वाक्यो मे उपदिष्ट अग्नि, सोमादि देवताओं के द्वारा ही 
कर्मोकी अकाक्षाशान्तहो जाती है, देवतान्तर के तिधान का अवक्र ही नदीं रहता । उसी 
प्रकार प्रङृत उप[सना-विधि मे उत्पत्ति-शिष्ट जीव का उपास्यत्वेन अन्वयहो जाने पर 
` वाक्यान्तर कै द्वारा बरह्मह्प उपास्य के अन्वय का अवमर ही नहीं रह्‌ जाता ]। 

दूसरी बातम्हुभीदहै कि “सवं खत्विदं ब्रह्म" ( छां. ३।१४।१ ) यह वाक्य ब्रह्य का 
विधायक नहीं, पितु शम-व्धिका वैसे ही हेवुवह्निगदाथंाद है, जंसे "शूर्पेण जुहोति" 
(म. सं. १।१०।११ ) इस विधि का हेतुव्निगदार्थव्यद है-"“तेन ह्यन्न क्रिःते" (श.ब्रा. 
२।५।३।२३ ) । [ हर्‌ वन्निगदार्धिकरण (जै.सू. १।२।३ ) में 'वचार कियागयादहैकि हेतु- 
हेतुमड्धाव के प्रकाशक वाक्यों को विधि-वाक्य माना जाय ? अथवा अथेवाद ? जसे शूर्पेण 
जुहोति'"---इस शूर्-विधि को विषय करके पूर्वपक्ष कः भोरसे कटा गया दै कि ^तेन ह्यन्तं 


वा 
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वाक्येन ब्रह्मोपासनं नियन्तु शुकयते । उपासनं तु स कतु कुर्वी तः इत्यनेन विधीयते । 
कतुः संकल्पो ध्यानमित्यथेः । तस्य च विषयत्वेन यतते - “मनोमयः प्राणशरीरः इति 
जीवलिङ्गम्‌ । अतो ब्रूमो जीवविषयमेतदुपासनमिति । 'सवेकमा सवेकामः' इत्याद्यपि 
भ्रयमाणं पर्यायेण जीवविषयसुपपद्यते । “पष म॒ आर्माऽन्तदहेदयेऽणीयान्वीदेवा 
अयवाद्धा' इति च हदयायतनत्वमणीयस्त्वं चाराग्रमान्नस्य जीचस्यावकल्पते, नापर. 
च्छिन्नस्य ब्रह्मणः । नयु ज्यायान्पथिन्या' इत्याद्यपि न परिच््छिन्नेऽचकटपत इति । 
मत्र ब्रूमः न तावदणीयस्त्वं ज्यायस्त्वं चोभयमेकस्मिन्समाश्रयितुं शक्यं, विरोधात्‌ । 
अन्यतराश्चयणे च प्रथमश्चतत्वादणीयस्त्वं युक्तमाश्रयित, ज्यायस्त्वं तु ब्रह्ममावापेश्चया 
भामती 
ध्वादिभिधं्मेजवि सुप्रसिद्ध्जोवविषयघमपंणेनानपेक्षितस्वात्‌ । सवंक्मर्वादि च जीवस्य पर्ययिण 
भविष्यति । एवं चाणीयस्त्वमप्युपपन्नम्‌ । परमात्मनस्त्वपरिमेयस्य तदनुपपत्तिः । प्रथमावगतेन चाणीय- 





स्तवेन ज्यायस्त्वं तदनुगुणतथा व्याख्येयम्‌ । व्याख्यातं च भाष्यकृता । एवं कमंकतुंग्यपदेजञः सक्तमीप्रथ- 


भामती-ग्याख्या 
क्रियते” । इस वाक्थ में "हि" अव्यय हेतुताथंक है, अतः इस वक्थ का अथं यह होता ह कि 
शुषं अन्न के परिष्कार का साधन है, अतः शूपं से होम करना चाहिए, फलतः 'शषं, पद भन्न 
के साधनीभ्रूत सभी दर्वी, स्थाली आदि का उपलक्षक हो जाता हे। इस पूवं पक्ष का खण्डन 
करते हुए कहा गया है- 
शुपंसाघनत। श्रौती नाश्रौतैः सा विकल्प्यते । 
अतो निरथंको हेतुः स्तुतिः तस्माल्रवतिका ॥ (जै. न्या. मा. पृ. *) । 
भर्थात्‌ हेतु-विधि मान कर दर्वी-स्थाल्यादि अन्य साधनों का विधान नहीं हो सक्ता, क्योकि 
शुपंगत साघनत। का जंसे परत्यक प्रतिपादन है, वसे दर्वीं आदि की साघनता प्रत्यक्ष श्रुत 
नही, अतः उक्त वाक शूपं-स्तुतिपरक अथंवादमाव्र है । उसी प्रकार फल-कामनादि से रहित 
होकर शान्तभाव से उपासना कथो करना च।हिए ? इस जिज्ञासा का शामक वाक्य है- “यतः 
सव॑मिदं ब्रह्म" । अर्थात्‌ जब सब कुछ ब्रह्मरूप है, तब प्राप्य-प्रापकभावादि सम्भव न होने के 
कारण किसी फल कौ कामना नहीं करनी चाहिए | । 
 शङ्का-स्तुतिपरक "सवं खल्विदं ब्रह्म" इस वाक्य केद्वाराभीनब्रह्मकी प्राप्ति हो 
सकती है, क्योकि उपासना-विधि के किए उपास्यत्वेन ब्रह्म अपेक्षित है । 
समाधान - यह कहा जा चुका है कि उत्पत्ति-शिष्टं जीव का उपास्यत्वेन अन्वय हो 
जानेके कारण ब्रह्यकी नतो उपास्यत्वेन अपेक्षा रहती है ओर न प्रकृत उपासना का उपास्य 
होने के किए ब्रह्म मे योग्यता हे, कीकर प्रक्रान्त मनोमयत्वादि धमं जीवमें ही प्रसिद्ध है, ब्रह्म 
मे नहीं, भतः मनोमयत्वादिरूप से ब्रह्य कंधोकर उपास्य बन सकेगा ! वहां जो “सवकमा, 
सवकामः, सवेगन्धः, सवरसः" ( छां. ३।१४५२ ) इस प्रकार सर्व॑कमत्वादि घर्मो का प्रतिपादन 
है, वह भी जीव मे समञ्जस हो जाता है, क्योकि जीव अपने अनन्त जन्म-पर्यायों मे सभी 
कर्मों जौर सभी कामों (फलो ) का सम्पादन कर लेता दहै । इसी प्रकार अणीयस्त्वादि घमं 


भी हृदयादि उपाधि के द्वारा जीव में ही उपपन्न होते द, अपरिमेय ( परिच्छिन्न ) ब्रह्म 


मे नहीं । प्रथमोपात्त अणीयस्त्व के अनुसार ही ज्यायस्त्व ( पापकत्व ) काभी जीव में 
समन्वय भाष्यकारने क्ियाहै कि जीव वस्तुदृष्टया ब्रह्मरूप है, ज्यामान्‌ है। ' एतमितः 
परेत्यभिसंभवितास्मि' ( छां. ३।१४।४ ) इत्यादि वाक्यो से प्रतिपादित उपास्यगत पाति. 
क्म॑ता ओर उपासक जीवगत प्राप्ति-करतृता का व्यवहार एवं ' "यथा व्रीहिर्वा, यवो वा श्यामाको 








मनोमयस्य ब्रह्मत्वम्‌ ] दिन्दीसदितभामतोसंवकितम्‌ २६९ 


भविष्यतीति । निशिते च जोवविषयत्वे यदन्ते ब्रह्मसंकी तेनं -“पतद्‌त्रह्मः ( छा० 
२३।१४।४ ) इति, तदपि परृतपरामशाथत्वाञ्जीवविषयमेव । तस्मान्मनोमयत्वादिमि- 
धर्मज ब उपास्यः । 

इत्येवं प्राप्ते ब्रमः - परमेव ब्रह्म मनोमयत्वादिभिधमेखुपास्यम्‌ । कतः ? स्वे 
प्रसिद्धोपदेशात्‌ । यत्सर्वेषु वेदान्तेषु भसद्धं ब्रह्मशब्दस्यारम्बनं जगत्कारणम्‌ , इ 
च “सर्वं खरिविदःं ब्रह्म इति वाक्योपक्रमे थतं, तदेव मनोमयत्वादिधर्मेरविशिष्टमुपदिश्यत 
इति युक्तम्‌ । वं च सति प्रतहानाप्रकृतप्रकिये न भविष्यतः । नज वाक्योपक्रमे 


भामती 
मान्तता चामेदेऽपि जीवात्मनि कथञ्िःददोपचारेण राहोः श्षिर इतिवद्‌ द्र्टन्या । एतद्‌ ब्रह्मेति च 
जोवविषयं जोवस्यापि देहादिबुंहृणत्वेन त्रह्मत्वात्‌ । एवं सत्यसङ्कुल्पादयोऽपि परमात्मवतिनो जीवेऽपि 
सम्भवन्ति, तदन्यतिरेकात्‌ । तस्माञजोव एवोपास्यत्वेन विवक्षितः, न परमास्मेति भ्राषठम्‌ । 
एवं प्राषेऽभिधोयते - समासः सर्वनामा; सन्निक्रष्टमपक्षते । 
तदधितार्थोऽपि सामान्यं नापक्षाया निवत्तंकः ।। 
तस्मादपेक्षितं ब्रह्म ग्राह्यमन्यपरादपि । 
तथा च सत्यसद्भू्प्रभूतीनां . यथाथता ॥ 
भवेदेतदेवं यदि श्राणह्ारीर इत्यादीनां साक्षाज्जो ववाचकतेवं भवेत्‌ । न त्वेतदस्ति । तथाहि- 
प्राणः कश्लीरमस्येति सवंनामार्थो बहुत्रीहिः सन्निहितं च सवनामा सम्प्राप्य तदभिधानं पथ्यं वस्येत्‌ । 
तत्र मनोमयपदं षयंवसित।भिधानं तदभिघानपयेवसानायाल, तदेव तु मनोविकारो वा मनःप्रचुरं वा 





भामती-~व्याख्या 
वा श्यामाकतण्डुलो वैवमयमन्तरात्मनु पुरुषौ हिरण्मयः'* ( शत. ब्रा. १०।६।३।२ ) इत्यादि 
श्रुतियों में उपासक का सप्रम्यन्त ( "अन्तरात्मन्‌" ) पद से तथा उपास्य का प्रथमान्त "पुरूष" 
पद से निर्देश जीव-ब्रह्म का "राहोः शिरः" के समान ओौपजारिक भेद लेकर बन जाता है। 
श्रुति मे “एतदब्रह्म' यह्‌ निर्देश भी जीवविषयक है, कोंकि जीव भी देहादि के बहण (वुद्धि) 
काकारण होनेसेब्रह्म कहा जाता है । श्रुति-निर्दिष्ट ब्रह्मगत सत्यसंकल्पत्वादि धमं भी जीव में 
संभव हो जाति है, क्योकि वह्‌ ब्रह्य से अभिन्न है। फलतः उक्त श्रुति मे जीव ही उपास्यत्वेन 
विवक्षित है, ब्रह्य नहीं । 
सिद्धान्त - 

समासः सवंनामाथंः स्चिक्कृष्टमपेक्षते । 

तद्धितार्थोऽपि सामान्यं नापेक्षाया निवतकः ॥ 

तस्मादपेक्षितं ब्रह्य ग्राह्यमन्यपरादपि। 

तथा च सत्यसंकत्पप्रभृतोनां यथार्थता ॥! 

यहाँ जोव को तभो उपास्य माना जा सकता था, जब कि श्राणशरीरः' इत्यादि पद 

साक्षात्‌ जीव के वाचक हते, किन्तु एेसा नही, क्योकि श्राणः शरीरमस्य-'एेसा बहुत्रीहि समास 
जिस अन्याथं का बोधक है, वह समास-घटक “अस्य'- इस सवैनाम पद काअथंहैजोकि 
सलचिकृष्टाथं का परामशंक माना जाता है । प्रकृत में ब्रह्म ही सन्निकृष्ट है । यह जो कहा गया है 
कि "मनोमयः इस पद का तद्धित (मयट्‌) प्रत्यय योग्यता के आधार पर “अन्तःकरणोपाधिक 
जीव का उपास्यत्वेन उपनायक है, जीव को लेकर उपास्य की आकांक्षा निवृत्त हो जाती है, 
वहाँ ब्रह्य का अन्वय नहीं हो सकता । वह्‌ कहना सम्भव नहीं, क्योकि “मनोमयः पद 
सामान्यतः मनोविकार-सम्बन्धी पदार्थे का उपस्थापक है, वह्‌ जीव ही है-एेसा नहीं कह 
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शमविधिविवक्षया ब्रह्म निर्दिष्टं न स्वविवक्षयेत्युक्तम्‌। अन्रोच्यते- यद्यपि शमविधि- 
विवक्षया ब्रह्य निर्दिष्ट तथापि मनोमयत्वादिषूपदिश्यमानेघु तदेव ब्रह्म सन्निहितं 
भवति । जोवस्तु न सन्निहितो न च स्वशब्देनो पात्त इति वैषम्यम्‌ ॥ १॥ ` 


भामती 

किमथंमित्यद्यापि न विज्ञायते । तद्येनेष शब्दः समवेतार्थो भवति स समासार्थं; । न चेष जीव एव 
समवेतार्थो न ब्रह्मणीति, तस्याप्राणो ह्यमना इत्यादिभिस्तद्विरह्रतिषादनादिति युक्तम्‌ । तस्यापि 
सवं विकारकारणतया विकाराणां च स्वकारणादभेदात्तेषां च मनोमयतया ब्रह्मणस्तत्कारणस्थ भनोमय- 
त्वोपपत्तेः । स्यादेतत्‌ ~ जोवस्य साक्षात्मनोमयत्वादयो ब्रह्मणस्तु तद्द्वारा, तत्र प्रथमरं द्वारस्य बुद्धिस्थत्वा- 
तदेवोषास्यमस्तु, न पुनजंघन्यं ब्रह्म, ब्रह्मलिङ्गानि च जीवस्य बह्मणोऽभेदाज्जोवेऽप्युपपरस्यम्ते । तदेतदत्र 
सम्प्रधायेम्‌ - कि ब्रह्मलिङ्खं जीवानां तदभिन्नानामस्तु तद्त्ता, तथा च जोवस्य मनोमयत्वा दिभिः प्रथम. 
मवगमात्तस्येवोपास्यटवम्‌ , उत न जीवस्य ब्रह्मलिङ्गवत्ता तदभिन्षस्यापि, जोवलिङ्खैसतु बरह्म तद्त्‌, तथा 
च ब्रह्मलिङ्गानां दशनात्‌ तेषां च जोवेऽनुपपततह्येवोपास्यमिति ? वयं तु पश्यामः-- 

समारोप्यस्य सरूपेण विषयो रूपवान्‌ भवेत्‌ । 

विषयस्य तु स्पेण समारोध्यं न रूपवत्‌ ॥ 





समारोपितस्य हि रूपेण भुजङ्गस्य भोषणत्वादिना रज्जु रूपवती, न तु रऽजुरूपेणाभिगम्यत्वा- 
6. | 


भामतो~व्याख्या 

सकते, साख्याभिमत प्रधानादि का भी ग्रहृण किया जा सकता है । फलतः अन्यपरक , विहित 
शम को स्तुति के बोधक ) “सर्वं खस्विदं ब्रह्म” इस वाक्य के द्वारा ब्रह्म का उपास्यत्वेन 
ग्रहण करना चाहिए, सत्यसंकत्पत्वादि का स्वरसतः सामञ्जस्य भी ब्रह्मम ही होता है] । 
यद्यपि “अप्राणो ह्यमनाः'' ( मुण्ड. २।१।२ ) इत्यादि श्रुतियों के वारा ब्रह्य मे मनोमयत्वादि 
का साक्ञात्‌ सम्बन्ध निषिद्ध है, तथापि मन से अवच्छिन्न होने के कारण जो जीव्‌ मन का 
विकार या मनोमय माना जाता है, उस जीवरूप विकारकाभीब्रहकारणदहै, कायं ओर 
कारण का अभेद होता है, इस प्रकार जीवके माध्यमसेब्रहम मेभ मनोमयत्वादि का 
सम्बन्ध स्थापित हो जातादहै। 

शङ्का - जब कि मनोमयत्वादि का साक्षात्‌ सम्बन्ध जीव के साथ ओर जीवेके दारा 
ब्रह्म के साथ सम्पन्न किया जाता है, तब साक्षात्‌ मनोमय जीव को दही उपास्य मानना चाहिए 
मौर जो ब्रह्मकते लिखों ( धर्मो) का निर्देश है, वह भी जीवमें चटा लेना चाहिए, क्योकि 
जीव ब्रह्य से अभिन्न है। 

समाघधान--यहाँ यह विचार करना आवश्यक हो जाताहैकिक्या ब्रह्मके धर्मो 
( व्यापकत्वादि ) का जीव में सम्बन्ध ब्रह्म क माध्यम से मानाजाय ? मथवा जीव कै 
मनोमयत्वादि धर्मो का सम्बन्ध ब्रहम मे जीव के माध्यमसे किया जाय ? यदि कहा जाय कि 
जीव के धर्मोका परम्परा सम्बन्ध ब्रहम साध हो सकता है, किन्तु ब्रह्म के धर्मों का जोव 
के साथ परम्परया सम्बन्ध नहीं हो सकता, तब बरह्म के व्यापकत्वादि धर्मोका योग जीव 
मे नहीं हो सकता, अतः उन धर्मोके द्वारा ब्रहमको ही उपास्य मानना होगा 1 यहां हमारा 
( वाचस्पति मिश्च का) बहुना यहु 2 कि- 

समारोप्यस्य रूण विषयौ रूपवान्‌ भवेत्‌ । 
| विषय्स्य तु रूपेण समाहूप्यं न रूपवत्‌ ;¦ 

रज्जुरूप विषय ( अधिान ) मे जगं सपं का समारोप होता है, वहाँ सपंर्प समारोपित 
पदाथ के प्रतीयमान भीषपत्वादि धर्मों का सम्बन्ध रज्जुके साथतोहौ जाता है, 9करि उदः 
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विबध्ितगुणोपपत्तेश्च ॥ २ ॥ 

वक्तुमिष्टा विवक्षिताः । यद्यण्यपोरूषेये वेदे वक्तुरभावान्नेच्छाथेः सम्भवति, 
तथाप्युपाद्‌ानेन फलेनोपचर्यते । लोके हि यच्छब्दाभिहितमुपादेयं भवति तद्धिवक्षित- 
मित्युच्यते, यदजुपादेयं तद्चिवक्षितमिति । तद्धदधद्‌ ऽप्युपादेयत्वेनाभिहितं विवक्षितं 
भवति, इतरदविवक्षितम्‌ । उपादानाचुपादाने तु बेदवाक्यतात्पयोतात्पर्याभ्यामवग- 
म्येते । तदिह ये विवक्षिता गुणा उपासनायामुपाद्‌यत्वेनोपदिष्टाः सत्यसंकटपप्रभ्त- 

भामती 

दिना भुजङ्गो रूपवान्‌ , तदा भुजङ्गस्य वाभावात्‌ कि रूपवत्‌ । भुजङ्खदशषायां तु न नास्ति कस्तवी 
रजुः । तदिह समारोपितजीवरूपेण वस्तुसद्‌ ब्रह्म रूपवदयुज्यते, न तु ब्रहारूपेनित्यत्वादिभिर्जीवस्तद्वान्‌ 
भवितुमहंति, तस्य तदानीमसम्भवात्‌ । तस्माद्‌ ब्रह्मलिङ्कदशं नाज्जोवे च तदसम्भवाद्‌ ब्रह्मैवोपास्यं न 
जोव इति सिद्धम्‌ । एतदुषलक्षणाय च सवं खल्विदं ब्रहोति वाक्थमुषन्यस्तमिति । ¢ यद्यष्यपौरुवेयः 
इति %& । श्ास्त्रथोनित्वेऽपीश्वरस्य पुवंपूवसृष्टिरचितसन्दभपिक्षर चनत्वेनास्वातन््यादपौरुपेयत्वामिधानं, 
तथा चास्वातन्त्रचेण विवक्षा नास्तीत्युक्तम्‌ । परि ग्रहषरित्यागौ चोपादानानुपादाने उक्ते, न तुषादेयत्वमेव । 


क भ 








भामती-न्पाख्या 
समर रज्जुषूप विषय भी विद्यमान होताहै, किन्तु रज्जुके प्रतीयमान ग्राह्यत्व ओर 
्रिगुणत्वादि धर्मो का सम्बन्ध सपे के साथ नटीं हो सकता, क्योकि उस समय सपं की सत्ता 
ही नहीं होती । सपं-प्रतीति-काल में वास्तवी रज्जु नहीं होती-एेसा नहीं कह सकते, क्योकि 
उसके विना सपं का भान ही नहीं हो सकता । प्रकृत मे समारोपित जीव के मनोमयत्वादि 
धर्मो को लेकर ब्रहम मनोमय कहा जा सकता टै, किन्तु ब्रह्म के व्यापकत्व नित्यत्वादि धर्मो 
को लेकर जीव वसा नहीं कहा जा सकता, क्योक्रि आरोप के पहले जीव की सत्ता ही नहीं 
मानी जाती । फलतः ब्रह्म कै प्रतीयमान नित्यत्वादि धमो का सम्बन्ध जीव मे सम्भव न होने 
के कारण ब्रह्म ही प्रक्रान्त उपासना का उपास्य है, जीव नहीं- इस भाव को ध्वनित करने 
के किषएही भाष्यकारने कहा रहै कि ““इह्‌ च सर्वं खल्विदं ब्रह्म इति वाक्योपक्रमे श्रुतम्‌, तदेव 
मनोमयत्वादिधर्मेविशिष्टमुपदिश्यते इति युक्तम्‌" 1 १॥ 

“विवक्षितगुणोषपत्तेश्च'- इस सूत्र मे उपात्त विवक्षा ( वक्तुमिच्छा } की अनुपपत्ति 
उठाते हुए भाष्यकार ने कहा है -- “यपि अपौरुषेये वेदे वक्तुरभावात्‌ नेच्छार्थः सम्भवेति” । 
यद्यपि “शास्त्रयोनित्वात्‌"--इस सूत्रम ईश्वर को वेदों का वक्ता माना गया है, उसकी इच्छा 
अनुपपन्न नहीं, तथापि ईश्वर भी गतकल्पीय वेद का ही उपदेष्टा है, स्वतन्त्रतया वेद का रचयिता 
नही माना जाता, अतः वेद के स्वतन्त्र वक्ता कौ इच्छा अनुपपन्न है । धाष्यकारनेजो कहा 
है -“उपादानेन फलेनोपचयं ते” । वहाँ उपादान का अथं ग्रहण है, विषेय नहीं, क्योकि लोक 
मे ग्राह्य पदां को. विवक्षित कहा जाता है, पदाथेगत विवक्ितत्व का पदाथंकमंक उपादान 
( ग्रहण ) उपलक्षक होता है । [ स्वर्गादि फल के उद्देश्य से यागादि साधन पदार्थो का 
विधान होत। है । विधेय पदाथं को अगृहीत-ग्राह्य माना जाता है, यागादि यद्यपि ईश्वर क 
दारा गृहीत है, तथापि वह स्वतन्त्र वक्ता नहीं, अतः स्वतन्त्र वक्ता के द्वारा वह्‌ अगृहीत है । 
विधि वाक्यकेद्राराजो विधेयया उपादेय होताहै, उसे ही विवक्षित मानने पर लौकिक 
भोजनादि दृष्टान्तो मे उसका सामञ्जस्य नहीं होता, भतः भाष्यस्थ 'उपादान' शब्द का ग्रहण 
भौर अनुपादान' शब्द का अग्रहण अथं अभिमत है] यदि विधेयत्व-समानाधिकरण 
उपादेयत्वं को ही विवल्लितत्व का उपलक्षक माना जाता है, तव स्वर्गादिरूप उद्देश्य पदार्थो 





२७२ बरह्मसू्रशाङ्कर भाष्यम्‌ {[म.श्पा.रख्‌.र 


यस्ते परस्मिन््रह्मण्युपपद्यन्ते । सत्य संकटपतवं हि खृष्टिस्थितिसंहारेष्वप्रतिबद्धशक्तित्वात्‌ 
परमास्मन पवावकरपते । परमात्मगुणत्वेन च “य आत्माऽपहतपाप्मा (छा० <।७।१) 
इत्यज्न “सत्यकामः सत्यसकरपः इति शतम्‌ । आकारात्मेत्यादिनाकाशवदात्मा-ऽस्ये- 
व्यथः । सवगतत्वादिभिधेमेः संभवत्याकाशेन साम्यं ब्रह्मणः । 'ज्यायान्पुथिव्याः' इत्या- 
दिना चेतदेव द्यति । यदाप्याकाश आत्मा यस्येति व्याख्यायते, तदापि संभवति 
सवेंजगत्कारणस्य स्वत्मनो ब्रह्मण आक्ाशातमत्वम्‌ । अत पव सवेकमोः इत्यादि । 
पवमिहो पास्यतया विवक्षिता गुणा ब्रह्मण्युपपद्यन्ते । यत्तक्त (मनोमयः प्राणशरीरः" 
( छा० ३।१४।२ ) इति जीवलिङ्गं न तद्‌ ब्रह्मण्युपपद्यत इति, तदपि ब्ह्मण्युपपद्यत इति 
ब्रूमः, सख्वौत्मत्वाद्धि ब्रह्मणो जोवसम्बन्धीनि मनोमयत्वादौनि ब्रह्मसम्बन्धीनि 
भवन्ति । तथा च ब्रह्मविषये ्चुतिस्ती भवतः--^त्वं खनी त्वं पुमानसि त्वं कुमार उत 
वा कुमारी । त्वं जीणो दण्डेन वचसि त्वं जातो भवसि विश्वतोमुखः ( वे ४।३ ) 
इति, “सर्वतःपाणिपादं तत्स्वेतो ऽक्षिशिरोमुखम्‌ । स वेतः श्रुतिमल्लोके सवेमादृत्य 
तिष्ठतिः ( गी० १३।१३ ) इति च । “अप्राणो ह्यमनाः शश्च" ( मुण्ड २।१।२) इति 
शतिः शुद्धन्रह्मविषया, इयं तु मनोमयः भ्राणशरीरः” इति सगुणब्रह्मविषयेति विशेषः । 
अतो विवक्षितगुणोपपत्तः परमेव ब्रह्महोपास्यत्वेनोपदिष्टमिति गम्यते ॥ २॥ 
अनुपपत्तेस्तु न शारीरः ॥ ३॥ 


` पूर्वण सूत्रेण ब्रह्मणि विवश्चितानां गुणानाञुपपत्तिख्ता । अनेन तु शारीरे तेषा- 


भामती 
परह उवृदेश्यतया परिगृहीतो विवक्षितः । तद्गतं त्वेकत्वमवच्छेदकत्वेन वजितमविवक्षितम्‌ । इच्छानिच्छे 


च भक्तितः । तदिदमुक्तम्‌ ® वेदवाक्यतात्पर्यातात्पर्थाभ्यामबगम्येते इति % । यत्परं वेदवाक्यं तत्तेनोपात्त 
विदश्ितम्‌, अतत्परेण चानुपात्तमविवक्षितमित्यथ; ॥ २ ॥ 


स्यादेतत्‌-- यथा सत्यसङ्कुल्पादयो ब्रह्मण्युपपद्न्ते । एवं श्ारोरेऽप्युपपधन्ते, शारीरस्य ब्रह्मणोऽभे- 


ज  भामती-व्याख्या 
को विवक्षित नहीं कह सकेगे, क्योकि वे उपादेय नहीं होते । उददेश्य को अविवक्षित मान 


लेने पर “ग्रहं सम्मा” इस विधि में ग्रहत्व अविवक्षित हो जाता है, अतः चमसादि में भी 
सम्भाजंन प्राप्त होगा [ डमरू के आकार के काष्ठमय पात्रों को रह" कहा जाता दहै, क्योकि 
उनमें सोमरस का ग्रहण किया जाता है ओर चतुष्कोणाकार काष्ठमय पात्रों को "चमस" कहते 
है, क्योकि उसमे रखे सोमरसादि का भक्षण अघ्वर्यु आदि किया करते हैँ ] । जब गृहीतत्व 
घमं को विवक्षितत्वं का उपलक्षक मानते है, तब सम्माजंन के टिए "ग्रहसंज्ञके' पात्र ही गृहीत 
होते है, अतः ग्रहत्व विवक्षित हो जाता दै, चमसादि मं ग्रहत्व धमंन होने के कारण उनमें 
सम्भागं प्राप्त नहीं होता जैसा कि चमसाधिकरण (जं. सू. ३।१।८) मे निर्णीत है। “ग्रहं 
सम्म।£'- यहाँ प्रह" पद में एकवचन रखा गया है, उसके आधार पर एक ही ग्रह का 
सम्माजेन प्राप्त होता है, अतः एकत्व विवक्षित ( ग्रहगत उद्देश्थत्व का अवच्छेदक ) नहीं 
माना जाता, फल्तः सभी ग्रहों का सम्माजंन होदा है ्रहैकत्वाधिकरण ( जै. सू. ३।१।७) में 
एता हो सिद्ध कियागधाहै। विवक्षित ओर अविवक्षित पदार्थो मे इच्छा ओर अनिच्छाका 
गौणरूपेण प्रवेश माना जातादहै। भाष्यकारने यही चव्वनित करने के लिए कहा है- 
“उपादानानुपादाने तु वेदवाश्यतात्पर्यातात्पर्याभ्यापवगम्येते' । अर्थात्‌ वेद-वाक्य का जिस 
अथं में तात्पयं होता हैः वह विवक्षित ओर जिस अथं मे तात्पयं नहीं होता, वह्‌ 
अविवक्षित है ॥ २॥ 
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मद्ुपपत्तिखच्यते । तुशाब्दो.ऽवधारणाथैः । ब्रहमोवोक्तन न्यायेन मनोमयत्वादिशुणं, न तु 
शासीरो जीवो मनोमयत्वादिशुणः, यत्कारणं (सत्यसखकरपः आकाशास, अवाकी, 
अनादरः, उयायान्पथिग्या, इति चे वंजातीयका गुणा न शारीर आज्जस्येनोपपद्यन्ते । 
शारीर इति शरीरे भव इत्यथैः । नन्वीश्वरोऽपि शारीरे भवति । सत्यम्‌ , शरीरे 
भवति, न तु शरोर एच भवति, “्यायान्पृथिष्या उयायानन्तरिश्चात्‌, ( छा० २।१४।३ ) 
"आकाशवत्सर्वगतश्च नित्यः, ( गोड० ३।३ ) इति व्यापित्वश्रवणात्‌ । जीवस्तु शरोर 
पव भवति, तस्य मोगाचिष्ठानाच्छरी रादन्यत्र चृत्यभावात्‌ ॥। ३॥ 
कमकतृ ग्य पदेश्षाच्च ॥ ४ ॥ 

इतश्च न शारी मनोमयत्वादिगुणः, यस्मात्कमेकतृभ्य पदेशो भवति 'पतमितः 
ब्रत्याभिसंमवितास्मि' ( छा० ३।१४।४ ) इति । पतमिति रतं मनोमयत्वादिगुणसुषपा- 
स्यमार्मानं कमेत्वेन धराप्यत्वेन व्यपदिशति । अभिसंभवितास्मीति शारीरमुपासकं 
कतुत्वेन प्रापकत्वेन । अभिसंमवितास्मीति प्राघ्ास्मीत्यथेः। न च सत्या गतावेकस्य 
करमकरव्यपदे शो युक्तः । तथोपास्योपासकमावोऽपि भेद्ाचिष्ठान पव । तस्मादपि न 
शारीरो मनोमयत्वादिविशिष्ठः । ४॥ 

शब्द विशेषत्‌ ॥ ५ ॥ 

इतश्च शारोरादन्यो मनोमयत्वादिगुणः, यस्माच्छब्दविशेषो भवति सभान- 
्रकररणे शचत्यम्तरे -“यथा ्रोदिवां यवो वा श्यामाको वा श्यामाकतण्डुलो वेवमय- 
न्तरात्मन्‌ पुरषो हिरण्मयः" (शत० ब्रा० १०।६।३।२) इति । शासेरस्यात्मनो यः शब्दो $ 
मिधायकः सत्तम्यन्तो ऽन्तरात्मन्निति, तस्माद्धिशिष्टोऽन्यः प्रथमान्तः 
मनोमयत्वादिविशिष्टस्यात्मनो ऽभिधायकः । तस्मात्तयोभदो.ऽधिगम्यते । ५॥ 

स्मृतेभ्र ॥ 8 ॥ 

स्यृतिश्च शारीरपरमात्मनो भद दशयति -ेदवरः स्ेभूतानां द्देशे.ऽजन 
तिष्ठति । ्रामयन्सवेभूतानि यन्त्रारूढानि मायया' ( गो° १८६६ ) इत्यादा । 
अत्राह- कः पुनरयं शारोरो नाम परमात्मनो ऽन्यः, यः परतिषिष्यते “अनुपपत्तेस्तु न 


भामती 
दात्‌ । श्ारीरगुणा इव मनोमयत्वादयो बरह्मणीर्यत आह सूत्रकारः -- अनुपपत्तेस्तु न शारीरः ॥ ३ ॥ 
यत्तदवोचाम समारोप्यघर्माः सभारोषविषये सम्भवन्ति, न तु विषयघर्माः समारोप्य इति । 
तस्येत उत्थानम्‌ । अत्राह चोदकः @ कः पुनरयं शारीरो नाम इति ® । न तावदधदभ्रतिषेधापेद- 
भामती-व्याख्या रे 
यह्‌ जो शङ्का होती है कि सत्यसंकल्पत्वादि धमं जंसे ब्रह्म मे घटते ह, वेसे ही शारीर 
( जीव ) मे भी उपपन्न हो सकते ह, क्योकि जीव का ब्रह्य से अभेद है । जीव के मनोमय- 
त्वादि धर्मो का ब्रह मे जैसे समन्वय किया जाता है, उसी प्रकार ब्रहम के सत्यसंकल्पादि 
धर्मो का जीव मे सामञ्जस्य वयो नहीं किया जा सकता ! 
उस शङ्का का समाधान करने के लिए सूत्रकार ने कहा है-"“अनुपपत्तस्तु न शारीरः” । 
जीव केवल शरीर मे रहने के कारण शारीर कहराता है, अतः उसमे व्यापक ब्रह्म के 
ग्यापकत्वादि धमं उपपन्न नहीं हौ सकते ।। २-५॥। 
यह जो कहा गया कि आरोपित { अघ्यस्त ) पदाथं के धमं अधिष्ठान मे व्यवहूत होते 
हे, अविष्ठान के धर्म छष्यस्त मे नहीं । उस पर पूर्वपक्षी शद्धा करता है ठि ब्रह्म म अध्यस्त 
जीव अर्दे भिन्न क्योकर होगा ? जिन दो पदार्थो मे मेद का निषेध एवं भेद का व्यवहार 
३५ 
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शारीरः इत्यादिना ? भतिस्तु-'नान्योऽतो.ऽस्ति द्रष्टा नान्योऽतोऽस्ति भता" 
( बृ्० ३।७।२२ ) इत्येवंजञातौयका परभात्मनो.ऽन्यमात्मानं वारयति । तथा स्मृति. 
रपि - श्लेषं चापि मां विद्धि सर्वक्षेत्रेषु भारत' ( गी ° १३।२ ) इत्येवंजातीयकेति । 
अन्रोच्यते- सत्यमेवतत्‌ , पर पवात्मा देहेन्द्रियमनोबुद्धयपाधिभिः परिच्छिद्यमानो 
वाः शारीर इत्युपचर्यते । यथा धटकरकादुपाधिवशादपरिच्छिच्नमपि नभः परि. 
, तद्त्‌ । तदपेक्षया च कमेकतुत्वादिभेदग्यवहारो न विरुध्यते, प्राक 
"तत्वमसि" इत्यात्मेकत्वो पदेशग्रहणात्‌ । गृहीते त्वात्मैकत्वे बन्धमोश्चादिसर्वभ्यवहार- 
परिसमाप्षिरेव स्यात्‌ ।॥ ६॥ 

अभेोङस्त्वात्द्रयपदेशाच नेति चेन्न निचाय्यत्वादेवं व्पोमपच ॥ ७ ॥ 

अभेकमटपम्‌ , मोको नीडम्‌ , "पष म आत्मा <न्तददये' ( छा० २।१७।३ ) इति 
परिच्छिन्नायतनत्वात्‌ , स्वशब्देन च “अणीयान्‌ ब्रीडेवा यवाद्धा' इत्यणीयस्त्वव्यपद. 
शात्‌, शारीर पवाराग्रमा्ो जीव इोपदिश्यते, न सर्वेगतः परमास्मेति यदुक्तं 
तत्परिदतनग्यम्‌ । अत्रोच्यते - नायं दोषः, न तावत्परिच्छिन्नदेशस्य सर्वंगतत्वष्यप- 


देशः कथमप्युपपद्यते, सर्वगतस्य तु सवेदेशेषु वि्यमानत्वास्परिच्छन्नदेशब्यपदेशो ऽपि 


भामती 
भ्यपदेकञा्च मेदाभेदावेकत्र भाविकौ भवितुमहंतो विरोधादित्यक्तम्‌ । तस्मादेकमिह तास्विकमतास्विकं 
चेतरत्‌ । तत्र पोर्वापययेणद्ेतप्रतिपादनपरत्वादेदान्तानां द्वेतग्राहिणश्च मानाम्तरस्याभावात्द्ाघनाच्च, 
तेनाद्वेतमेव परमाथ; । तथा चानुपपत्तरस्त्वित्याधसङ्गताथंमित्यर्थः । परिहरति % सत्यमेवमेतत्‌, पर 
एवात्मा दहेन्दरियमनोडुदधपुपाधिभिरवच्छि्यमानो बालः क्षपरोर इत्युपचय्यंते ® । अनाद्य विद्यावच्छेद- 
छड्षजीवभावः पर एवात्मा स्वतो भेदेनावभासते । तादुशाज्च जीवानामविद्या, न तु निरुपाधिनो ब्रह्मणः । 
न चाविद्यायां सत्यां जीबात्मविभागः, सति च जोवात्मबिभागे तदाध्याऽविदयव्यन्योन्याभयमि ति साम्प्रतम्‌ । 


अनादित्वेन जीवाविद्योर्बाजाङ्करवदनवक्लपेरयोगात्‌ । न च सर्वज्ञस्य सवं शक्तश्च स्वतः कुतोऽकस्मा- 
थ कनेः ने ४.४ 


उनने ५ ^ न भामती-व्याख्या सकने ? 9 
होता है, उनमें भेद ओर अभेद--दोनों तात्तिक वयोकर रह सकेगे ? भेद ओर अभेद परस्पर 


अत्यन्त विरुद्ध होने के कारण एकत्र नहीं रह सकते, अतः भेद ओर अभेद मे से यहां एक 
वास्तविक ओर दूसरा काल्पनिक मानना होगा । वेदान्त-वावयों के पौर्वापयं को देख कर 
अभेद मे तात्पयं स्थिर होता है, भेद-ग्रह मे अन्य कोड प्रमाण सुलभ नहीं, प्रत्यत “नान्योऽ 
तोऽस्ति द्रष्टा, नान्योऽतोऽस्ति श्रोता" ( बृह. उ. ३।७।२३ ) इत्यादि श्रुतियो के हारा मेद का 
निषेध किया गया है । परिशेषतः जीव ओर ब्रह्म का अभेदही पारमधिक सिद्धदहेता रहै, 
अतः अनूपपत्तस्तु न शारीरः” यह सूत्र संगतापक नहीं रह जाता, क्योकि जब जीव ब्रहम 
से भिन्न ही नही, तब जीव का निषेध ओर ब्रह्य का विधान क्रयोकर हो सकेगा ? 

उक्त शङ्का का परिहार-भाष्य है-“सत्यमेवैतत्‌ । पर एवात्मा देहेन्दरियमनोबुद्धच- 
पाधिभिरवच्छिद्यमानो वारः शारीर इत्युपचयते" । अर्थात्‌ अनादि अदिद्य।रूप अवच्छेदक 
का भेद पाकर परमात्मा ही जीवरूप से पृथक्‌ अव मासित होता है । उन्हीं जीवों की अविद्या 
मानी जाती है, उपाधि-रहित ब्रह्य की नहीं । अविद्या के होने पर जीव भौर ब्रह्म का विभाग 
एवं जीव-ज्रह्म का भेद होने पर जीवाध्रित अविद्या सिद्ध होगी- इस प्रकार अन्योऽन्याश्रय 
दोष क्यों नहीं होता ? रसे प्रश्न का उत्तर देने के किए अविद्या का अनादि विशेषण लगाया 
है । जीव ओर भविद्याका बीज ओर अंकुर के समान्‌ अनादि प्रदाह होने के कारण अन्योऽ- 
न्याश्रय दोष नहीं माना जाता । . 
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कयाचिदपेश्षया सम्भवति । यथा समस्तवखुधाधिपतिरपि हि सन्नयोभ्याधिपतिरिति 
व्यपदिश्यते । कया पुनरपेश्चया सर्वगतः सन्नश्वरोऽमेकोका अणीयांश्च व्यपदिश्यत 
इति ? निचाय्यत्वादेवमिति ब्रमः। प्वमणीयस्त्वादिशुणगणोपेत इश्वरस्तज हदय- 
पुण्डरीके निच।य्यो दरश्टव्य उपदिश्यते, यथा शालग्रामे हरिः । त॒चास्य बुद्धिविक्ानं 
ग्राहकम्‌ । स्वगतो ऽपीश्वरस्तत्रोपास्यमानः प्रसीदति । व्योमवच्चतद्‌ द्रष्टव्यम्‌ । यथा 
सर्वगतमपि सद्‌ व्योम सूचीपाशाचपेक्षया्भेकोको ऽणीयश्च भ्यपदिश्यते; पं ब्रह्मापि । 
तदेवं निचाय्यत्वापेकत ब्रह्मणो ऽ्मकोकस्त्वमणीयस्त्वं च न पारमाथिकम्‌ । तत्र यद्‌ा- 
शङ्कते- हद्यायतनत्वाद्‌ बरह्मणो हृदयायतनानां च प्रतिशरीरं भिन्नत्वाद्धिन्नायत- 
नानां च शुकादीनामनेकत्वसावयवत्वानित्यत्वादिदोषदशेनाद्‌ ब्रह्मणोऽपि {तत्प्रसङ्ग 
इति, तद्पि परिहृतं मवति ॥। ७ ॥ 
संभोगग्राप्तिरिति चेन्न वेशेष्यात्‌ ॥ ८ ॥ 
व्योमवत्सर्बगतस्य ब्रह्मणः सर्वप्राणिहदयसंबन्धाद्‌ › चिद्रुपतया च शारीराद्‌- 
भमतौ 

त्सं सारिता, यो हि परतनः सोऽन्येन बन्धनागारे प्रवे्येत, न तु स्वतन्त्रः, इति वाच्यम्‌ । नहि तबुगल्य 
जोवस्य सभ्प्रतितनो बन्धनागारभ्रवेक्षिता येनानुयुज्येत, किन्त्वियमनादिः पुवं पूवंकर्माविद्यासंस्कारनिबन्धना 
नानुयोगमहंति । न चैतावता ईश्वरस्यानोहता, नह्य पकरणादयपेक्षिता कर्तुः स्वातत्त्रधं विहन्ति । 
तस्माद्यत्‌किञ्िदेतदपोति । 

विक्ञेषादिति ` वक्तव्ये वेकञेष्याभिधानमात्यन्तिकं विशेष प्रतिपादयितुम्‌ । यथा हबिद्याकल्पितः 
सुखादिसम्भोगोऽविद्यात्मन एव जीवस्य युञ्यते, न तु निमृ्टनिखिलाविद्यातद्वासनस्य शुदढनबुदढमुकत- 
स्वभावस्य परमात्मन इत्यथ; । क्ञेषमतिरोहिता्थम्‌ ॥ ३-८ ॥ 


~" --व्याविक 


भामती-~ग्याख्या 

शङ्का - ब्रह्य सव॑, सव शक्तिःसमन्वित ( स्वतन्त्र ) है, उसमे अकस्मात्‌ संसारित्व 
( जोवभाव ) उपपन्न नहीं हो सकता, वथोकिं जो अल्पज्ञ जर परतन्त्र होता है, वही किसी 
शासक के दारा बन्धनागार मे डाला जाता है, स्वतन्त्र पुरुष नहीं । 

समाधान -- बरह्म के अंशभूत जीव में संसारिता आज पदा नहीं हुई, कि उसके लिए 
यह प्रश्न उठता कि 'वुतोऽकस्मादस्थ संसारिता ?' संसारिता तो अनादि दै ओर जीव के 
ूरव-पुवं जन्मों मे अजित कमं, अविद्या ओर संस्कार केद्वारा उत्तरोत्तर संसरण होता जाता 
है । अविद्यादि की अपक्षा होने से ईश्वर में स्वात्छ्य नही रहता-ेसा नहीं कह सकते, 
वथोकि कुलालादि में दण्ड, चक्रादि कौ अपेक्षा होने पर भौ घटादि का स्वतत्त्रकतूंतव नष्ट नहीं 
होता । अतः भेदाशध्रित सभी आक्षेप निमूंल हौ जाते है क्योक्रि भेद वास्तविक नही, आविदिक 
मात्र है ।। ६-3॥ 

"सम्भोगप्राप्रिरिति चेन्न, वेशेष्यात्‌"- इस सूत्र मे जीव ओौर ब्रह्म का आत्यन्तिक भेद 
बताने के लिए "विशेषात्‌" एेसा न कह कर 'वंशेष्यात्‌' एसा अभिधान किया गया दहै, क्योकि 
अविद्या के द्वारा कल्पित सुखादि रूप सम्भोग अविद्य।रूप जीव मे हौ बन सकता है, अविद्या 
एवं अविद्या-जन्य स्कार से रहित, शुद्ध, बुदढ, मृक्तस्वरूप ब्रह्म मे नहीं हो सकता-इस 
प्रकार का वंशिष्टय 'वैरोष्य' पद मे विहित भावार्थंक ध्यञ्‌? प्रत्यय के दारा ही आविष्कृत 
होता है । अवशिष्ट माष्य अत्यन्त स्पष्टाथक ह ।। ८ ॥ 

"(छी 
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विशिष्टत्वात्‌, उलदुःखादिसंभोगो.ऽप्यविशिष्टः भरसञ्येत । पकस्वाच्च । न हि पर 
स्मादात्मनोन्यः कश्चिदात्मा संसारी विद्यते, “नान्योऽतोऽस्ति विज्ञाता (ब० ३।७।२२) 
इत्यादिश्चतिभ्यः । तस्मात्पर स्येव ब्रह्मणः संसार संमोगभाप्िरिति चेत्‌ न, वैशेष्यात्‌ । 
न तावस्सवेप्राणिहदयसंबन्धाच्चिपद्रुतया च शारीरवद्‌ ब्रह्मणः संमोगप्रसङ्गः, वैशे 
ष्यात्‌ । विशेषो हि भवति शारोरपरमेश्वरयोः। एकः कता भोक्ता धममौध्मादिखाधनः 
खखदुःखादिमांश्च । पकस्तद्विपरोतो ऽपहतपाप्मत्वादिगुणः । पतस्मादनयोर्विेषादे . 
कस्य भोगो नेतरस्य । यदि च सन्निधानमात्रेण वस्तुशक्तिमनाधित्य कार्य सम्बन्धो ऽ. 
भ्युपगभ्येत, आकाशादीनामपि दाहादिप्रसङ्गः। सर्वेगतानेकात्मवादिनामपि 
समावेतौ चोद्यपरिहारौ । यदप्येकत्वाद्‌ ब्रहाण आत्मान्तराभावाच्छारीरस्य भोजेन 
ब्रह्मणो भोगप्रसङ्ग इति । अत्र वदामः- इदं तावदेवानां भियः प्रष्टव्यः । कथमयं , त्वया- 
त्मान्तराभावो ऽध्यवसोयत इति ? (तत्वमसि, `अहं ब्रह्मस्मि", "नान्यो.ऽतो.ऽस्ति 
विश्ञातः' इत्यादिशाखेभ्य इति चेत्‌, यथाशाखरं तर्हि शाखरीयो. ऽथः प्रतिपत्तव्यो न 
तज्राघेजरतीयं लभ्यम्‌ । शाखं च (त्वमसि, इत्यपह तपाप्मत्वादिविशेषणं ब्रह 
शारीरस्यात्मत्वेनोपदिशच्छारीरस्येव तावदुपभोकठत्वं वास्यति । कुतस्तदुपभोगेन 
ब्रह्मण उपभोगप्रसङ्गः १ अथागृहीतं शारौरस्य ब्रह्मणेकःवं, तदा मिथ्यान्ञाननिमित्तः 
शारीरस्योपभोगः, न तेन परमाथेरूपस्य ब्रह्मणः संस्पशंः। न हि बाेस्तलमलिनता- 
विभिर््योभ्नि विकरप्यमाने तलमलिनतादिविशि्टमेव परमार्थतो व्योम भवति । 
तदाह---न, वेशेष्यादिति । नेकत्वेऽपि शारीरस्योपभोगेन ब्रह्मण उपभोगशरसङ्गः, 
वेशेष्यात्‌ । विशेषो हि भवति मिध्याक्चानसम्यम्ज्ञानयोः । मिथ्याक्ञानकदिपत उपभोगः, 
सम्यग्ानदष्टमेकत्वम्‌ । न च मिथ्याक्ञानकरिपितेनोपभोगेन सभ्यग्नानदषठं वस्तु 
संस्पृश्यते । तस्मान्नो पभोगगन्धो-ऽपि शक्य ईैदवरस्य कल्पयितुम्‌ ॥ ८ । 


( अत्त्रधिकरणम्‌ । सू० ९-१० ) 
अत्ता चराचरग्रहणात्‌ ॥९॥ 
कठवज्ञीषु पट्यते "यस्य ब्रह्म च क्षरं चोभे भवत ओदनः । सल्युर्स्योपसेचनं 


क इत्था बवेद्‌ यत्र सः ( १।२।२४ ) इति । अत्र कश्चिदोदनोपसेचनस्‌ चितोऽत्ता प्रती. 
न 


भामती 
कठवल्लीषु पठथते-- 
`यस्य च ब्रह्म च क्षत्रं चोभे भवत ओदनः । 
मृत्युयस्थोपसेचनं क इत्था वेद यत्र सः ।\' इति ॥ 
अत्र चादनोयोदनोपसेचनसुचितः कच्चिदत्ता प्रत्तोयते । अत्तृर्वं भोक्छूता बा संहृतृत्ता वा स्थात्‌ । 


न च प्रस्तुतस्य परमात्मनो भोकतृतास्ति, "अतदमश्नन्धोऽभिचाकशीति' इति श्त्या भोक्तृताप्रतिषेधात्‌ 
जाम) 


. भामती-व्याख्या 
विषय--कठोपनिषत्‌ में पढ़ा है - “यस्य ब्रह्म च क्षत्रं चो मे भवत ओदनः, मृत्युयंस्यो- 
पसेचनम्‌, क इत्था वेद यत्र सः” (कठ० १।२।२५) । | जिस अत्ता ( भक्षक ) के ब्राह्मण ओर 
क्षत्रिय ओदन (भात) भौर मृत्युदेव उपसेचन (दाल) है, एसा अत्ता जहौ ( अपनी महिमा में ) 
रहता हे, उसे कौन जानता है ? ] । इस श्रुति में ओदन शौर उपसेचनरूप भक्षय पदार्थं के 
निर्देश मे जो भक्षक व्यक्ति सूचित किया गया है, वह इस भोग्य जगत्‌काया तो भोक्ता 
होगा या संहार करनेवाला । क्रन्त ब्रह्म भोक्ता या भक्षक नहीं हो सकता, क्योकि उसमें 

















मनोमयस्य ब्रह्मत्वम्‌ ] दिन्वौसदितभामतोसंवलितम्‌ २.७७ 


यत्ते । त्न किमग्निरत्ता स्यात्‌ , उत जीवः, अथवा परमात्मेति संशयः, विशेषानव- 
धारणात्‌ , चयाणां चाग्निजीवपरमात्मनामस्मिन्प्रन्थे परदनोपन्यासोपलब्धेः । कि 
तावत्‌ राम्‌ १ अग्निर्तेति । कुतः १ अग्निरन्नादः” ( बृ० १।४।६ ) इति शतिभ्रसिद्धि- 
भ्याम्‌ । जीवो वा.ऽत्ता स्यात्‌ , (तयोर्यः पिप्पलं स्वाद्वत्ति' ईति दशेनात्‌। न 
परमास्मा, अनदनन्नन्यो ऽभिचाकशीति' ( सुण्ड० ३।१।१ ) इति दशेनादित्येवं धाप्ते 
ब्रमः अत्ताऽत्र परमात्मा भवितुमहेति । कतः ? चराचरग्रहणात्‌ । चराचरं हि 


भामती 
जोवास्मनश्च भोक्तृताविधानात्‌ ® तयोरन्यः पिप्पलं स्वादि इति % । तद्यदि भोकतृत्वमत्तत्वं ततो 


म॒क्तसंशयं लीवात्मेव प्रतिपत्तव्यः बरह्यक्षतत्रादि चास्य का्धकारणसङ्घखातो भोगायतनतया वा साक्ञादा 
सम्भवति भोग्यम्‌ । अथ तु संहृता भोक्तृता ततस्त्रयाणाप्तग्निजोवपरमात्मनां प्रहनोषन्यासोपलब्घेः 
संहतंस्वस्थाविन्ञेषाद्वति संशयः । किमत्ता अग्निराहो जीव उताहो परमात्त्रेति ? अत्रोदनस्य भोग्यत्वेन 
लोके प्रसिद्धेभोषित्र्वमेव प्रथमं उुद्धौ विपरिवत्तते, चरमं तु संहतुत्वमिति भोक्तवात्ता । तथा च जीव 
एव । ® न जायते श्यते इति ® च तस्येव स्तुततिः, संहारकालेऽपि संस्कारभात्रेण तस्यावस्थानात्‌ । 
र्ञानत्वं च तस्य सुषमत्वात्‌ । तस्माज्जोव एवाततेहोपास्यत इति प्राप्तम्‌ । यदि तु संहतृर्वमतुस्व 
तथाप्यग्निरत्ता ® अग्निरन्नादः इति ® । धुतिप्रसिद्धिभ्थाम्‌ । एवं प्राप्तेऽभिधीयते । अत्तात्र परमात्मा, 
कुतः, चराचरग्रहणात्‌ ® उमे यस्योदनः इति %& । ® मुत्यु्यंस्थोपसेचनम्‌ इति ® । च धूयते तन्न यदि 
भामती-ग्याख्या | 

भोक्तत्व का निषेध करिया गया है--“अनएनन्नन्योऽभचाकशौ ति" ( मुण्ड. २।१।१ । । जीव 
जो भोक्ता माना गया है--“तयोरम्यः पिष्पकं स्वादु अत्ति" ( मु. ३।१।१ ) अतः कथित 
अत्तत्व यदि भोक्तृत्व है, तब निःसन्देहं नीव की ही अत्तुत्वेन उपासना करनी होगी । ब्राह्मण 
ओर क्षत्रियादि से उपलक्षित कायं-कर ण-संघातरूप ( अपना ) शरीर जीव का भोगायतन 
होने के कारण अथवा ( छागादिका शरीर ) साक्षात्‌ भोग्यहो सकता है । यदि भोक्तृत्व 
का अथं संहार-कतृंत्व विवक्षित है, तब अग्नि, जीव ओर ब्रह्म-इन तीनों मे समानरूप 
से संहतंत्व सम्भव है, वथोकि तीनों के विषय में प्रष्न जौर प्रतिवचन उपलब्ध हँ [“स त्वमग्नि 
स्वग्यंमध्येषि'" ( कठो. १।१।१३ ) यह अग्निविषयक प्रष्न ओर ““लोकादिमग्नि तमुवाच” 
( कठा. १।१।१५ ) यह्‌ अग्निविषयक उत्तर है । “येयं प्रेते विचिकित्सा” (कठो. १।१।३०) यह्‌ 
जीव कै विषय मे प्रषन ओर "हन्त त इदं प्रवक्ष्यामि ( कठो. २।५।६ ) यहं जीवविषयक 
उत्तर है । “अन्यत्र धर्मात्‌" ( कठो. १।२।१४ ) यह ब्रह्मविषयक प्रन एवं हन्त त इदं 
प्रवक्षामि" ( कठो. २।५।६ ) यह्‌ ब्रह्य के विषय मे उत्तर है ] । 

संशय- तीनों की समान चर्चा से संशय हो जाता है कि यहाँ अत्ता ( भक्षक ) अग्नि 
है ?या जीव ? अथवा ब्रह्य ? भोक्तृत्व ओर संहतृत्व मे से लोक मे ओदनादि भोग्य पदाथं की 
प्रसिद्धि को लेकर भोवतृत्व ही पहले बुद्धि में अवस्थित होता है ओर उसके पश्चात्‌ संहतृंत्व 
स्मृति-पथ मे आता है, 

पूर्वपक्ष प्रक्रान्त अत्ता भोक्ता सवथा जीव ही है, व्योकि “न जायते भ्रियते” (कठो. 
१।२।१८ ) इत्यादि से उसी कीस्तुतिकी जातीदहै, संहार (प्रलय) कालम भी संस्कार 
मात्रेण उसकी अवस्थिति मानी जाती है । जीव में दज्ञानता उसकी सृष्ष्मता के कारण है, 
फलतः जीव ही यहाँ अत्त॒त्वेन उपास्य है । यदि संहर्ता को अत्ता माना जाता है, तब अग्नि 
को अत्ता कहना होगा, क्योकि “अग्निरल्नादः'* ( बृह. उ. १।४।६ ) इत्यादि श्रुतियों मे वेसा 
ही अभिहित है । 

सिद्धान्त- यहा अत्ता ( भक्षक ) ब्रह्य है, क्योकि “उभे यस्योदनः' “मृत्युयंस्योप- 





२७८ ब्रह्मखञ्जशाङ्करभाभ्यम्‌ [अ.श्पा.२स्‌.९ 


स्थावरजङ्गमं सुत्युपसे चनमिहाद्यत्वेन पतोयते, तादृशस्य चाद्यस्य न परमात्मनो ऽन्यः 
कारस्न्यनात्ता संभवति । परमात्मा तु विकारजातं संहरन्‌ सवमत्तीत्युपपद्यते । 
नन्विह चराचरग्रहणं नोपलभ्यते, कथं सिद्धवच्चराचर ग्रहणे हेतुस्वेनोपादौीयते १ नेष 
वोषः, सूत्यूपसेचनस्वेन सवस्य प्राणिनिकायस्य प्रतीयमानस्वाद्‌ , ब्रहाश्चत्रयोश्च प्राघा- 
न्यास्प्रदशनारथत्वोपपत्तेः । यत्त॒ परमात्मनोऽपि नात्तत्वं संभवति, अनदनन्न्योऽभि- 
चाकशीति" इति दशनादिति । अत्रोच्यते - कमेफलभोगस्य प्रतिषेधकमेतदशनं, तस्य 
संनिहितत्वात्‌ । न विकारसंहारस्य प्रतिषेधक, सव्रबेदान्तेषु खष्टिस्थितिसंहारकारण- 


त्वेन ब्रह्मणः प्रसिद्धत्वात्‌ । तस्मात्परमातमेवेहात्ता भवितुमहतीति । ९ ॥ 


भामती 
जोवस्य भोगायतनतया तत्साधनतया च काय्यंकरणसङ्घातः स्थितः, न तरह्योदनः । नह्योदनो भोगायतनं, 
नापि भोगसाधनम्‌, अपि तु भोग्ः। न च भोगायतनस्य भोगसाधनस्य वा भोग्यत्वं मुख्यम्‌ । न चात्र 
मृत्युरपसेचनतया करप्यते । न च जीवस्य का््यंकरणसङ्घातो ब्रहयक्षत्त्रादिरूपो भचयः, कस्यचित्‌ 
कररसस्वस्य व्याघ्रादेः कश्छिःधुवेत्‌, न तु सवं; सवस्य जोवस्य । तेन श्रह्यक्षत्त्रविषयमपि जीवस्यात्तत्वं 
न व्याप्नोति किमङ्॒पुनमृत्युषसेचनप्राप्तं चराचरम्‌ । न चौदनपदात्‌ प्रथमावगतभोग्यध्वानुरोषेन यथा- 
सम्भवमत्तत्वं योज्यत इति युक्तम्‌ । नह्योदनपद श्रुत्या भोग्यत्वमाह, किन्तु लकणया । न च लाकणिक- 
भोग्यत्वानुरोधेन ® मृत्युयस्योपसेचनम्‌ इति ® च ® ब्रह्यक्षतत्रं च इति ® श्रुतो सङ्कोचमहतः । न 
च ब्रह्मक्षत्रे एवात्र विवक्षिते । मृत्युपसेचनेन प्रोणभून्मात्रोपस्थापनात्‌ । प्राणिषु प्रधानत्वेन च ब्रह्यक्षत्त्रो- 


पन्यासस्योपपत्तेः । अन्यनिवृत्ते रशाभ्दत्वात्‌, अनथत्वाच्च । तथा च चराचरसंहतंत्वं परमात्मन एव, 


| भामती~व्याख्या .. 
सेचनः'"--इस प्रकार चर ओर अचरात्मक समस्त प्रपञ्च का भोग्य ( भक्ष्य ) कोटि में ग्रहण 
करिया गया है । वहु यदि जीवका भोगायतन ( भोग-साघन) रूप भोग्य ह, तब वह ओदन 
के समान मुख्य भोग्य नहीं होगा, क्योकि चराचरात्मक जगत्‌ जीवकान तो भोगायतन दहै 
ओौर न भोग-साघन । यह जो मुख्य भोग्यत्व का सम्पादन करते हुए कहा गया कि ब्रह्यक्षत्रोप- 
लक्षित सभी छागादि शरीरो का जीव भोक्ता है, वहु कहना संगत नहीं, क्योकि वेसा भोक्ता 
तो कोई नितान्त क्रूर सिह, व्याघ्रादिही हो सकता है, सभी जीवों के भक्षक सभी जीव नहीं 
हो सकते । जव कि समग्र ब्राह्मण ओर क्षत्रिय-वगं ही सबका भोग्य नहीं हो सकता, तब भला 
मृत्युरूप उपसेचन से उपलक्षित समस्त चराचर जगत्‌ किस जीव का भोग होगा ? 

यह जो कहा गया कि यहा संहायंत्व की अपेक्षा भोग्यत्व की प्रथमतः उपस्थिति 
'ओदन' पद के प्रभाव सेहोतीदहै, भोग्त्वके द्वारा जो भोक्तत्व प्रतीत होता है, उसके 
अनुसार ब्रहम" ओर क्षत्र" पद समस्त चराचार के उपलक्षक न होकर उपभोग-योग्य केवल 
छागादि का उपस्थापक है । वहु कहना भी युक्ति-युक्त नही, क्योकि "ओदन" पद भोग्यत्व का 
बोधक अभिधा वृत्ति से नहीं किन्तु लक्षणा केद्वारा ही होता है। लाक्षणिक भोग्यत्व के 
अनुरोध पर “मृत्युयंस्योपसे चनम्‌”, एवं “ब्रह्य च क्षत्रं च'-इन पदो की शक्ति या शक्धाथं 
का संकोच नहीं किया जा सकता । केवल ब्राह्मण भौर क्षत्रिय ही यहाँ विवक्षित नही, अपित्‌ 
मृत्यूपसेचन के द्वारा समस्त प्राणियों की उपस्थिति विवक्षित है अतः प्राणियों मे प्रधान 
होने के कारण ब्राह्मण ओर क्षत्रिय का उपन्यास क्ति-संगत हो जाता है। जंसे “पञ्च 
पञ्चनखा भक्ष्याः” ( बाल्मी. रा. कि. १७।३९ ) यहु वाक्य परिसंख्या विधि होने के कारण 
शष्क, शत्यकि, गोधा, खड्गी ( गंडा ) गौर कुमं-इन पांच नखवाले पाच प्राणियों से 
अतिरिक्त पञ्च नखवाले मनुष्य एवं वारादि प्राणियों की भक्षणीयता का निवत्तंक दहै, 














ऋतं पिबतो ब्रह्मत्वम्‌ ] दिन्दौसदितभामतीसंवलितम्‌ २७९ 


प्रकरणाच्च ॥ १० ॥ 

इतश्च परमासेवेहा.ऽत्ता भवितुमहंति, यत्कारणं प्रकरणमिद्‌ परमात्मनः, न 
जायते भ्रियते वा विपश्चित्‌" ( काट० १।२।१८ ) इत्यादि । प्रकूतग्रहणं च न्याय्यम्‌ । 

“क इत्था वेद्‌ यत्र सः' इति च दुर्विक्चानत्वं परमारमलिङ्गम्‌ ॥ १० ॥ 

~ ज 
( ३ गुहाधिकरणम्‌ । घ ११-१२ ) 

गुहां प्रविष्टाबात्मानौ हि वदशनात्‌ ॥ ११ ॥ 
कडव्ररलीष्वेव पडते - ऋतं पिबन्तो खुकृतस्य लोके गुहां प्रविष्टौ परमे 
पराघं । छायातपौ ब्रह्मविदो वदन्ति पञ्चाग्नयो ये च त्रिणाचिकेताः" । काट० १।२।१ ) 
इति । तत्र खंशयः- किमिह बुद्धिजोवौ निर्दिष्टौ, उत जौवपरमात्मानाविति । यदि 


. भामं 

नाग्नेः, नापि जीवस्य । तया च ® न जायते च्ियते वा विपश्चिव्‌ इति ® । ब्रह्मणः प्रकृतस्य न हानं 
भविष्यति @ क इत्था वेद यत्र सः इति ® च दूर्ञानत्वमृपपतस्यते । जोवस्य तु सवं लोकप्रसिद्धस्य न 
दूर्ञानता । तस्मादत्ता परमास्मेवेति सिद्धम्‌ ॥ १० ॥ 


। ~ र्दद > ^ 


संशयमाह - ® तत्र इति ® । पवंपक्षे प्रयोजनमाह ® यदि बुद्धिजोवौ इति ® । सिदान्ते 


भामती ~ग्याख्या 
वैसे ही “ब्रह्म च क्षत्रं चोभे भवत ओदनः" --यह वाक्य भी ब्राह्मण ओर क्षत्रिय से भिन्न 
प्राणियों की भोग्यता ( भक्षणीयता ) का निवतंक क्यों न मान लिया जाय ? इस प्रश्न का 
उत्तर यह है कि प्रत्येक पद की स्वां मे शक्ति होती है, अन्धाथं की निवृत्ति उसका शवंयाथं 
नहीं । अन्धा्थं की निवृत्ति यहां अनर्थक भी है, ग्योकि दृष्टान्त मे मनुष्यादि के भक्ष्यत्व 
को निवृत्ति न होने पर “न ॒हिस्यात्‌ सर्वा भूतानि” ( म. भारत, वन. २।९९२।२४ ) इस 
शाल का बाध प्रसक्त होता है, उसका निवारण जंसे "पञ्च पञ्चनखा भक्ष्याः ' इस्‌ परिसंख्या 
का विशेष प्रयोजन है, वैसे “बरह्म च क्षत्र चोभे भवत ओदनः यहां अन्यनिवृत्तिपरक 
परिसंख्या विधि मानने पर कोई विशेष प्रयोजन सिद्ध नहीं होता । सि द्वान्त मे संहतरंत्वरूप 
भोक्तृत्व विवक्षित है, चराचरात्मक सवै प्रपञ्च का संहतत्व ब्रह्म मे टी धरुति-सिद्ध है 
“तस्प्रयन्त्यभिसंविशन्ति च ( ते. उ ३।१) । अग्नि ओर जीव मे सवंसंहतूंत्व सम्भव नही । 
प्रकृत मे “न जायते भ्रियते वा कदाचन' ( कठो. १।२।१८ ) इत्यादिरूप से ब्रह्य प्रक्रान्त है, 
अतः बरह्म मे सवं प्रपञ्च के ल्याभिधान से प्रकृत की हानि भी नहीं होती । “क इत्या वेद 
यत्र सः'"--इस प्रकार की दु्ञानता भी ब्रह्म मे समञ्जस होती है, अग्नि भौर जीव तो 
लोकप्रसिद्ध ही है उनमें दुर्ञानता का प्रतिपादन संगत नहीं । फलतः यहा ब्रह्म ही भत्ता 
सिद्ध होता दहै ॥ ९-१०॥ 
0) 

संशय-“ऋतं पिबन्तौ सुकृतस्य रोक गृहा प्रविष्टौ परमे परार्धे । छायातपौ ब्रह्मविदो 
वदन्ति, पञ्चाग्नयो ये च त्रिणाचिकेताः'' ( कठो. १।३।१ । । यहा सन्देह होता है कि क्या 
"ऋतं पिबन्तौ" इत्यादिरूपेण बुद्धि मौर जीव निर्दिष्ट है ? अथवा जीव ओर ब्रह्म ? पूर्वपक्ष 
के अनुसार यदि बुद्धि ओर जीव का निर्देश माना जाता है, तब बुद्धि का प्राधान्य होने कै 
कारण कायं ( शरीर ) ओर करण ( इन्द्रियों ) क समूह से भिन्न जीव प्रतिपादित होता 
है, वह भी प्रतिपादनीय है, क्योकि "येयं प्रेते विचिकित्सा मनुष्येऽस्तीत्येके नायमस्तीति च॑के 





२८० ~ _ बह्मसत्रशाङ्करमाष्यम्‌ [अ. शपा. २स्‌. १९१ 


बुद्धिजीवो, ततो बुद्धिभ्रधानात्कायंकरणसंघाताद्विलक्षणा जीवः प्रतिपादितो भवति ।, 
तदपीह भरतिपादयितव्यं, "येयं प्रते विचिकित्सा ,मचुष्येऽस्तीस्येके नायमस्तीति 
चेके । पतद्धियामलशिष्टस्स्वयाह वराणामेष वरस्तृतीयः ।' ( काठ० १।९।२० ) इति 
पृष्टत्वात्‌ । अथ जीवपरमात्मानौ ततो जीवाद्धिलक्षणः परमात्मा प्रतिपादितो भवति । 
तदपीह प्रतिपादयितव्यम्‌ , “अन्यन्न घमौदन्यज्ाधमोदन्यज्नास्मात्छृताङूतात्‌ । अन्यत्र 
भूताच्च मव्याच्च यत्ततपदयसि तद्वद्‌ ॥' (काट० १।२।१७) इति पृष्टत्वात्‌ । अत्रादाश्चेत्ता-- 
उभावप्येतौ पक्षौ न संमवतः । कस्मात्‌ ? ऋतपानं कमंफलोपमोगः, "खुङतस्थ रोकः 
इति लिङ्गात्‌ । तच्चेतनस्य क्षे्क्चस्य संभवति, नाचेतनाया बुद्धः । “पिबन्तौ' इति च 
द्विवचनेन द्योः पानं दशयति श्चतिः। अतो बुद्धिक्षेरक्ञपक्चस्तावन्न संभवति । अत 
पव क्षेतरह्ृपरमात्मपक्षोऽपि न संभवति, चेतनेऽपि परमात्मनि ऋतपानासंभवात्‌ । 
'अनदनन्नन्यो ऽभिचाकशीति' ( मु° ३।१।१ ) इति मन्त्रवणादिति । अत्रोच्यत - नेष 
दोषः, छन्निणो गच्छन्तोत्येकेनापि छच्चिणा बहनां छच्चित्वोपचारदशनात्‌। पवमेके- 
नापि पिबता दौ पिबन्तावबुच्येते । यद्वा -जीवस्तावत्‌ पिबति, ईश्वरस्तु पाययति । 
भामती 


प्रयोज्ञनमाह ® अथ जीवपरमात्मानौ इति ® । ओौत्सगिकस्य मृख्यताबलछात्‌ पुवंसिद्धान्तपक्षासम्भवेन 
पक्षान्तरं कल्पयिष्यत इति मन्वानः संश्यमाक्िपति ® अत्राह आक्षेति ® । ऋतं सत्यमवश््यम्भावीति 





याबत्‌ । समाधत्ते ® अत्रोच्यते इति ® । आध्याट्मिकाधिकारादन्यौ तावत्पातारावशक्यो कट्पयितुम्‌ । 


भामती~ग्याख्या 

एतद्‌ विद्यामनुशिष्टस्त्वयाहं वराणामेष वरस्तृतीयः” ( कठो. १।१।२० ) इस प्रकार जीव की 
ही जिज्ञासा प्रस्तुत की गद है । सिद्धान्त-पक्ष के अनुसार जीव ओर ब्रह्य का निर्देश मानने 
पर जीव से भिन्न ब्रह्य प्रतिपादित होता है। वह्‌ भी यहाँ प्रतिपादनीय है, क्योंकि “अन्यत्र 
धर्मादन्यत्राधर्मादन्यत्रास्मात्‌ कृताकृतात्‌ । अन्यत्र भूताच्च भव्याच्च यत्‌ तत्पश्यसि तद्‌ वद” 
( कठो. १।२।१४ ) इस प्रकार ब्रह्य भी जिज्ञासित है । 

आक्षेप--पदार्थो के ओौत्सगिक ( स्वाभाविक ) सामथ्यं को देखते हए पूरवेपक्ष ओर 
सिद्धान्त पक्ष दोनों सम्भव नहीं, अतः तृतीय पक्ष की कल्पना करनी होगी-एेसा समञ्च कर 
आक्षेपवादी उक्त संशय पर आक्षेप करता है-“अत्राहाक्षेता उभावप्येतौ पक्षौ न सम्भवतः"* । 
पूवंपक्ष ( बुद्धि ओर जीव में कमंफरभोकतृत्व ) असम्भव इस लिए है किऋत रूप (सत्य 
या .अवश्यंभावी ) कमे-फल का पान-कतूंत्व ( भोक्तृत्वे ) केवर जीवरूप चेतन मे निसगं-सिद्ध 
है, जडरूप बुद्धि मे नही, अतः उन दोनों के लिए "ऋतं पिबन्तौ" एेसा द्विवचन का निर्देश 
कथोकर सम्भव होगा ? इसी प्रकार सिद्धान्त-पक्ष के अनुसार जो ब्रह्य मे कमं-फल-भोक्तृत्व 
प्रतिपादित है, वह्‌ सम्भव नहीं, क्योकि उसमे वह्‌ निषिद्ध है- “अनएनन्नन्योऽभिचाकशीति"” 
( मुण्ड. ३।१।१ ) । 

आक्षेप का परिहार--कथित आक्षेप संभव नही, क्योकि यद्यपि बुद्धि ओर जीव- 
इन दोनों में से केवल जीव ही भोक्ता है, जड होने के कारण बुद्धितत्त्व को भोक्ता नहीं कह 
सकते । इसी प्रकार जीव ओर ब्रह्म इन दोनों में से भी एक केवल जीव ही भोक्ता है, ब्रह्म 
नही, क्योकि असङ्खं होने के कारण उसको भोक्ता नहीं कहा जा सकता-“अनश्नन्नन्योऽ. 
भिचाकशीति । तथापि जसे छत्री ( छाता-धारी ) व्यक्ति के साथ अच्छत्री व्यक्तियों मेभी 


 छत्रित्वव्यवहार होता है--““छत्रिणो यान्ति । वेस ही कमं-रस-पान-कर्ता ( जीव ) पुरुष 


के साथ बुद्धि मौर ब्रह्मल्प अभोक्ता पदार्थो मे भोक्तृत्व-व्यवहार हो जाता है- "ऋतं 





ऋतं पिवतो ब्रह्मत्वम्‌ ] दिन्दीसदितभामतोसंवलितम्‌ २८१ 


पाययन्नपि पिबतो्युच्यते, पाचयितयंपि पक्तृत्वपरसिद्धिदशेनात्‌ । बुद्धिक्षेश्ञपरि- 
रहोऽपि संभवति, करणे कतृत्वोपचारात्‌ । पधांसि पचन्तोति प्रयोगदशनात्‌ । 
न चाभ्यात्माधिकारोऽभ्यौ कोचिद्‌ दवाच्रतं पिबन्तौ संभवतः । तस्माद्‌ बुद्धिजीवौ स्याता, 
जोवपरमात्मानौ वेति संशयः । कि तावत्पातं ? वुद्धिक्षेष्ाविति । कुतः १ गुहां 
1 ॥ 


भामती 

तदिह बुदधेरचेतन्येन परमात्मनश्च भोकतृत्वनिषेषेन जीवात्मेवेकः पाता परिशिष्यत इति सृष्टीदपदषाती- 
तिवद्‌ द्विवचनानुरोधादपिब्संसृषटतां स्वाथंस्य पिवच्छब्बो लक्षयन्‌ स्वाथमजह्नितरेतरयुक्तपिबदपिबस्परो 
भवतीत्यथंः । अस्तु वा मुख्य एव, तथापि न दोषः इत्याह ® यद्रा इति ® । स्वातन्त्रथलक्षणं हि कतुत्वं 
तज्च पातुरिव पाययितुरष्यस्तीति सोऽपि कर्ता । अत एव चाहुः “यः कारयति स करोत्येव इति ।'* एवं 
करणस्यापि स्वातस्त्रथविवक्षया कथच्चित्कतस्वं, यथा काष्टानि पचन्तीति । तस्मान्मुख्यत्वेऽप्यविरोध इति । 

तदेवं संशयं समाधाय पुवंपक्तं गृह्णाति ® बुद्धिक्े्र्लौ इति & । 

नियताघारता बुद्धिजीवसम्भविनी न हि। 

क्लेशात्‌ कल्पयितु युक्ता संगे परमात्मनि ॥ 





- भामती-ग्याङ्या 

पिबन्तौ" । छत्रिणो यान्ति"--इस लौकिक न्याय के लिए याज्ञिक-पद्धति में ““सृष्टीरुषदधाति" 
( तं. सं. १३।४।७ ) यह उदाहरण प्रस्तुत किया जाता दै [ भूमाधिकरण (जै. सु. १।४।१७) 
मे कहा गया है कि अग्निचयन कमं करने के लिए जिन इटो कै द्वारा स्थण्डिल ( चनबरूतरा ) 
बनाया जाता है, उनका यज्ञ.मण्डपमें ही निर्माण किया जाता है भौर स्थण्डिल चुनते समय 
मन्त्रो का उच्चारण करते रहते हँ । सृजतिपद-वरित ‹ ब्रह्मासृज्यत, भूतान्यसृज्यत” ( तै. सं. 
४।३।१०।१ } इन मन्त्रो के द्वारा चुनी जानेवाली इटो को 'सृष्टि' पद से अभिहित किया जाता 
है । सृष्टिसंलक इटो मे वे इटं भी सम्मिलित कर री जाती हे, जिनकी सृष्टि संज्ञा नहीं, सृष्ट 
भोर असृष्ट इष्टिकाओों मे सृष्टीरपदधाति'- एेसा व्यवहार वैसे हीहोजातादहै, जैसे छत्री 
भौर अच्छत्री पुरुषों में छत्रिणो यान्ति-एेसा व्यवहार लोकप्रसिद्ध है ]। उसी प्रकार कमं 
जनित फलों के रस का पान करनेवाले व्यक्तियों के समूह्‌ मे पान न करनेवाले बुद्धितत्तव भौर 
ब्रह्म काभो समावेश हो जाता है । अथवा बुद्धिषूप करण मे वसे ही कंतुत्व का व्यवहार 
हो जाता है, जसे लोक मे एधांसि पचन्ति" रेसा व्यवहार । इस अध्यात्म ( शरीर-सम्बन्धी 
पदार्थो पर विस्तृत प्रकाश डालनेवाले उपनिषत्‌ ] शास्त्र मे कमं-रस पान करनेवाला अन्य 
कोई जोड़ातो हो नहीं सकता, होगा तो बुद्धि भौर जीव या जीव ओर ब्रह्य काजोडा हो 
सक्रता है । "पिबत्‌ पद अजत्स्वाथं लक्षणा कै द्वारा दोनों का बोधक हो जाता है। मथवा 
लाक्षणिक पातृत्व को छोड कर मुख्य पातृतव का ग्रहण किया जा सकता है--इसका प्रकार 
बताते हुए भाष्यकार कहते है--““यद्रा जीवः पिबति, ईश्वरस्तु पाययत्ति । पान क्रिया का 
स्वातनत्यरूप कतुंत्व जैसे पान करनेवाले व्यक्ति में रहूता है, वसे ही पान करानेवाले व्यक्ति 
म भी रहता है, अत एव ‹ थः करोति, स कारयति' -एेसा छौकिक न्याय प्रसिद्ध है। 
बद्धिरूप करण मे पान की कतृता का व्यवहार कहा जा चुका है, अतः यदि मुख्य पातृत्व 
विवक्षित है, तव भी कोई अनुपपत्ति नहीं । 

पूवे पक्ष - संशय की उपपत्ति करने के अनन्तर पूवंपक्ष प्रस्तुत किया जाता है-““कि 
तावत्‌ प्राप्तम्‌ ? बुदिक्षेत्रज्ञाविति । 

नियताघारता वुद्धिजीवसम्भविनी न हि । 
क्लेशात्‌ कल्पयितुं युक्ता सवंगे परमात्मनि ॥ 
३६ 
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श्रविष्ठ इति विशेषणात्‌ । यदि शरीरं शुदा, यदि वा हदय, उभयथापि बुदधिक्षेरक्षौ 


गुदं ्रविष्टावुपपदयेते । न च सति संभवे सवेगतस्य ब्रह्मणो विशिष्टे शत्वं युक्तं 
कठपयिवुम्‌ । “खुृतस्य लोके" इति च कर्मगोचरानतिक्रमं दशयति । परमात्मा तुन 
सुरतस्य वा दुष्डतस्य था गोचरे वतेते; न कमणा बधते नो कनीयान्‌! इति श्रतेः । 
छायातपौ, इति च चेतनाचेतनयोनिदें श उपपद्यते; छायातपवस्परस्परचिलक्षणत्वात्‌ । 


तस्माद्‌ बुद्धिशषेषन्नाविद्ोच्येयातामिर्येवं पराप्ते मः विज्ञानातेमपरमात्मानाविद्दोच्ये- 


भामती 
न च विबन्तावितिवत्प्रविषटपदभपि लाक्षणिकं युक्तं, सति मृश्यार्थस्वे लाक्षणिका्थंत्वायोगात्‌ । 
बुद्धिजोवयोशच गुहाप्रवे्ोपपततः । अपि च पुङृतस्य लोक इति सुङृतलोकन्यवस्थानेन क्म॑गोचरानतिक्रम 
उकः । बद्धिजीवो च कष्गोचरभनतिक्रान्तौ । जोवो हि भोक्तृतया बुद्धिश्च भोगसाषनतया घर्मस्य गोचरे 
स्थितो, न तु श्रा; तस्यातदायत्त्वात्‌ । किञ्च छायातपाविति तमःपरकाश्चावुक्तौ । न च जीवः 
वरमासमनोऽभिन्नस्तमः, प्रकाशारूपस्वात्‌ । इदस्तु जडतया तम इति शक्योपदेष्टुम्‌ । तस्माद्‌ बुद्धिजोवा- 


चत्र कष्येते । तत्रापि प्रेते विचिकिटसापनुत्तये बुदधेभेदेन परलोकी जीवो द्ंनोय इति बुदि खुच्यते । 
तिनि ~ 


भामती - व्याख्या 

कमं-फल-भोक्ता व्पक्तियों का जो. विशेषण दिया गया है --" गुहां प्रविष्टौ" ( कठो. १।३।१ ) । 
वहाँ गुहा" पद से चाहे स्थूल शरीर का ग्रहण किया जाय, चाहे हृदय का, उभयथा गृहारूप 
नियत ( परिच्छिन्न ) देण की आधारता बुद्धि भौर जीव में ही सम्भव है, परमात्मा मे उसकी 
कत्यना करनी, युक्ति-युक्त नहीं, क्योकि वह सवत्र ( व्यापक ) दै किसी एकदेश मे रहनेवाला 
( परिच्छि्च ) नहीं । “पबन्तौ" पद लाक्षणिक ( जीव ओर ब्रह्म--इन दोनों का लक्षक ) है, 
वैसे ही "गहा प्रविष्टो"--यह्‌ भी उभय का लक्षक है-एेसा नहीं कह सकते, कथोकि 

गुख्याथंकत्व का असम्भव हो जाने पर ही किसी पदको लाक्षणिक मानाजाता है, बुद्धि 
गैर जीव को लेकर जब श्रविष्टौ, पद मुख्यार्थक हो जाता है, तब उसे ब्रह्म का लक्षक 
मानने की आवश्यकता नहीं । दूसरी बात यह भी है कि “ऋतं पिबन्तौ सुकृतस्य रोके” 
(कठो. १।३।१) इस मन्त्र के सुकृत पद का यद्यपि उपनिषद्धाष्य मे भाष्यकार ने "ऋत! पद 
के साथ अन्वय करते हए कहा है- “सुकृतस्य स्वयंकृतस्य कर्मण ऋतमिति पूर्वेण सम्बन्धः" 
( काठक-भाष्य पृ. ५९), किन्तु यहां "सुकृतस्य रोके" एेषी लेख भङ्गी से सुकृत" पद का 
"छोक, पद के साथ अन्वय प्रतीत हो रहा है । तथापि "सुकृत" पद कां उभयत्र अन्वय माना जा 
सकता है । “सुकृतस्य लोके" का अथं है-- स्वयं कृतस्य पूवंकमंणः फलभूतेऽस्मिन्‌ शरीरलक्षणे 
लोके" । इससे ऋत-पान करनेवालों के साथ कमं का टूट सम्बन्घ प्रतिपादित होता दे, अतः 
एसे पान-कर्ता बुद्धि भौर जीव ही हो सक्ते द वथोंकरि जीव कर्ता ओर भोक्ता है एवं बुद्धि 
तत्तत भोग का साधन । ब्रह्म वैसा नहीं हो सकता, क्योकि वह्‌ वर्मं के अधीन नही, 
जैसा कि श्रुति कहती दै-“न कर्मणा वघंते नो कनीयान्‌” ( कौ. ब्रा, उ. ३।९ ) । इसी प्रकार 
"छायातपौ" शब्द के दवारा अन्धकार भौर प्रकाश अभिहित है । जीव ओर ब्रह्य मे से जीव 
को अश्धकाररूप नहीं कहा जा सकता, क्योकि वह्‌ प्रकाशस्वरूप इह्य से अभिन्न माना जाता 
है, बुद्धि जड होने के कारण अन्धकाररूप कही जा सकती है, अतः उक्त श्रुति में “पिबन्तौः 
पद के द्वारा बुद्धि मौर जीव का प्रतिपादन किया जाता है । बुद्धिका प्रतिपादन किस लिए! 
इस प्रन का उत्तर यह है कि मरने के पश्चात्‌ जो आत्मा की सत्ता मौर असत्ता का सन्देह 
होता है, उसकी निवृत्ति करने के लिए बुदधितत्तव से भिन्न परलोकगामी जीव का स्वरूप 
दिखाना आवश्यक है, अतः बुद्धि का ग्रहण किया गया है । 





ऋतं पिबतो त्रहत्वम्‌ ] दिन्वीसदितमामतीसंवलितम्‌ २८६ 


यप्ताम्‌ । कस्मात्‌ १ आत्मानो हि तावुभावपि चेतनो समानस्वभाधौ । संस्याभवणे 
च समानस्वभावेष्वेव लोके प्रतोतिदेश्यते । अस्य गोर्दितीयो.ऽम्बेषटव्य इत्युक्तं गौरेव 
द्वितीयो ऽन्विष्यते, नाश्वः पुरषो वा । तदिह ऋतपानेन लिङ्गेन निख्िते विश्चानात्मनि 
दितीयान्बेषणाय समानस्वभावश्चेतनः परमात्मैव थरतीयते। ननूक्तं गुहाहितत्वदशनाश्न 
परमात्मा भ्रत्येतन्य इति गुदाहितैस्ववशेनादेव परमात्मा पत्थेवव्य इति वदामः । 
गुहाहितत्वं तु शरतिस्छतिष्वसङृ्परमात्मन पव टद्यते- गादितं गहरेष्ठं पुराणम्‌' 
{ कोठ० १।२।१२ ) यो वेद्‌ निदितं शुदायां परमे व्योमन्‌ ( तै० २।१ ) “आत्मान- 
मन्त्िच्छ गुदां पविष्टम्‌' इत्याचासु । सर्वगतस्यापि ब्रह्मण उपलग्न्यथो देशविशेषो- 
पदेशो न विरभ्यत इत्येतदप्युक्तमेव । द्युरकृतलोकवतितवं त॒ छित्ववदेकस्मिन्नपि 
` व्क क क त मवी 
एवं श्राप्तेऽभिधोयते -- 
ऋतपानेन जीवात्मा निश्चितोऽस्य द्ितीयता । 
बह्मणेव सखूपेण न तु बुद्धघा विरूपया । 
प्रथमं सद्वितीयत्वे ब्रह्मणोऽवगते सति । 
गुहाश्चयत्वं चरभं भ्याख्येयमविरोधतः ॥ 
गोः सद्वितोयेतयुक्ते सजातौयेनेव गवान्तरेणावगम्यते, न ठु विजातोयेनाइवादिना । तदिह चेतनो 
जोवः सरूपेण चेतनान्तरेणेब ब्रह्मणा सद्वितीयः प्रतीयते, न ध्वचेतनया विरूपया बुद्धध्रा । तदेवममृतं 
पिबेन्तावित्यत्र प्रथममवगते ब्रह्मणि तदनुरोधेन चरमं गुहाधयत्वं शालग्रामे हरिरितिर्व॑व्‌ व्याख्येयम्‌ । 
बहुलं हि गुहाभ्यत्वं बरह्मणः धुतय माहुः । तदिदमुक्तं ®तदुशंनादिति ® । तस्य ब्रह्मणो गृहाभयत्वस्य 
भामती~व्याख्या 
सिद्धान्त-- 
ऋतपानेन जीवात्मा निश्चितोऽस्य द्ितीयता । 
ब्रह्मणेव सर्पेण न तु वृद्धया विरूपया ॥ १॥ 
प्रथमं सद्वितीयत्वे ब्रह्मणाऽगते सति। 
गृहाश्रयत्वं चरमं व्याख्येयमविरोधतः।॥ २॥ 
ऋत पान करनेवाला ( कमं-फल-भोक्ता ) जीव है-पह्‌ तथ्य तो निश्चित है, उसमें 
` ऋतं पिबन्तौ -यहां द्विवचन के द्वारा प्रतिपादित जो द्वितोयता है, उसको निष्पत्ति ब्रह्म 
कोलेकरहीहोतो है, बुद्धि का लेकर नहीं, कंथोकि ब्रह्म जीव के समानलरूप का ( चेतन) 
भौर बुद्धि विरुदरूप की ( जड ) है । लोक में भो "यं गौ, सदिितीया"-एेसा कटने पर इस 
गो मे सद्ितीयता दूसरी गौ का लेकर ही मानी जाती दै, गदंभादिको लेकर नहीं, क्योकि 
दूसरी गो इस गौ को सजातीय ओर गदंभादि विज।तीय हे । फलतः “ऋतं पिबन्तौ" _ यह 
द्विवचन की उपपत्ति के लिए जीव के साथ ब्रह्म को जोड़ाजा सकताहै, क्योकि “न जायते 
भ्रियते वा विपश्चित्‌” ( कठो. १।२।१८ ) इत्यादि पूवं वाक्यों के द्वारा प्रतिपादित बरह्ममे दही 
गृहाश्नयत्व का वैसे हो अन्वय किथा जा सकता हे, जसे शालग्राममे हरि का। गुहाहितं 
गह्वरेष्ठं पुराणाम्‌” (कटो. १।५।१२ ) "यो वेद निहितं गृहायाम्‌” (त. उ, २।१ ), 
"आत्मानमन्विच्छ गुहां प्रविष्टम्‌” इत्यादि अनेक श्रौत-वाव्यों मे गुहाधित ब्रह्म का प्रतिपादन 
किया गया दै -इस तथ्य को सुचित करने क ए र्कार ने कटा दै-“तदशंनातु" (ब्र. ू. 
९।२।११ ) । तदशनात्‌" का अथं है--'तस्य (ब्रह्मणः) श्रुतिषु गहाश्चरयत्व दशंनात्‌" । जब कि 
पुवं वाक्थों में ब्रह्मका दशंन प्रस्तुत किया गया है, तब “सुकृतस्य लोके" इत्यादि परवर्ती 
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वतेमानमुभयोरविखूढम्‌ । छायातपावित्यप्यविरूढम्‌ । छायातपचत्पर स्परविलक्षण- 
त्वात्ससारित्वासंसारित्वयोः। अविद्याङतत्वारसंसारित्वस्य, ॥ 
संसारित्वस्य । तस्माद्धिज्ञानात्मपरमार्मानो गुहां पविष्टो गृद्येते ॥। ११॥ 

कुतश्च विक्ञानात्मपरमात्मानो गृद्येते- 


विक्ञेषणाश्च ॥ १२॥ 

विशेषणं च विज्ञानात्मपरमात्मनोरेव भवति । “आत्मानं रथिनं विद्धि शरीर 
रथमेव तु" ( का० १।३।६ ) इत्यादिना परेण ग्रन्थेन रथिरथादि रूपककल्पनया विक्षाना- 
त्मानं राथनं संखारमोक्षयो्न्तार कट्पयति । "सोऽध्वनः पारमाप्नोति तद्विष्णोः 
परमं पदम्‌, ( का० १।३।९ ) इति च परमात्मानं गन्तभ्यम्‌ । तथा ^तं दुदेशं गूढमचु- 
प्रविष्टं गुहाहितं गह्रेष्ठं पुराणम्‌ । अभ्यात्मयोगाधिगमेन देवं मत्वा धीरो हषशोकौ 
जहाति ( का० १।२।१२, इति पू्ैस्मिन्नपि ग्रन्थे मन्त्मन्तव्यत्वेनेतावेव विशेषितो । 
प्रकरणं चेदं परमात्मनः । श्रहमविदो वदन्तिः इति च वक्तृविशेषोपादानं परमात्मप- 


रिग्रहे घटते । तस्मादिह जीवपरमात्मानाबुच्येयाताम्‌ । पष पव न्यायः धा सुपणा 


भामती 
श्षुतिषु दलं नादिति । एवं च प्रथमावगतब्रह्यानुरोषेन सुकृतलोकवत्तिस्द मपि तस्य लक्षणया कव चिरन्यायेन 
गमयितध्यम्‌ । छायातपत्वमपि जोवस्याविद्याश्चयतथा ब्रह्मणश्च शुदधप्रका्स्वनावस्य तदनाध्यतया 
मन्तश्यम्‌ । इममेव न्यायं हा सुपणेत्यत्राप्युदाहरणे > क इ योजयति ® एष एव न्याय इति ® । 


त्रापि कि बुद्धिजीवौ उत जीवपरमात्मानाविति करणरूपाया अपि बदधेरेषासि 
पचन्तीतिवत्‌ कतस्वोपचाराद्‌ बुद्धिजीवाविह पवपक्षयित्वा सिद्धान्तयितत्यम्‌ । सिद्धान्तश्च 
भामती-ग्याख्या 


वावयों मे अभिहित सुङृतलोक कौ लाक्षणिक वृत्तिता भी ब्रह्म मे छत्रिन्याय यां' क्टयुपान- 
त्थाय से समज्जसहाजाताहे1 जीव ओर ब्रह्य का स्वरूपतः वंलक्षण्य दिखाने के किए कहा 
है-““छायातपौ" । वहां अविद्यारूप अन्धकार का आश्य होने के कारण जीव को छाया ओर 
शुद्ध स्वप्रकाशस्वरूप ब्रह्य को आतप ( प्रकाश ) कह्‌ दिया गया है ॥ ११॥ 

[ “आत्मानं रथितं ।व द्धि“ ( कठो° १।३। : ) इत्यादि वाक्यो के द्वारा रथ-रथी-रूपक 
के माव्यम से अभिग्यञ्जित जीवगतं गन्तृत्वं एवं “सोऽध्वनः पारमाप्नोति तद्विष्णोः परमं 


पदम्‌" ( कठा. १।३।९ ) इत्यादि वाक्यों से प्रतिपादित ब्रह्य मे गन्तव्यत्व॒( प्राप्यत्व ), इसी 


प्रकार “तं दुदंशं गृढमनुप्रविष्टं गुहाहितं गहरे पुराणम्‌ । अघ्यात्मयोगाविगमेन देवं मत्वा 
धीरो हषशोकौ जहाति 1" ( कठा. १।९।१२८ इत्यादि वायो से कथित जीवगत मन्तृत्व 
( साक्षात्कतृंत्व ) एवं ब्रह्मनिष्ठ मन्तव्यत्वरूप ( साक्षात्करियमाणत्व ) आ।दि विशेषणो कै हारा 
भी जीव नौर ब्रह्यही ' गृहा प्रविष्टो" सिद्ध होते है| । 

इसी न्याय ( गुहाधिकरण ) कौ याजना द्रा र्‌पर्णा सयुजा सखाया ( मुण्ड 
२।९।१ ) इस उदाहरण में भी करने के लिए भाष्यकार कहत ॒ह-* एष न्यायः रा सुपर्णा 
इत्येयमादिष्वपि” । [यहं योजना संद्वान्तिक नही, अपितु अभ्युपगममात्र है । कृत्वा ( वंसा 
मानकरं ) जो चिन्ता ( विचार } की जाती है, उस कृत्वाचिन्ता-(विचार या जभ्युपगममात्न) 
कहा जाता है, जसा कि श्री कुमारिल भद कहते हैँ -““यत्पुनः परावृत्य भाष्यकारेणोक्तम्‌- 
“अथवा पुनरस्तु ज्ञाने घमं इत्यरयुपेत्यवादमात्रम्‌ः तत्‌ पूर्वोक्त दोषपरिहारसामथ्यंप्रदशेनाथं 
ृत्वाचिन्तान्यायेनोक्तम्‌" ` ( तं वा० पृ° २८७ ) । द्रा सुपर्णा" - ईस मन्त्र मे भी यद्यपि 
सिद्धान्ततः जोव भौर ब्रह्य विवक्षित नहीं, तथापि यदि उनकी विवक्षा मान ली जाय, तब 





ऋतं पिबतो ब्रह्मस्वम्‌ ] दिन्दीसदितमामतीसंवलितम्‌ २८५ 


सयुजा सखाया ' (मुण्ड २।१।१) इ्येवमादिष्वपि । तक्रापि ह्यध्यात्माधिकारान्न प्रातो 
सखुपणाबुच्येते । ' तयोरन्यः पिष्परं स्वाद्रत्ति' इत्यदनलिङ्गा द्विज्ञानान्मा भवति । "अनषएन- 
प्न्यो ऽभिचाकशीतिः इत्यनशनचेतनत्वाभ्यां परमात्मा । अनन्तरे च मन्त्रे तावेव द्वष्द्‌- 
छव्यभावेन विशिनष्ि- समाने वृक्षे पुरुषो निम्नो ऽनोशया शोचति सुद्यमानः । जुष्टं यदा 
पश्यत्यन्यमोशमस्य महिमानमिति वीतशोकः" (मुण्ड० २।१।२) इति । अपर आद - वा 
खुप्णा' इति नेयश्गस्याधिकरणस्य सिद्धान्तं मजते; पेङ्गिरदस्यत्राह्मणेनान्यथा ग्याख्या- 
तत्वात्‌ । (तयोरन्यः पिप्पर्‌ स्वादत्तीति सच्वमनश्नन्नन्यो ऽभिचाकशीतीत्यनदनन्नन्यो - 
भिपश्यति ज्चस्ताबेतौ सरवक्षे्क्षौ' इति । स्वशब्दो जीवः, क्षे्श्नशब्दः परमात्मेति यवु- 
च्यते-तन्न; सच्वक्षेज्ञशब्दयोरन्तःकरणदारीरपरतया प्रसिद्धत्वात्‌ । तत्रेव च व्याख्या- 
तत्वात्‌-“तदेतत्सच्वं येन स्वप्नं पश्यति, अथ योऽय शारीर उपद्रष्टा स श्चेक्ञस्ताकेतौ 
सच्वक्षे्रश्लोः इति । नाण्यस्याधिकरणस्य पूवेपक्षं मजते । नह्यत्र शारीरः क्षेत्र्ञः कतृत्व- 
भामती 
भाष्यकृता स्फोरितः । तहृशशं नादिति च समाने वृक्षे पुरुषो निमग्नः इत्यत्र मन्त्रे। न खलु 
मुख्ये कतुत्वे सम्भवति करणे कतुस्वोपचारो युक्त इति कृत्वाचिन्तामदघाटयति ® अपर आह ® । 
® सत्वं ® दुद्धिः । घ्नङ्कुते ® सत्त्वज्ञब्दः इति ® । विद्धान्तायं ब्राह्मणं व्याचष्टे इत्यथः । निराकरोति 
® तन्न इति ® । ® येन स्वप्नं पयति इति ® । येनेति करणमुपदिज्ञति, ` ततश्च भिन्नं कर्तारं 
क्षेत्रज्ञम्‌ ® यो यं शारीर उपद्रष्टा इन्त ® । अस्तु तहं स्याधिकरणस्य पुवं पक्ष एव ब्राह्म गार्य, वचन. 
विरोबे स्यायस्याभासत्वादित्यत आह । ® नाप्यस्याधिकरणैस्य पुवं पक्तं भजते इति ® । एवं हि पुवंपक्ष- 








ल भामतो-च्याख्या र 
उसके उपपादन में गुहाधिकरण की क्षमता है, क्योकि ] “रा सुपर्णा"-इस वाक्य मे भी सन्देह 


किथाजाताद कि क्या यहाँ सुपर्णौ (दो पक्षियों) के रूपमे बुद्धि भौर जीव विवक्षित? 
अथवा जीव ओर ब्रह्म ? जसे एधांसि पचन्ति" ( लकंड्यां भोजन पकाती हँ ) यहाँ षाक 
के करण ( साधनीभरूत ) कष्टो मे पाक-कत्त्व का गौण प्रथोग होतादै, वंसेही बुद्धिरूप 
करण में कमं फल-भोग-कतंत्व का गौण प्रयोग मान कर बुद्धि ओर जीव कोमोक्ताकेरूपमें 
प्रस्तुत किया जा सकता है -एेसे पूर्वपक्ष का जो सिद्धान्त हो सकता दहै, वहु भाष्यकार ने 
“समाने वृक्षे पुरुषो निमग्नः" '-- इस मन्त्र मे द्रष्टुत्व द्रषटव्यत्वरूप विशेषणो के माध्यम से 
स्पष्ट कर दिया है-अध्प्ात्मातिकारान्न प्राङ्ृतौ सुपर्णावृच्येते ।" | 

इस सिद्धान्त को “कृत्वाचिन्ता' का कारण (अन।भमतता या अस्वरसता) दिखाते है- 
“अपर आहु" । सत्त्वं शब्द का अथं है- बुद्धि, अर्थात्‌ पेद्धिरहस्य नामके ब्राह्मण में उक्त 
मन्त्र की व्याख्पा करते हुए बुद्धि मौर जीव को कथित पक्षियों के लरूपमें प्रस्तुत कियादहै 
अतः जीव ओर्‌ ब्रह्म का वहां ग्रहण नहीं कर सकते । शङ्कु(वादा उक्त ब्राह्मण ही सिद्धान्त 
के अनुगण व्याख्या करते हुए कहता है कि उक्त ब्राह्मण मे 'सत्व' शब्द से जीव ओर क्षेत्रज्ञ 
पदसेन्रह्य का ग्रहण क्योंन किया जाय ? उसकी इस शङ्काका निराकरण करते हए कहा 
गया है-- तन्न" । लोक एवं वेद में सत्वः शब्द बृद्धि एवं कषेत्रज्ञ" शब्द शारीर ( जीव ) 
के लिए प्रसिद्ध माना जता है । उसी अथं में उसकौ व्याख्या भी की जाती है- "येन स्वप्नं 
पश्यति, अथ योध्यं शारीर उपद्रष्टा स क्षेत्रज्ञः, तावेतौ सत्त्वक्षे्रज्ञौ' 7 येन' शब्द के द्वारा 
स्बप्न-दशंन के करण (साधन) का उपदेश किया गया है । उससे भिन्न स्वप्न-रष्टा ( क्षेत्रज्ञ ) 
का निर्देश किया गया है-““योऽयं शारीर उपद्रष्टा" । उक्त ब्राह्मण को पूर्वपक्ष का उपस्थापक 
क्यो न मान लिया जाय ? इस प्रषन का उत्तर है--"नाप्यस्याधिकरणस्य पूर्वपक्षं भजने ।'" 














रेष ब्रह्मख्रशाङ्करभाष्यम्‌ [अ.१पा.२य्‌. १२ 


मोक्त॒त्वादिना संसारघमणोपेतो विवक्ष्यते । कथं तर्हि ? स्वेसंसारधमौतीतो बह्य- 
स्वभावश्चतन्यमात्रस्वरूपः; “अनश्नन्नन्योऽभिचाकशीति,' “अनश्नन्यो ऽभिपदयति ज्ञः” 
इति वचनात्‌ । 'तत्त्वम।स' , क्षें चापि मां विद्धिः गी० १३।२) इत्यादिश्चतिस्छ- 
तिभ्यश्च । तावता च विद्योपसंहारदशेनमेवमेवावकरपते, “तावेतौ सच्वक्षेशरक्लो न ह 
वा एवंविदि किचन रज आध्वंसतेः इत्यादि । कथं पुनरस्मिन्पश्चे “तयोरन्यः पिष्परं 
स्वादवत्तीति सर्वम्‌” इत्यचेतने सत्त्वे भोक्ठ॒त्ववचनमिति ? उच्यते -नेयं श्चतिरचेत- 
नस्य स्वस्य भोक्त॒त्वं वक्ष्यामोति प्रवृत्ता । कि तर्हि ? चेतनस्य क्षे्र्स्याभोक्त॒त्वं 
ब्रह्मस्वभावतां च वक्ष्यामोति । तदथं सुखादिविक्रियावति स्वे भोक्ठत्वमभ्यारोपयति । 
इदं हि कतृत्वं भोकठस्वं च सच्वक्ष्र्ञयोरितरेतरस्वभावाविवेकङ़तं कट्प्यते । परमा्थ- 
तस्तु नान्यतरस्यापि संभवति; भचेतनत्वात्सस्वस्य, अविक्रियत्वाच्च क्षे्रल्ञस्य । 
भविद्यापरत्युपस्थापितस्वभावत्वाच्च सत्वस्य सुतरां न संमवति । तथा च श्चतिः-- 


े भामती 
मस्य भजेत, यदि हि क्षेत्रज्ञे संसारिणि पयंवस्येत्‌ । तस्य तु ब्रह्यरूपतायां पयं वस्यन्न पुर्व॑पक्षमपि 


स्वीकरीतीत्यथः । अपि च ® तावेतौ सत्वक्ेतरज्ञौ न ह वा एवंचिदि किञ्चन रज आध्वंसते इति ® । 
रजोऽविद्या नाध्वं सनं न ॒संश्लेषमेवं विदि करोति । एतावतेव विद्योपसंहाराज्जीवस्य श्रह्माट्मतापरतास्य 
लक्ष्यत इत्याह ® ताता च इति । चोदयति ® कथं पुनः इति ® । निराकरोति ® उच्यते - नेयं श्ुतिः 


इति ® । अनश्नन्‌ जीवो ब्रह्माभिचाकशीती्युक्ते शङ्केत, यदि जोवो ब्रह्मात्मा नाइनाति, कथं तदयं स्मिन्‌ 
भोक्तुल्वावगमः, चतन्यस्तमानाधिकरणं {ह भोक्तृस्वमवभासत इति । तश्षिरासायाह श्रुतिः ® तयोरन्यः 


पिप्यल स्वाति इति %@ । एतदुक्तं भवसि - नेवं भोक्षतृष्वं जीवस्य तत्त्वतः, अपि तु बुद्धि सत्वं सुखादि- 

रूपपरिणतं चितिच्छायापस्योपपन्नचेतन्यमिव भुङ्कते, न पु तश्वतो जोवः परमास्मा भुङक्ते । तवेतद- 

भामती~व्याख्या 

उक्त ब्राह्यण-वाक्य पूर्वेपक्षपरक तब हो सकता था, जव किं वह्‌ क्षेत्रज्ञ ( संसरणशील जीव ) में 
पयंवसित होता किन्तु उक्त ब्राह्मण वाक्य का पर्येवसान ब्रह्म में ही होता है, अतः वह पूरवंपक्ष- 
परक नहीं हो सकता । ' तावेतौ सत्त्वक्षत्रज्ञौ न ह. वा एवंविदि किचन रज भाध्वंसते ।'° यहाँ 
^रजः' शब्द का अथं अविद्या गौर “आध्वंसन' का अथं संश्लेष ( सम्बन्ध ) है । फलतः विद्या 
( ब्रह्म-साक्षात्कार ) में उपसंहृत ( षयंवसित ) होने कै कारण उक्त ब्राह्मण वाक्य मे जीव- 
ब्रहयाभेदपरता लक्षित होती है-“"तावता च विद्योपसंहारदशंनमेवावकल्पते"' । आक्षेपवादी का 
कहना है कि "कथं पुनरस्मिन्‌ पक्षे तथोरन्यः पिप्पलं स्वाद्रत्तीति अचेतने सत्त्वे भोक्तृवचन- 
मिति” । अर्थात्‌ उक्त मन्त्र में यदि बुद्धि भौर जीवका ग्रहण किया जातादहै, तब 
जड्भूत बुद्धि तत्तव मे कम-फल-भोक्तृत्व वयोकर उपपन्न होगा ? इस आक्षेप का परिहार 
किया जाता ह--' नेयं श्रुतिरचेतनस्य सत्वस्य भोक्तृत्वं वक्ष्यामीति प्रवृत्ता । "अनश्नन्‌ जोवो 
बरह्याभिचकाशीति, एसा अन्वय मानने पर यह शङ्का हो सकती थी कि “यदि जीवो ब्रह्मात्मा 
नाश्नाति, कथं तद््यंस्मिनु भोक्तृत्वावगमः 7" क्थोकि श्चेतनोऽहं भोक्ता-इस प्रकार चतन्य कै 
अधिकरण.में ही भोक्तृत्व अवभासित होता है । उस शङ्खा का निरास करने के लिए शङ्का कौ 
दै-“तयोरन्यः पिप्पलं स्वाद्रत्ति”-इस प्रकार बुद्धिरूप प्रथम पक्षी मे प्रतिपादित भोक्तृत्व 
कंयोकर उपपन्न होगा ? इस शङ्का का उत्तर जो दिया गया-“नेयं श्रुतिरचेतनस्य सत्त्वस्य 
भोक्तृत्वं वक्ष्यामीति प्रवृत्ता" उसका भाशय यह्‌ है कि जो जीवगत भोक्तृत्व प्रतीत होता है, 
वहु तात्विक नहीं, अपितु बुद्धि का सत्त्वगुण सुखादिरूपेण परिणत होता है भौर बृद्धि ही 
चतम्य पुरुष का प्रतिबिम्ब पाकर चेतन के समान होकर अपने मे ( चैतन्यसमानाधिकरण ) 
भोक्तृत्व का अनुभव करती है, जीव तत्त्वतः ब्रह्म है, भोक्ता नहो- यहु विगत ॒ मध्यास-भाष्य 





" यन्नण्माकणक 
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(श्र वा अन्यदिव स्यात्तश्रान्यो.ऽन्यत्पश्येद्‌” इत्यादिना स्वप्नटष्टस्त्यादिष्यवहारषद- 
बिद्याविषय पव कतं त्वादिन्यवहारं दशेयति । “यत्र त्वस्य स्वैमात्मवाभृततत्केन कं 
पश्येत्‌ ( ब० ४।५।१५ ) इत्यादिना च विवेकिनः - कतृत्वादिभ्यवदाराभावं 
दशयति ॥ \२॥ 
( ४ अन्तराधिकरणम्‌ । घ° १३-१७ ) 
अन्तर उपपत्तेः ॥ १२ ॥ 

य एषोऽक्षिणि पुरषो दश्यत पष आत्मेति होवाचेतदख्तमभयमेतद्‌ ब्रह्मेति । 
तच्च यप्यस्मिन्सपिर्वोदकं वा सिञ्चति वतमैनी पव गच्छति ( छा० ४।१५।१ ) इत्यादि 
भामती 

ध्यासभाष्ये कृतव्याख्यानम्‌ । तदनेन कृत्वा चिन्तोदृधाटिता ॥ ६२ ॥ 
नन्वन्तस्तद्ध्मोपदेशञावित्यनेने बेतद्‌ गतार्थम्‌ । सन्ति खल्वत्राप्यमृतत्वादयो ब्रह्मधर्मा; श्रतिविम्ब- 

जीवदेवतास्वसम्भविनः । तस्माद्‌ ब्रह्मषरमोपदेशाद्‌ ब्रह्मेवात्र विवक्षितम्‌ । साक्षाच्च ब्रह्म शब्दोषाबा- 
नात्‌ । उच्यते- 

एष दुष्यत इत्येतत्‌ भ्रत्यक्षेऽथें प्रयुज्यते । 

परोक्षं ब्रह्म न तथा प्रतिबिम्बे तु युज्यते ॥ 

उपक्रमवक्षात्‌ पूवंभितरेषां हि वणनम्‌ । 

कृतं न्यायेन येनेव स खर्वन्नानुषज्यते ॥ 


भामती-ग्याख्या 

की व्याख्या ( विगत प° १४-१५ ) में स्पष्ट किया जा चुका है । फलतः “द्वा सुपर्णा सयुजा" 
इस मन्त्र में बुद्धि भोर जीव काही ग्रहण किया गया है, जौव भौर ब्रह्य का नही, फिर भी 
इसमे गुहाधिकरण की योजना अभ्युपगममात्र या कृत्वा चिन्ता है ॥ १२॥ 

विषय -“य एषोऽक्षिणि पुरुषो दश्यते एष आत्मेति होवाचेतदमृतमभयमेतद्‌ ब्रह्मेति । 
तद्‌ यद्प्यस्मिनु सपिर्वोदकं वा सिच्ति वतंमनी एव गच्छति" ( छां. ४।१५।१ ) इत्यादि 
शरुति-वाक्य कहते है कि “जो यह आंलमें पुरुष दिखाई देता है, वह्‌ आत्मा है-एेसा कहा 
गया है, वही अमृत है, अभय पद है, वही ब्रह्य है" । इसमे जो धृत या जल डाला जाता है, 
वह्‌ पलकों मे चला जाता है । 

संशय -- वह पुरुष क्या अक्षिगत , प्रतिबिम्ब है ? या विज्ञानात्मा (जीव)? या 
इन्द्रिय का भविषठाता देव ? भवा परमेश्वर ( ब्रह्म ) 1 

पूव पक्च की असंभावना--यह उदाहरण “अन्तस्तदर्मोपदेशात्‌” ( ब्र.सू. १।१।२० ) 
इस अधिकरण से ही गतार्थहो जातादहै, वधोकि इस वाक्यमेभी बरहम के अमृतत्व, अभय- 
त्वादि रसे धमं अभिहित, जो कि प्रतिबिम्ब, जीव भौर देवता में सम्भावित नहीं, 
भतः ब्रह्म-धरमो का उपदेश होने के कारण हृश्यमान पुरुष के रूप में ब्रह्म ही विवक्षित है, 
इतना ही नही, श्रह्म' शब्द साक्षात्‌ निर्दिष्ट है-““एतद्‌ ब्रह्य” । इस प्रकार काः नि्णंय देने 
के लिए अधिकरणान्तर की क्या आवश्यकता ? 


पक्ष कौ संभावना- 
प एष हश्यत इत्येतत्‌ प्रतयक्षेऽ्थे प्रयुज्यते । 


परोक्षं ब्रह्म न तथा प्रतिबिम्बे तु युज्यते ॥ १॥ 
उपक्रमवशात्‌ पूर्वमितरेषां हि व्णेनम्‌ । 
कृतं न्यायेन येनेव स खत्वत्रानुषज्यते ।\ २॥ 
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श्रयते । तच्च संशयः - किमयं ्रतिबिम्बारमा ऽक््ययिकरणो निर्दिश्यते, अथवा विक्षा- 
नात्मा, उत देवतात्मेन्द्रियस्याधिष्ठाता, अथवेश्वर इति । {कि तावत्पा्म्‌ ? छायात्मा 
पुखषध्रतिरूप इति । कुतः ? तस्य दृ्यमानत्वभ्रसिद्धेः । "य॒ पषोऽश्िणि पुरुषो दश्यते" 
इति च भ्रसिद्धवदुपदेशात्‌ । विज्ञानात्मनो वाऽयं निदश्च इति युक्तम्‌ । स हि चश्चुषा 
रूपं पदयंश्चध्चुषि सन्निहितो भवति । आत्मशब्दश्चास्मिन्पक्षे ऽचक्रूलो भवति । आदित्य- 
पुरुषो वा चश्चुषो ऽनुग्राहकः प्रतीयते; 'रद्िमिभिरोषोऽस्मिन्प्रतिष्ठितः, ( बृ० ५।५।२ ) 
इति श्चुतः, अश्रृतत्वादोनां जच देवतातमन्यपि कथंचित्समवात्‌ । नेश्वरः; स्थानविशेष- 
निदंशादिस्येवं प्राप्ते त्रूमः- परमेश्वर पवाश्जिण्यभ्यन्तरः पुरुष इदोपदिष्ट इति । 


भामती 

ऋतं पिबन्तावित्यत्र हि जोवपरमारमानौ प्रथमावगताविति तदनुरोधेन गुहाप्रवेश्ादयः पश्चादव- 
गता व्याख्याताः, तद्वदिहापि य एषोऽक्षिणि पुरुषो दृश्यत इति प्रत्यक्षाभिघानात्‌ प्रथममवगते छायापुरषे 
तदनुरोषेनामृतत्वाभयत्वादयः स्तुष्या कथञ्चिद्‌ व्याख्येयाः । तत्र चामृतत्वं कतिपयक्षणावस्थानाव्‌ , 
अभयत्वमचेतनत्वात्‌ , पुरुषत्वं पुदषाकारत्वाद्‌ , आ्मत्वं कनीनिकायां व्यापनात्‌ , बह्यरूपत्वमुक्तरूपा- 
मृतत्वादियोगात्‌ । एवं वामनीत्वादयोऽप्यस्य स्तुस्येव कथच्िन्नेतव्याः । कञ्च लं चेत्यादि तु वाक्यमग्नीनां 
लाचा्यंवाक्यं नियन्तुमहुंति । आचायंस्तु ते गाति वक्तेति च गत्यन्तराभिप्रायं, न तुक्तपरिलिष्टानिप्रायम्‌ । 
तस्माच्छायापुरुष एवात्रोपास्य इति पूवं; पत्तः । सम्भवमात्रेण तु जीवदेवते उपन्यस्ते, बाघकान्तरोप- 
दर्ानाय चेष दुक्यत इत्यस्यात्राभावात्‌ । अन्तस्तद् मोपदेजञादित्यनेन निराकृतत्वात्‌ । 





भामती~व्याख्या 

जसे “ऋतं पिबन्तौ" ( कठो. १।३।१ ) यहाँ पर जीव मौर ब्रह्य प्रथमतः अवगत दहै, 
अतः उसके अनु रोध पर पश्चात्‌ अवगत गुहा-प्रवेशादि भी जीव-ब्रह्मपरक माने जाते हैँ। वसे 
ही “य एषोऽक्षिणि पुरुषो दष्यते'--एेसा प्रत्यक्षाभिधान होने के कारण प्रथमावेगतत छाया 
पुरुष मे ही पश्चात्कधथित अमृतत्व, अभयत्वादि घर्मो का स्तुत्यथंक समन्वय करना होगा, ब्रह्म 
म नहीं, ककि वहे परोक्ष है, "एष! पद के हारा उसका निर्देश नहीं किया जा सकता । 
छायापुरुष में कतिपयक्षणावस्थायित्व होने के कारण अमृतत्व, अचेतन होने के कारण अभयत्व 
( भय की अनुभूति का अभाव), पुरुष की छाया मे पुरुषाकारता होने के कारण पुरषत्व, 
कनीनिका ( काली पुतली ) पयंन्त गति होने के कारण आत्मत्व अत सातत्य गमने" धातु 
से निष्पन्न आत्मत्व का अथंभूत सवंत: व्याप्तत्व ), अमृतत्वादि का योग हने के कारण ब्रह्मत्व 
घट जाता है। इसी प्रकार वामनीत्व ( वामसंज्ञक कमे-फलों का ) नेतृत्व, भामनीत्व 
( प्रकाशशूपत्व ) आदि की व्याख्या भी प्रस्तुत की जा सकती है । यह जो कहा जाता है कि 
“प्राणो ब्रह्म कं ब्रह्म खं ब्रह्म" ( छां. ४।१०।५ ) एसे उपक्रम के अनुरोध पर “य॒ एषोऽक्षिणि 
पुरषः” (छां. ४।१५।१) । वहां भी ब्रह्य का परामशं किया जाना चाहिए । वह कहना उचित 
नही, क्योकि श्राणो ब्रह्म'-यह अग्नियों का एवं “य एषोऽक्षिणि पुरुषः" यह आचाये का 
वाक्य है । अन्यकतृक वाक्य के अनुरोध पर अन्यकतुंक वाक्य का नियमन नहीं किया जा 
सकता । "“भाचायंस्तु ते गति वक्ता" ( छां. ४।१४।१ ) यह्‌ वाक्य भी अग्नियोंकाही है, अतः 
वहु भो इस आचाय-वाक्य का नियमन नहीं कर सकता । पूवं पश्च की निभरता छायापुरुष 
मेही रहै, जीव ओर अधिष्ठाता देव का उपन्यास केवल सम्भावना के आधार पर कर दिया 
गया है, वस्तु-स्थिति को लेकर नहीं, क्योकि “एष हश्यतेः-इस वाक्य का सामञ्जस्य भी 
देवतादि मे नदीं होता, "अन्तस्तद्धर्मोपदेशात्‌"- इस अधिकरण के दवारा जीवादि का निरास 
कियाजाचुकादटै। 
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कस्मात्‌ ? उपपत्तेः । उपपद्यते हि परमेश्वरे गुणजातमिदहदोपविक्ष्यमानम्‌ । भात्मस्वं 
ताबन्पुख्यया चर्या परमेश्वर उपपद्यते; “स आत्मा तत्वमसि इति श्रतेः । अग्त- 
त्वाभयत्वे च तस्मिन्नसछ्च्छुतौ श्रयेते । तथा परमेश्वराचुरूपमेतदक्षिस्थानम्‌ । यथा 
भामती 
एवं प्राक्च उच्यते - "यः "एषः" इति । 
मनिष्पश्नाभिधाने दवे सवंनामपदे सती । 
प्राष्य सन्निहितस्थाथं भवेतामभिधातृणी ॥ 
सक्निहिताश्च पुरषात्मादिशब्दास्ते च न यावत्‌ स्वा्थंमभिदघति तावर्वं नामभ्यां ना्ंतुषोऽष्य- 
भिधोयत इति कुतस्तदथंस्यापरोक्षता । पुरुषात्मशब्दौ च सवं नामनिरपेक्षौ स्वरसतो जोवे वा परमारमनि 
वा वत्तते इति । न च तयोश्चद्लुषि प्रतयक्षदक्त॑नसिति निरपेक्षपुरषपदग्रत्यायितार्थानुरोधेन य एष इति 
व्यत इति च ययासम्भवं ष्याष्येयम्‌ । उ्याख्यातच्च सिद्धवद्पादानं श्ञास्त्रा्यपेकं विदरष्िषयं प्ररोचना. 
थम्‌ । विदुषः शास्त्रत उपलब्धिरेव दुडतया प्रत्यक्षवदुपचयंते प्रशंसा्थमित्यथं; । अपि च तदेव चरमं 
परधमानुगुणतया नोयते यन्नेतुं शक्यम्‌ , अल्पञ्च । इह त्वमृतत्वादयो बहवश्चाशक्याश्च नेतुम्‌ । न हि 
स्वतत्ताक्षणावस्थानमात्रमद्धतत्वं भवति । तथा सति कि नाम नातं स्यादिति व्यथंममृतवदम्‌ । भयाभये 
भामती-~ग्याख्या 





सिद्धान्त - 
अनिष्पन्नाभिधाने द्वे सर्वनामपदे सती । 
प्राप्य सन्निहितस्याथं भवेतामभिधातुणी ॥ 

यः" ओर "एषः-ये दोनों सवनाम पद प्रथम श्त होने पर भी सापेक्ष होने के कारण 
चाक्षुषत्वरूप अथं के अभिधान मे परिनिष्पन्न ( पयंवसित ) नहीं हो सकते, अतः सन्निहित 
पुरुष" पद के विशेष्यरूप अथं को पाकर ही वे अभिधाता ( वाचक ) होते ह । पुरुष" ओौर 
आत्मा" आदिं सन्निहित पद जव तक अपने अथं का अभिधान नहीं कर लेते, तब तक स्वनाम 
पदों \ "यः" ओर एषः" ) के द्वारा किसी भी अथं का अभिधान नहीं किया जा सकता, तब 
भपरोक्षत्व या चाक्षुषत्वरूप अथं का बोध वे करपोकर करा सकेगे ? "पुरुषः ओर "आत्मा" ये 
दोनों पद सवनाम पदों से निरपेक्ष होकर निसगेतः जीव या परमात्मा ( ब्रह्य) कै बोधक 
हीते ह । जीव ओर ब्रहम का चक्षु मे प्रत्यक्षतः दशंन नहीं होता । फलतः निरपेक्ष “पुरुष पद 
के दवारा जबं अपने अथं का अभिधान हो जाता है, तव उसके अनुरोध षर “यः, ओर "दषः" 
इन दोनों सर्वनाम पदों की यथासम्भव व्याख्या करनी होगी । भाष्यकार ने इस अधिकरण के 
अन्त मे वंसी ही व्याख्या की है--“अरिमश्च पक्ष प्रसिद्धवद्पादानं शास्त्रादयपेक्षं विदरद्विषयं 
प्ररोचनार्थम्‌” । आशय यह है कि महावाक्यादि के द्वारा विद्वान्‌ को जो बोध प्राच होता है, 
वेह परोक्ष होने परभी रुष होने के कारण भ्र्यक्ष कहु दिया गयाहैकिउक्तज्ञान की 
सतुति सम्पन्न हो । [ “तत्वमसि” आदि शास्त्र के दारा प्रव्यक्त बोध की उत्पत्ति माननेवाले 
ञाचार्यो के मतसे ब्रह्य के लिए भी "एष हृष्यते शास्त्रेण" - एसा ग्यवहारहौ सक्ता है, 
किन्तु वाचस्पति मिश्र के मत से नहीं] । 

दूसरी बात यह्‌ भी है किप्रथमोपस्थिति के अनुसार पश्चादुपस्थित पदाथं का 
सामञ्जस्यं वहां ही किया जाता है, जहाँ वेसा करना सम्भव हो । प्रकृत मे अमृतत्वादि रसे 
बहुत धमं है, जिनका अन्यत्र संगमन सम्भव नहीं, वरयोकि किसी पदाथं का केवल अपनी सत्ता 
के क्षण में रहना ( कतिपयक्षणावस्थायित्व ) मुख्यतः बमृतत्व नहीं कहा जा सकता, वैसा 
मान लेने पर संसार की कौन वस्तु अमृत न दन जायगी ? तब “अमृत विशेषण अत्यन्त ग्यथं 

2.9 
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हि वरमेश्वरः स्वेदो बेरलिक्तः; -अपदहतपाप्मत्वादिश्चवणात्‌ ; तथा.ऽक्षिस्थानं सर्वजञेप- 
रद्ितमुपदिष्ट, त च्प्यस्मिन्सर्पिर्वादकं वा सिञ्चति वत्मेनी एव गच्छति, इति श्यतेः । 
संयद्चामत्वादिगुणोपदे शश तस्मिन्नवकर्पते- "पतं संयद्वाम इत्याचक्षते, पतं हि 
खवणि वामान्भभिसंयन्ति' । पष उ एव वामनीरेष हि सर्वाणि वामानि नयति, । पष 
उ एव भामनीरेष हि सवषु रोकेषु भाति' ( छा० ४।१५।२,३,४ ) इति च । अत उप. 
पेरम्तरः परमेश्वरः ॥ १३ ॥ 
स्थानादिग्यपदेश्चा्च ॥ १४ ॥ 
कथं पुनराकाशवत्स्वंगतस्य ब्रह्मणो ऽक्ष्यदपं स्थानमुपपद्यत इति ? अत्रोच्यते - 
भामती 

अपि वेतनषमो नाचेतने सम्भवतः । एवं वामनीत्वादयोऽष्यत्यत्र बह्मणो नेतुमक्षाक्याः । प्रत्यक्षव्यपदेश- 
्ओोपपावितः । तदिदमुक्तम्‌ ® उपपत्तेः इति ® । एतदमृतमभयमेतद्‌ बरह्त्युक्ते स्यावाहाद्का-- ननु सवंगत- 
स्ये्वरस्य कल्माद्विशेषेण चक्षुरेव स्थानमुपदि्यत इति, तत्परिहरति श्रुतिः & तचदयष्यस्मिन्‌ सपिर्वा. 
दकं वा सिश्नति बर्म॑नी एष गच्छति इति ® । वत्म॑नी पक्ष्मस्थाने । एतदुक्तं भवति- निर्लपस्येश्वरस्य 
निर्खेपं चक्षुरेव स्थानमनुरूपमिति । तदिदमुक्तं ® तथा परमेश्वरानुरूपम इति ® । ® संयद्वामादिगुणो- 
पदेक्षश्च तस्मिन्‌ ® ब्रहुाणि ® । ® कल्पते ® धटते, समवेता्थर्वात्‌ । प्रतिबिभ्बादिषु स्वसमवेतार्थः । 
वननीयानि पसम्भजनोयानि श्लोभनीयानि पुण्यकलानि वामानि । संयन्ति संगच्छपानानि वामान्यनेनेति 
संयामः परमात्मा । तत्कारणत्वात्‌ पुण्यफलोत्पत्तेः । तेन पुण्यफलानि संगच्छन्ते । स एव पुण्यफलानि 
वामानि मयति लोकमिति वामनीः । एष एव भामनोः । भामानि भानीनि तानि नयति लोकमिति 
भामनीः । तदुक्तं शस्या - "तमेव भान्तमनुभाति सवं तस्य भासा सवंमिदं विभाति, इति ॥ १३ ॥ 


आक्षङ्कोत्तरमिदं सूत्रम्‌ । भाशङ्कामाह % कथं पुनरिति% । स्थानिनो हि स्थानं महद्‌ वृष्टम्‌ । यथा 


भामती~व्याख्या 
हो जातां है । भय मौर अभय भी चेतन के धमं है, अचेतन बुद्धि में वे सम्भव नहीं होते। 


सी प्रकार वामनीत्व, भामनीत्वादि धमं भी ब्रह्म से अन्यत्र संगमित नहीं किए जा सकते । 
"हश्यते"- इस प्रकार के प्रत्यक्षता-व्यवहार का शास्त्रीय ज्ञान मे तात्पयं बताया जा चुका 


है । इद्र प्रकार के उपपादन को सुचित करने के लिए सूत्रका? ने कहा है- “उपपत्तेः । 


एतदमृतमभयमेतद्‌ ब्रह्म“-एेसा कहने पर आशड्धा की जा सकती है-“कथं 
पुनराकाशवत्‌ सवं गतस्य ब्रह्मणोऽक्ष्यत्पं स्थानभुपपद्यते ? अर्थात्‌ आकाश के समान व्यापक 
मरहम को एक ओंख-जंसे स्वल्प स्थान में सीमित क्योकर किया जा सक 1 है? इस आशङ्का 
का परिहार श्ृति के द्वारा किया जाता है--“तद्यद्यपि अस्मिन्‌ सपिर्वोदकं षा सिञ्चति 
वतंमनी एव गच्छति” ( छां. ४।१५।१) । आशय यह है कि निले ब्रह्य का चक्षुपात्र- 


जेसा निष्प स्थान ही उचिततम है, भाष्यकार यही कह रहे है - “तथा परमेश्वरानुरूपमेत. 


दक्षिस्थानः?' । “संयद्वामत्वादिगणोपदेशश्च तस्मिन्‌ अवकल्पते'"- इस भाष्य में ^तस्मिन्‌" का 
अथं ब्रह्मणि भौर (अवकल्पते का अथं घटते है, क्योकि ब्रह्य मे ही विशेषण पदों का अथं 
समन्वित होता है, प्रतिबिम्बादि में नहीं । "वन सम्भक्तौ" घातु से निष्पन्न “वामन्‌" शब्दका अथं 
है- शोभन, अतः पुण्यरूप कर्म॑-फल के लिए "वननीयानि संभजनीयानि पुण्यफलानिः-इस 
व्युत्पत्ति के अनुसार प्रयुक्त हुभा है । ब्रह्य को संयद्वाम" इस लिए कहा जाता है किं वहू 
संयन्ति संगच्छमानि वामानि अनेन--इस प्रकार पुण्य फल का गमयितादहै। ब्रह्य को ही 
“भामनी' कहा गया है, क्योकि वहु भामसंजञक प्रकाश का नेता ( प्रकाशक) है, जैसा कि 
शति कहती है-““तमेव भान्तमनुभाति सवम्‌ ( कौ. त्रा. २।५।१५) ॥ १३॥ 
“स्थानादिन्यपदेशाच्च'-- यह्‌ सूत्र जिस शङ्का का उत्तर दहै, वह शङ्का है--कथं 
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भवेदेषाऽनवकलृतिः, यद्येतदेवेक स्थानमस्य निर्दिष्टं भवेत्‌ । सन्ति शन्यान्यपि पृथि 
२ स्थानान्यस्य निर्दिष्टानि- श्यः 1 ( स ७।३ ) इत्यादिना । 

चक्षुरपि निर्दिष्टम्‌ - यश्चक्षुषि तिष्ठन्‌" इति । ‹ ' इत्यादि. 
प्रहणेनेतदरंयति- न केवलं स्थानमेवेकमजुचितं ब्रह्मणो निर्दिश्यमानं दश्यते, {कि 
तरि ? नामरूपमित्येवंजातीयकमप्यनामरूपस्य नहाणो ऽनुचितं निर्दिश्यमानं रयत 
 वस्योदिति नामः, 'दिरण्यद््मः, ( छा० _१।६।७,६ ) इत्यादि । निशणमपि सद्‌ ब्रह्य 
नामरूपगतेगंणेः सगुणमुपासनाथं तन्न तश्रोपविश्यत इत्येतवप्युक्तमेव । सर्धंगतस्यापि 
ह्मण उपलब्ध्यर्थं स्थानविशेषो न॒ विरखभ्यते, शालग्राम इव विष्णोरित्येतदष्यु- 
कमेव ॥ १४॥ 

पुखविचिशाभिधानादेव च ॥ १५ ॥ 

अपि ख नेवात्र विवदितव्यं - कि ब्रह्मास्मिन्वाक्ये.ऽभिधीयते न वेति ! सुख- 

विशिष्टाभिधानादेव ब्रह्मत्वं सिद्धम्‌ । खुलविशिष्टं हि ब्रहम यद्वाकयोपक्रमे क्रान्तं 
भामती 

यावसामण्िः । तत्कथमत्य्पं चक्षुरचिष्टानं परमास्मतः परममहत इति शङ्कार्थः । परिहरति ®थन्रो. 
च्यते इति । स्थानान्यादयो येषां ते स्थानादयो नामरूपप्रकारास्तेषां व्यप देक्षात्‌ सवं गतस्येकस्थाननियमो 
नावकल्पते, न तु नानास्थानत्वं नभस इव नानासुचीपान्ञादिस्थानत्वम्‌ । बिज्ञेषतस्तु ब्ह्मणस्तानि 
तान्युपासनास्थानानीति तेरस्य युक्तो भ्यपदेशः ॥ १४ ॥ 

अपि च प्रकृतानुसारादपि ब्रह्येवात्र प्रत्येत्य, न तु प्रतिविभ्बजीवदेवता इत्याह भुत्रकारः- 
® सुलविशिष्टाभिषानादेव च ® । एवं खलूपाख्यायते - उपकोसलो ह वे कामणायवः सस्यकाये जायक्ति 
बह्यचर्ययमुवास, तस्याचाय॑स्य द्वाद वर्षाण्यग्ननुपचचार, स चाचार्योऽन्यान्‌ ब्रह्मचारिणः ्वाष्यायं 
ग्राहयित्वा समावत्तंयामास, तमेवेकमुपकोसलं न समावत्तंयति स्म, जायया च तत्समाव्तंनायायितोऽवि 
तद्रचनमवधोर्याचार्यः प्रोषितवान्‌ । 
सिम 


भामती~-ज्याख्या 

पृनराकाशवत्‌ सवंगतस्य ब्रह्मणोऽकष्यत्पं स्थानमुपपद्यते ?" ब्रह्मरूप स्थानी पदाथं का स्थान 
वेसे ही महानु होता है, ज॑से जल-जन्तुभों का समुद्र, तब उस महान्‌ ब्रह्य का अक्षि-जेसा स्वल्प 
स्थान क्योकर बन सक्ता है -यह शङ्का का अथं है । उस शङ्का का परिहार है-“अत्रो- 
च्यते” । सूत्र-घटक (स्थानादि" शब्द का समास है “स्थानानि आदयो येषां ते स्थानादयः' 
ईस प्रकार नामरूपादि समस्त प्रप जिसका निवार-स्थान है, एसा सवगत परमेश्वर किसी 
एक स्थान पर नियन्त्रित व्योकर हो सकेगा ? उक्त शङ्का के परिहार सूत्र काभाव यहूहैकि 
जसे व्यापक आकाश का सुची-पाश ( सुरईके छेद) के समान स्वल्प स्थान निदि होता है, 
वसे ही व्यापक ब्रह्म का अक्षि, दहुरादि स्वल्प स्थान में निर्देश उपासनाके लिएहो नाना 
अनुचित नहीं ।॥ १४॥ 

प्रकरण के अनुसार भी अक्षिपुरुष के रूपमे ब्रह्म ही निर्दिष्ट है, प्रतिबिम्ब, जीव ओर 
देवता नहीं -एेसा सूत्रकार कहता है-“सुखविशिष्टाभिधानादेव च ।" एसी उपाख्या कंथा) 
प्रसिद्धहै कि कमल ॐ उपकोसलनामक पुत्र ने आचायं सत्यकाम जाबालि की शरण जें 
बारह वषं-पयंन्त ब्रहाचयें ब्रत का पालन किया, आचाय की अग्रियो की सेवा कौ। आचाय 
ने अन्य बहुत-से अन्ते सियो को वेः-वेदा ङ्ख पढ़कर उभका समावतंन (गुरु-कुल से अवकाश) 
संस्कार कर दिया, किन्तु एक उपकासल का समावतंन नहीं किया । गुरुपत्नी के अनुरोध 
करने पर भी आचायं ने उसका समावतंन नहीं किया । तब अत्यन्त चिन्नमनस्क उपकोसष्छ 
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।|| श्राणो प्रहा कं ब्रह्म खं बह्म इति, तदेवेहाभिंहितं, ! भ्रकृतपरिग्रहस्य न्याय्यत्वात्‌ । 
| | | 'आचायंस्तु ते गति वक्ता' ( छा० ४।९४।१ ) इति च गतिमाज्ाभिधानप्रतिक्ञानात्‌ । 
| | कथं पुन्वाक्ष्योपक्रमे खुलवि शि ब्रह्म विक्चायत इति ? उच्यते-श्राणो बह्म कं बह्म खं 
| बरह्म ' इत्येतदग्नोनां वचनं श्रत्बोपकोसल उवाच -"विज्ञानाम्यहं यत्प्राणो ब्रह्म, क च 
| | खंच तु न विजानामि' इति । तच्ेद्‌ प्रतिवचनम्‌ - "यद्वाव कं तदेव खं यदेव स्रं तदेव 
कम्‌' ( ऊा० ७।१०५ ) इति । तत्र खंशब्दो भूताकाशे निरूढो लोके । यदि तस्य 





यिशेषणत्वेन कशब्द: सुखवाचौ नोपादीयेत, तथा सति केवले भूताकाशे प्रह्मशब्दो 
नामादिष्विच प्रतोकाभमिप्रायेण भरयुक्त इति प्रतीतिः स्यात्‌। तथा कंशब्दस्य विषयेन्द्रि- 

| भामती ह 

| ततोऽतिदूनमानसमग्निपरिचरणक्रुश्लमृपेत्य त्रयोऽनयः करणापराधीनचेतसः अहषानायाऽस्मं 
|| दुढभक्तये समेत्य ब्रह्मविश्चामुचिरे-प्राणो बह्य कं ब्रहम खं ब्रह्मेति । अथोपकोसल उबाच-- विजानाम्यहं 
| श्राणो घ्रहोति, स हि सूत्रात्मा विभूतिमत्तया ब्रहुमरूपाविर्भावाद्‌ ब्रहेति, किन्तु कं च खं च ब्रहोत्येतन्न 

| ` विजानामि, नहि विषयेन्द्रियसम्पकजं सुख मनित्यं लोकसिद्धं॑खं च भृताकाश्चमचेतनं ब्रहम भवितुमहंति । 

| भयेनमगलयः ्रत्युचुः--यद्वाव कं तदेव खं यदेव खं तदेव कमिति 1 एवं संभूयोक्त्वा प्रत्येकं च स्वविषयां 

| वि्ामूचः - पुथिव्यगिनिरक्षमादित्य इत्यादिना । पुनस्त एनं संभूयोचु.--एषा सोभ्य तेऽस्मद्विद्या प्रस्येकमुक्ता 

| श्वविषया विद्या, मारमविद्या चास्माभिः संभूय पूर्वमुक्ता - प्राणो ब्रह क ब्रह्य खं ब्रहोति, आचायस्तु ते 

| || | गति वक्ता । त्रहुाविद्येयमुक्तास्माभिगं तिमात्रं त्ववश्षिष्टं नोक्तम्‌ , तत्त विद्याफलग्राक्तये जावालस्तवाचार्यो 
॥| | दक्ष्यतीत्युषरवाऽग्नय उपरेमिरं । एवं व्यवस्थिते यद्वाव कं तदेव खं यदेव खं तदेव कमित्येतद्‌ श्याचष्दे 
॥।. भाष्यकारः ® तत्र खंशब्दः इति ® । ® प्रतीकाभिप्रायेण इति ® । आशयान्तरग्रत्ययस्याश्चयान्तरे क्षेपः 








| | भामतो~व्याख्या 
॥|| को गाहुपत्य, दक्षिणा ओर आहवनीय नाम की ) तीनों अग्नियों ने मिलकर करुणाद्र मन से 
उस अपने परम श्रद्धालु भक्तं उपकोसल को ब्रह्मविद्या का उपदेश किया - “प्राणो ब्रह्य, कं 
ब्रह्य, खं ब्रह्म" । उपकोसल ने कहा- मै श्राणो ब्रह्म" -- यहु जानता हूं क्योकि प्राणरूप 
सूत्रात्मा हिरण्यगभं) बृहद्‌ विभरुतियो से सम्पन्न होने के कारण ब्रह्म कहा जाता है, किन्तु “कं 
च खं च ब्रहा"--यह्‌ समञ्च मे नहीं आता, वथोकिं विषय ओर इन्द्रियो के सम्बन्ध से जनित 
लौकिक अनित्य सुख ओौर लोकप्रसिद्ध अवकाशात्मक आकाश कभी ब्रह्म नहीं हो सकते । 
| तब उक ब्रह्मचारी को अग्नियों ने मिलकर कहा-- “यद्वाव कं तदेव खं यदेव खं तदेव कम्‌ ।'” 
| इस प्रकार का सामूहिक उपदेश देने कै अनन्तर तीनों [ गाहंपत्य, अन्वाहायेपचन 
(दक्षिणाग्नि) भौर आहवनीय ] अग्नयो ने क्रमशः प्रथक्‌-पृथक्‌ शिक्षा दो--"“पृथिव्यम्नि- 





| रलन्नमादिव्यः*--इत्यादि । पूनः तीनों ने मिलकर उपदेश किया -““एषा सोम्य ॒तेऽस्मद्विद्या"" 
| | अर्थात्‌ यह्‌ हमारी अपनी विद्या है ओर आत्मविला कातो हम तीनों ने मिख्कर उपदेश 
| कियाथा -"प्रागो ब्रह्म कं ब्रह्य खं ब्रह्म आचायंस्तुते गति वक्ता ।" अर्थात्‌ हम रोगोंने 
| | केवल आत्मविद्या कह दी है, गति (मागं) मात्र अवशिष्ट है, बहु विद्या-फल की प्राप्ति के लिए 
| आवायं जाबाल कगे । इतना कहकर अग्नि्यां उपरत हो गई । “यदेव कं तदेव खं यदेव खं 
| तदेव कम्‌'' - इसको व्याख्या भाष्यकार कर रहे है - “तत्र खं शब्दो भूताकाशे निरूढः । 

भाष्यकार ने जो कहा है-- ब्रह्मशब्दो नामादिष्विव प्रतीकाभिप्रायेण प्रयुक्तः" । वहां प्रतीक 
। का अथं है--“अन्यविषयक प्रतीति का अन्यत्र क्षेपण ( आरोपण ), जैसे श्रह्य' शब्द, परमात्मा 
| का वाचक है, किन्तु उसका नामादि मे प्रयोग ( अर्थात्‌ इसको ही ब्रह्म समञ्चना चाहिए जा 
| किं नामादिहै)। उसी प्रकारजो भ्रूताकाण दहै, उसे ही ब्रह्य समञ्लना। यह सिदढान्ततः 








करे भ 9 


अश्षिपुरुषस्य त्रहात्वम्‌ ] हिन्दोसदितभामतोसंवलितम्‌ २९३ 


यसंपक जनिते सामये खुखे प्रसिद्धत्वात्‌ , यदि तस्य खंशाब्दो विशेषणत्वेन नोपा- 
शोत, लोकिकं उखं ब्रहेति प्रतोतिः स्यात्‌। इतरेतरविशेषितौ तु कंखंशब्दो 
सखुखात्मकं ब्रह्म गमयतः । तज द्वितीये ब्ह्मशब्दे-ऽनुपादीयमाने कं खं ब्रह्मत्येवोच्यमाने 
कंशब्दस्य विशेषणत्वेनेवोपयुक्तस्वार्घुलस्य शुणस्याभ्येयत्वं स्यात , तन्मा भूदि्यु- 
भयोः कखंशथ्वयो ब्रहमशब्दशिर स्तवं कं ब्रह्म खं ब्रह्म' इति । इष्टं हि सुखस्यापि गुणस्य 
गुणवद्धश्ेयत्वम्‌ । तदेवं वाक्योपक्रमे सुखविशिष्टं बरह्मोपदिश्म्‌ । प्रत्येकं च' गाहंपत्या- 
वथो.ऽग्नयः स्वं स्वं महिमानसुपदिक्ष्य “पषा सोम्य त.ऽस्मद्धिद्यात्मविदया च, इत्युप- 
संहरन्तः पूवे ब्रह्म निर्दिष्टमिति क्ञापयन्ति । (आचार्यस्तु ते गति वक्ता, इति च गति- 
मा्राभिधानप्रतिज्ञानमर्थान्तरविवक्षां वारयति । यथा पुष्करपलाश आपो न 


भामती 
प्रतीकः, यथा ब्रहुाजञब्दः परमात्मविषयो नामादिषु क्षिप्यते-- इदभेव तदे ब्रह्म ज्ञेयं यन्नामेति । तथेदमेव 
तद्‌ ब्रह्म यद्‌ भूताकाशमिति ्रतोतिः स्यात्‌ । न चेतत्प्रतीकत्वमिष्टम्‌ । लौकिकस्य सुखस्य साधनपारतन्त्यं 
शपिष्णुता चामयस्तेन सह॒ वत्त॑त इति सामयं सुखम्‌ । तदेवं भ्यतिरेके वोषमुक्रवो भयान्वये गुणमाह 
® इतरेतरविशेषितो तु इति ® । तदथंयोविक्षेषिस्वाच्छन्दावपि विक्ञेषितावुच्येते । सुखशब्दसमानाधि- 
करणो हि खंशब्दो भूताकाश्मथं परित्यञ्य ब्रह्मणि गुणयोगेन वत्तते । तादृक्षा च खेन सुखं विश्िष्यमाणं 
सामयाद्रचावृत्तं निरामयं भवति । तस्मादुपपन्नमुभयोपादानम । तब्रहाशञब्दाभ्यासस्य प्रयोजनमाह ® तत्र. 
हवितीय इति & । ब्रहयपद कंपदस्योषरि प्रयुज्यमानं शिरः, एवं खं्दश्यापि ब्रह्मपदं शिरो ययोः 
कलं पदयो्ते ब्रहुिरसी, तयोर्भावो ब्रह्यक्षिरस्सवम्‌ । अस्तु प्रस्तुते किमायातमित्यत माह ® तदेवं 
वाकयोपक्तम इति ® । नन्वग्निभिः पुवं निदिषयतां ब्रह्य, य एषोक्षणीत्याचार्य वाक्येऽपि तदेवानुत्तंनीय- 
मिति तु कुत इष्याह ® आचार्यस्तु ते गति वक्तेति च गतिमात्राभिषानम्‌ इति ® । यद्यप्येते भिन्नवक्तुणी 


भामती-व्याख्या 
अभीष्ट नहीं, कोरि लौकिक सुख सामय है, लौकिक सुख की परतन्त्रता ओौर नश्वरता ही 
यहां आमय" शब्द का अथं है, उससे युक्त होने के कारण वैषयिकं सुख को सामय कहा जाता 
है।कंभौरख दोनों के व्यतिरिक्त ( भिन्न-भिन्न) अर्थो मे दोषाभिधान करने के अनन्तर 
दोनो के अ्भिन्नाकारमें गण का कथन किया जाता है--“इतरेतरविशेषितौ तु": । कं ओर 
खं इन दोनों शब्दों क अर्थो में विशेष्य-विशेषणभाव होने पर भी शब्दों में उसका व्यवहार 
किया जाता है । सुख" शब्द का समानाधिकरण ( मुखं खं -- इस प्रकार समाभिव्याहूत 
होकर ) “खं शब्द अपने भरताकाशरूप अथं को छोड़ कर गौणी वृत्ति केढारा ब्रह्मका 
बोधक होता है । उसी प्रकार खं" शब्द से समभिभ्याहूत होकर 'स॒ख' शब्द लोक-प्रसिद्ध 
सामय सुखशूप अथंका परित्याग करके ब्रह्मरूप निरामय सूख का गमक होताहै। अतः 
कं ओर खं दोनो पदों का ग्रहण सार्थक है। ब्रह्म" शब्द के अभ्यास ( बार-वार कथन) का 
प्रयोजन कहते ह “तत्र द्वितीये ब्रह्मशब्देऽनुपादीयमाने" । "कंखंशब्दयो्रंह्यशिरस्त्वम्‌""-- 
यहाँ कं" शब्द के उत्तर प्रयुज्यमान ्रह्म' शब्द को शिरस्‌, एवं खं शब्द के उत्तर प्रयुज्यमान 
ब्रह्म" शब्द शिरस्‌ है । जिन कं ओर खं--दोनों पदों के उत्तर ब्रह्म" पद का प्रयोग होता है, 
वे दोनों पद ब्रह्मशिरस्क कटे जाते दै-कं ब्रह्म, ख ब्रह्म" । प्रकरण का उपसंहार प्रस्तुत 

किया जाता है - “तदेवं वाक्योपक्रमे सुखविशिष्टं ब्रह्म । 
यह्‌ जो कहा गया कि अग्निवक्तक वाक्य के द्वारा आचायंवक्तक वाक्य का नियमन 
कयोकर होगा ? उसका समाधान दै -“आचायंस्तु ते गति वक्तेति च गतिमात्राभिधानम्‌"' । 
यद्यपि उक्त दोनों वाक्य भिन्नवक्तृक ह, तथापि पूवं वक्ता ( अग्नियो ) ने उन दोनों वाक्यों 
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||| क्छिष्यम्त पवमेवंविदि पापं कभ न ्छिष्यते' ( ऊा० ४।१४।३ ) इति चाक्षिस्थानं 

| ॥ | पुरुषं विजानतः पापेनाजुपघातं ब्रवन्नक्िस्थानस्य पुरुषस्य ब्रहात्वं दशयति । तस्मात्‌ 

॥| | ॑ भरृतस्येव ब्रह्मणोऽक्षिस्थानतां संयद्वामत्वादिगुणतां चोक्त्वा ऽचिरादिकां तद्धिवो 

॥| || गति वक्ष्यामोत्युपक्रमते - य एषोऽक्षिणि पुरुषो दश्यत पष भआःमेति होवाच, 
( ऊा० ४।१५।१ ) इति ॥ ६५॥ 





भामती 
वाक्ये, तथापि पूर्वेण वक्त्रा एकवाक्यता गमिते गतिमात्राभिषानात्‌ । किमुक्तं मवति--तुभ्यं ब्रहा- 
विद्याऽस्माभिरुपदिष्टा, त्ठिदस्तु गतिर्नोक्ता, तां च किञ्िदधिकमाध्येयं पुरयित्वाऽऽचायों वच्यतीति । 
तदनेन पूर्वासंबद्धर्थन्तरविवक्षा वारितेति । अयेवमग्निभिरपदिष्टे प्रोषित आचाय; कालेनाजगाम, 
भागतश्च वोक्षयोपकोरलमुवाच, ब्रहाविद इव ते सोम्य मुखं प्रसन्नं भाति, कोऽनु त्वामनुकाज्ञासेति, 
उपकोशलस्तु ह्वीणो भोतश्च को नु मामनुशिष्याद्‌ भगवन्‌ ! प्रोषिते स्वयीत्यापाततोऽपज्ञाय निबध्यमानो 
यथाववग्नीनाभनुक्षासनमवोचत्‌ । तदुनधुत्य चाचार्यः सुचिरं विलष्ट उपकोशले समुपजातदयाद्रंहूुदयः 
भत्युवाचच - सोम्य किल तुभ्यमगनयो न ब्रहम साकल्येनाबोचन्‌ , तदहं तुभ्यं साकल्येन वदयामि, यदनुभव- 
माहात्म्याच्चया पुष्करपलाश आपो न दिलष्यन्त एवमेवंविदि पापं कमं न रिलष्यत इति । एवमुक्तवत्याचायं 
आहोषकोशलः - श्रवीतु मे भगवानिति । तस्मे होवाचाचायोऽचिरादिकां गाति वक्तुमनाः, यदुक्तमग्निभिः 
प्राणो ब्रहम क ब्रह्म खं ब्रहोति तत्पुरणाय एषोक्षणि पुरषो इश्यते इत्यादि । एतदुक्तं भवति- आचार्येण 
ये यत्‌ सुख ब्रह्मक्षिस्थानं संयद्वाम वामनी ामनीत्येवगुणकं प्राणसहितमुपा्ते, ते सर्वेऽपहतपाप्मानोऽन्य - 
व्कमं कुवन्तु मा वाकार्षुः, अचिषमचिरभिमानिनीं देवतामभिसम्भवन्ति प्रतिपद्यन्ते, अविषोऽहरहरदेवताम्‌ 
" मामत्री-ग्याख्या 
को एकवाक्यता स्थापित कर दीहै। भाव यह है कि अग्नियोंकाकहुना है कि हमने 
ब्रह्मविद्या का उपदेश कर दिया है, ब्रह्म-विद्या-सम्पन्न पुरुष की गति नहीं कही है, उसको 
कुछ परिवद्धनों के साथ आचाय करेगे । इससे यहु नितान्त स्पष्ट हो जाता है कि आचार्यं 
पूवं-प्रसक्त पदाथं से भिन्न अथं की विवक्षा नहीं कर सकता । इस प्रकार तीनों अग्नियों का 
उपदेश पुरा हुआ था कि देशान्तर गये आचायं जाबालि समय षर आ गए । उपकोसल का 
देल कर बोले-हि सोम्य । ब्रहयवेत्ता के समान तुम्हारा मुख प्रसन्न हो रहा है, किसने तुम्हे 
ब्रह्मविद्या का पावन उपदेश किया १ उपकोसल वुछछ लन्नित कुछ उरा-सा बोला- "कौन मूञ्ञे 
| उपदेश देता, भगवन्‌ आपके देशान्तर चले जाने पर ? इस प्रकार आपाततः अपलाप करने पर 
| भाचायं ने पृषछठा-- क्या इन अग्नियों ने उपदेश किया ? आचायं के प्रश्नो का वौछारने उसे 
| सत्म्-सत्य कह देने के लिए बाष्य कर दिया। अग्नि ने जसे उपदेश दिया, वह॒ सब 
| उपकोसल ने कहु सुनाया । वहु सब सुन एवं उपकोसल के चिर ब्रह्मचयं-पान-जनित 
| क्लेश पर दयाद्रं होकर आचाय ने उपकोसल को कहा--'सोम्य ! अग्नयो ने तुम्हं ब्रह्मका 
| पूणतया उपदेश नहीं दिया, अतः में तुमह पूणं ब्रह्मविद्या का उपदेश देता हूं, पहले ब्रह्मविद्या 
|| का माहात्म्य सुनो -जंसे कमल-पत्र को जल प्रभावित ( गीला ) नहीं कर सक्ता, वंसे ही 
| ब्रह्मवेत्ता पुरुष को पाप कमं दूषित नहीं कर सकता । आचायं के वेसा कहुने पर उपकोसल 








ने कहा-भगवन्‌ ! वह्‌ लोकोत्तर उपदेश आप मुञ्े देने की कृपा करें । आचायं ने उपकोसल 
को अचिरादि का मागं बताने की इच्छा से अग्निथों द्वारा प्रदत्त “प्राणो ब्रह्य कंब्रह्मखं 
` ब्रह्म --इस उपदेश का पूरकं उपदेश दिया- “यह एषोऽक्षिणि पुरुषो दश्यते एष आत्मेति" 
इत्यादि सारांश यह है कि आचाय ने कहा कि जो लोग अक्षिस्यत्व, वामनीत्व, भामनीत्वादि 
गुणो से युक्त ब्रह्मरूप सुख की प्राणों के साथ उपासना करते ह, वे भन्य कमं करेयान करें 





ठ 
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भ्रतोपनिषत्कगत्यमिधान,च ॥ १६ ॥ 
इतश्चाक्षिस्थानः पुरषः परमेश्वरः, यस्माच्डुतोपनिषत्कस्य श्चतरदस्यविश्चानस्य 
ब्रह्मविदो या गतिद्‌वयानाख्या प्रसिद्धा शतो - अथोत्तरेण तपसा ब्रह्मचर्येण अद्धा 
विद्ययातेमानमन्विष्यादित्यमभिजयन्ते । पतद्वै प्राणानामायतनमेतदसतमभयमेतत्परा- 
यणमेतस्मान्न पुनरावतैन्ते ( भरन १।१० ) इति । स्यृतावपि -“अग्निज्योतिरदः 
क्लः षण्मासा उत्तरायणम्‌ । तच्च प्रयाता गच्छन्ति ब्रह्म ब्रह्मविदो जनाः ( गोर 
न 


भामती 

भल्लः आपूर्यमाणपक्षम्‌ , शुक्लपक्षवेवताम, ततः षण्मासान्‌ येषु मासेषतरां दिश्षमेति सविता, ते षण्मासा 
उत्तरायण, तवृदेवतां प्रतिषद्यन्ते, तेभ्यो मासेभ्यः संवेत्सरदेवताम्‌ , तत आदित्यम्‌ , आदित्याज्चख्रमसं 
चन्द्रमसो विद्यतं, तत्र स्थितानेतान्‌ पुदषः कश्चिद्‌ ब्रहालोकादवतीर्यामानवोऽमान्यां सृष्टौ भदो ब्रहुाकोक- 
भव इति यावत्‌ , स तादृज्ञः पुदष एतान्‌ सर्यलोकस्थं कायं ब्रह्य गमयति । स एष देवपथो देवैर्रचिर।- 
दिभिेतुभिरुपलक्षित इति देवपधः, स एव ब्रहाणा गन्तभ्येनोपलक्षित इति ब्रह्मपथः, एतेन पथा 
प्रतिपद्यमाना; सत्यलोकस्यं त्रा इमं मानवं मनोः सगं कि भूतमावतं जगमजरामरणपोनःपुन्यमावुत्ति- 
स्तत्कर्ताऽऽवर्तो मानवो लोकस्तं नावर्तन्ते । तथा च स्मृतिः - 

"ब्रह्मणा सह ते सवं सम्प्राप्ते प्रतिसञ्चरे । 

परस्यान्ते कृतात्मानः भ्रविश्चन्ति परं पदम्‌ ॥' 

तवनेनोपाख्यानन्याख्यानेन '"धुतोपनिषत्कगत्यभिषानाज्च'-- 
भामती~ग्याख्या 
अचिरादि मागं के अभिमानी अहरादि देवता को प्राप्त करते है, उसके द्वारा भहगंणात्मक शुक्ल 
पक्ष के अभिमानी उसके अनन्तर उत्तरायण के जिन छः मासो मे सूयं उत्तर दिशा मे आता 
दै, उनके अभिमानी देवता को, तदनन्तर संवत्सर-देवता, अदनन्तर आदित्य, को प्राप्त कर 
आदित्य से चन्द्रमा, चन्द्रमा से वियुल्छोक म अवस्थित होते है । वहाँ कोई अमानव ( ब्रह्म 
खोकोद्‌ भूत ) पुरुष ब्रह्मलोक से अवतीणं होकर इन उपासको को सत्यलोक में अवस्थित कायं 
ब्रह्म ( हिरण्यगभं ) कै पासले जातादहै। यह वहु देव-पथ कहता है, जो कि अचिरादि 
देवगणो से उपलक्षित है । इसे ही ब्रह्म-पथ भी कहा जाता है, क्योकि उपासको के द्वारा 
गन्तव्य ब्रह्म से अभिलक्षित होता है । सत्यं लोकस्थ ब्रह्म को प्राप्त जीव पुनः “दमं मानवमावर्तं 
नावतन्ते” । मनु के द्वारा विरचित यह मनुष्य-लोक मानवलोक है, इसको आवतं इस लिए 
कहा जाताहै कि इस लोकमें जीवके जन्म, जरा, मरणकी पुनः पुनः मवृत्ति होती 
रहती है । ब्रह्मलोकस्थ जीव ब्रह्मा के साथ-साथ भुक्त हो जाते है, जन्म-मरण के प्रवाह मेवे 
केभी नहीं आते, जसा कहा है- 
ब्रह्मणा सह ते स्वे संप्राप्ते प्रतिसन्चरे। 
परस्यान्ते कृतात्मानः प्रविशन्ति परं पदम्‌ ॥ ( कू्म॑पु. १२।२९६ ) 

प्रतिसंचर का अथं है प्रलय अर्थात्‌ उस ब्रह्मा को भयु पूरी हो जाने पर उस लोक के सभी 


जोव पर ब्रह्य का साक्षात्कार करके उसमे विलीन हो जाते ह ॥। १५॥ 
कथित उपष्यान-व्याख्या के द्वारा ही “श्रुतोपनिषत्कगत्यमिधानाच्च""--इस सूत्र की 


भी व्याख्या हो जाती है, बयोकि भरत्यन्त-विज्ञान-वेत्ता पूरुष के उदेश्य से जो कहा गया है-“भथो- 
त्रेण तपसा ब्रह्मचर्येण श्द्धचा विद्ययाऽऽत्मानमन्विष्यादित्यमभिजयन्ते, एतदव प्राणानामायतन- 
मेतदमृतमभयमेतत्पसायणमेतस्मान्न पुनरावतंन्ते" (प्रश्नो. १।१०)" [अर्थात्‌ वे उत्तरायण मागं 
से तप, ब्रह्मचयं, शवद्धा ओौर विद्या ( प्रजापति से अपने तादात्म्यानुचिन्तन ) के द्वारा आत्मा 
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८।२७ ) इति । सेवेदाश्षिपुखषविदो ऽभिधीयमाना दश्यते - “अथ यदु चेवास्मिञ्छन्य 
कुवन्ति यदि च नार्चिषमेवाभिसंमवभ्ति' इत्युपक्रम्य, “भादित्याच्चग््रमसं चन्द्रमसो 
विद्यतं तस्णुरुषोऽमानवः स पनान््ह्म गमयत्येष देवपथो ब्रह्मपथ पतेन प्रतिपद्यमाना 
दमं मानवमावतं नावतंन्ते ( छा० ४।१५५ ) इति । तदिह ब्रह्मविद्धिषयया भरसखिद्धया 
ग्या ऽस्िस्थानस्य ब्रह्मत्वं निश्चीयते । १६ ॥ 
अनवस्थितेरसं भव।स्च नेतरः ॥ २७ ॥ 

यत्पुनखक्तं छायारेभा, विज्ञानार्मा, देवतात्मा वा स्याद्क्षिस्थान इति । अत्रो- 
च्यते-न छायात्मादिरितर इह अ्रहणमहंति । कस्मात्‌ १ अनवस्थितेः । न तावच्छाया- 
त्मनश्चश्चुषि नित्यमवस्थानं सस्मवति । यदेव हि कश्ित्पुरुषश्चक्षुरासीदति तदा 
चश्चुषि.पुरुषच्छाया दयते, अपगते तस्मिन्न दश्यते । य एषोऽक्षिणि पुरषः! इति च 
अतिः सन्निधानात्‌ स्वचश्चुषि दद्यमानं पुरुषुपास्यत्वेनोपदिशति । न चोपासनाकाले 
छायाकार कञ्चित्पुरुषं चश्ुःखमीपे सन्निधःप्योपास्त इति युक्तं कल्पयितुम्‌ । 'अस्थेव 
कारौरस्य नाशमन्वेष नश्यति ( छा० ८।९।१ ) इति श्चतिदछायात्मनो ऽप्यनवस्थितत्वं 
दशयति । असम्भवः तस्मिन्न्टृतत्वादीनां गुणानां न छायात्मनि भ्रतीतिः। तथा 
विक्षानात्मनोऽपि साधारणे छर्स्नशरीरेन्द्रिय सम्बन्धे खति चश्कुष्येवावस्थितत्वं वक्तु 
न शक्यम्‌ । [ब्रह्मणस्तु व्यापिनोऽपि दष्ट उपलश्भ्य्थो हदयादिदेशविशेषसम्बन्धः । 
समानश्च विश्चानास्मन्यप्यसतस्वादीनां गुणानामसम्बन्धः । यद्यपि वि्कानात्मा परमा 
त्मनो ऽनन्य पव, तथाप्यविद्याकामकमकृतं तस्मिन्मरत्यत्वमध्यारोपितं मयं चेत्यखत- 
त्वामयत्वे नोपपद्येते । संयद्वामत्वादयश्चेतस्मिच्ननेश्वयीदजुपपन्ना पव । देवतात्मनस्तु 
"रषिममिरेषो.ऽस्मिन्प्रतिष्ठितः' इति शतेयं यपि = चश्चुष्यवस्थानं स्यात्तथाप्यात्मत्वं 
तावन्न खम्भवति, पराग्रपत्वात्‌ । असृतत्वादयोऽपि न सम्भवन्ति, उत्पत्तिप्रलयश्चव- 
णात्‌ । अमरत्वमपि देवानां चिरकालावस्थानापेश्षम्‌ । पेदवयेमपि परमेश्वरायत्तं न 
स्वाभाविकम्‌ , “मोषा.ऽस्माद्धातः पवते भीषोदेति सू्यैः। भीषा.ऽस्माद ग्निश्वन्द्रश्च 

भामत्ती 

इत्यपि सूत्रं व्याव्यातम्‌ ॥ १६ ॥ 

य एषोऽदिणोति नित्यवत्‌ श्रतमनित्ये छायायुरषे नावकल्पते । कल्पनागौरवं चास्मिन्‌ पक्षे प्रस- 
ज्यत इत्याह ®@न चोपासनाकाल इति ® । ®तथा विज्ञानातमनोऽपि इति% । विज्ञानात्मनो हि न भरदेक्ञे 
उपासनाऽम्यत्र द्वरो, त्रहाणस्तु ततन श्रुतपूर्वेत्यथंः । ®भोषाछ भिया । ® भस्मात्‌ @ जरह्मण, । शेषमति- 


भामती-ग्याख्या 
करा अन्वेषण कर आदित्य-लोक को जीत लेते ( प्राप्र करते) है। यह ( आदित्यरूप ब्रह्य) 
हिरण्यगभं ही प्राणों का मायतन ( आश्रय }, अमृत, अभय ओर परागति है, इसको प्राप्त कर 
जीव पुनः मनुष्यलोक को नहीं लौटते ] । ब्रह्मवेत्ता को जो गति होती है, वही अक्षिपुरुष के 
उपासक की भी है, अतः अकषिपुख्ष ब्रह्म ही है ।। १६॥ 

““य एषोऽक्षिणि पुरुषः'"-- यह श्चवण एसे पुरुष का प्रतीत होता है, जो कि नित्य 
अक्षि.सत्निहित है, छाया-पुरुष मे वसी नित्यावस्थिति सम्भव नही, क्योकि वह॒ अनवस्थित 
( अनित्य ) है । छाया-पुरुषादि की कल्पना मे महान्‌ गौरव दिखाति है-““न चोपासनाकाले 
छायाकारं कंचित्‌ पुरुषं चक्षुः समीपे सन्निधाप्योपासते इति युक्तं कल्पयितुम्‌, असम्भवात्‌" । 
“तथा विज्ञानात्मनोऽपि""--इस भाष्य का आशय यह है किं विज्ञानात्मा ( जीव ) कौ किसी 
प्रदेश-विशेष मे उपासना अन्यत्र नहीं देखी जाती किन्तु ब्रह्म की विविध प्रदेशो मे उपासना 





अन्तर्यामिणो ब्रह्मत्वम्‌ ] दिग्दीखदितमामतोसवलितम्‌ २९७ 


सृतयु्धावति पञ्चमः ( ते० २।८ ) इति मन्त्रवणोत्‌ । तस्मात्परमेश्वर एवायमक्षिर्थावः 
अस्येतव्यः। अस्मिश्च पश्च दच्यत इति प्रसिद्ध बदुपादानं शाख्ाध्पेच्तं विद्द्धिषयं 
प्ररोचनार्थमिति भ्याख्येयम्‌ ॥ ` १७ ॥ 
( ५ अन्तयाँम्यधिकरणम्‌ । घू° १८-२० ) 
| अन्तयाम्यधिदेवादिषु तद्धमेव्यपदेश्ात्‌ ॥ १८ ॥ 
ध्य इमं च लोकं परं च लोकं सर्वाणि च भूतानि योऽन्तरो यमयति' इत्युपक्रम्य 
भयते-"यः पृथिव्यां तिषठन्पृरथिन्या अन्तरो यं पृथवो न वेद यस्य पृथिवी शरीरं यः 
पयिवीमन्तरो यमयत्येष त आत्मान्तर्याम्यसरतः' ( बृह ० ३।७।१,२ ) इत्यादि । अत्राचि- 
देवतमधिलोकमधिवेदमधियज्ञमधिभूतमध्यात्मं च कश्चि दन्तरवस्थितो यमयिता.ऽभ्त- 
यामीति भ्यते । स किमधिदेवाद्यमिमानी देवतात्मा कथित्‌ , कि वा प्रा्षाणिमाचे- 
भव्यः कशथ्चिद्योगी, क्वा परमात्मा, {किवाऽ्थान्तरं किञ्चिदित्यपू्वैखं्ठादशेनार्सं- 
कायः । कि तावन्नः प्रतिभाति ? संक्षाया अप्रसिद्धस्वात्सं्िनाप्यभ्रसिद्धेनार्थाम्तरेण 
केनविद्धवितव्यमिति । अथवा नानिरूपितरूपमथौन्तरं श॒क्यमस्तीत्यभ्युपगन्तुम्‌ । 
अन्तर्या मिशब्दश्चान्तययंमनयोगेन प्रचृत्तो नाव्यन्तमध्रसिद्धः । तस्मात्पुथिव्याद्यमिमानी 
कथ्चिरेवो ऽन्त्यामी स्यात्‌ । तथा च श्रयते - 'पृथिष्येव यस्यायतनमगिनर्लोको मनो 
भामती 


रोहितार्थ॑म्‌ ॥ १७॥ 
स्वकर्मोपार्जितं देहं तेनान्यज्च नियच्छति । 


तक्षादिरक्षरीरस्तु नार्मान्तर्थामितां भजेत्‌ ॥ 
भामती~ग्याड्या 
वहुधा श्रुत है । “भीषास्मात्‌” - इस श्रुति मे “भीषा' शब्द का अथं है--भयेन, “अस्मात्‌. १द 
का अभिप्रेत अथं है - ब्रह्मणः । अवशिष्ट भाष्य स्पष्टा्थंक है ॥ १७॥ 





विषय- वृहदारण्यकोपनिषत्‌ मे “य इमं च रोकं परं च लोकं सर्वाणि च भूतानि 
योऽन्तरो यमयति""-- एेसा उपक्रम करके कहा गया है कि “यः पृथिष्यां तिष्ठन्‌ पृथिव्या अन्तरो 
यं पृथिवी न वेद, यस्य पृथिवी शरीरम्‌, यः पृथिवीमन्तरो यमयत्येष ते आतमान्तर्याम्यमृतः"" 
( बृह. उ. ३।७।१,२) । इस श्रुति मे एते किसी अन्तर्यामा पुरष का प्रतिपादन किया गया 
है, जो देवता, लोक, वेद, यज्ञ, भूत ओर आत्मा ( शरीर ) मे रहं कर उनका नियमन 
करता है । 

संशय --उक्त अन्तर्यामी कया अधिदेवादि का अभिमानी कोई देवता है ? या अणिमादि 
[ (१) अणिमा ( सूक्ष्म हो जाना), (२) मर्हिमा ( महान्‌ हो जाना ), ८३ ) कछधिभा 
( हल्का हो जाना ), ( ४ ) गरिमा ( गुर या वजनदार हो जाना ), (५) प्राप्ति , पृथिवी पर 
वैठ-वैड चन्द्रादि को छू लेना ), ( ६ ) प्राकाम्य ( सत्यसद्भुल्पता ), ( ७ ) ईशित्व ( सवभूत. 
नियमन ) ओर ( ५ ) वशित्व ( सर्वभूतो का वशीकरण ) ] सिद्धियों से सम्पन्न कोई योगी 
है ? या परमात्मा ? अथवा कोई अन्य ही पदाथं है? 


 स्वकर्मोपाजितं देह तेनान्च्च नियच्छति । 
तक्षादिरशरीरस्तु नात्मान्तर्यामितां भजेत्‌ ॥ 


[न 
1. 





२९८ ब्रह्मसत्रशाङ्करमाष्यम्‌ [| अ.१पा.२य्‌. १८ 


ज्योतिः ( ० ३।९।१० ) इत्यादि । स च कार्यकरणवत्वात्पृथिव्यादीनन्तस्वि्ठन्यमय- 
तोति युक्तं देवतात्मनो यमयिवृत्वम्‌ । योगिनो वा कस्यचिर्सिद्धस्य सवाुभरवेशेन 


भामती | 

प्रवु्तिनियमनलक्षणं हि काय्य चेतनस्य श्ञरीरिणः स्वश्लरीरेन्दियादौ वा शरीरेण वा वास्यादौ 

इष्टं नाक्ञरीरस्य त्रहाणो भवितुमहंति । नहि जातु वटाङ्‌कुरः कुटजवोजाऽजायते । तदनेन जन्माद्यस्य 
पत इत्येतदप्याक्लिप्तं वेदितभ्यम्‌ । तस्मात्परमात्मन: शरीरेन्दरियादिरहितस्यान्तर्थामित्वा भावात्‌ प्रधानस्य 
वा पृथिष्याद्यभिमानवत्या देवताया वाऽणिमाद्ेश्वय्यं योगिनो योगिनो वा जीवात्मनो वाऽन्तर्यामिता 
स्यात्‌ । तत्र यद्यपि प्रघानस्यादृष्टत्वा  तत्वामतत्वाविज्ञातत्वानि सन्ति, तथापि तस्याचेतनस्य द्रष्टस्व- 
आोतूस्वमन्तुत्वविज्ञातृत्वानां श्चुतानामभावाद्‌ अनात्मस्वाच्चेष त आत्मेति धतेरनुपपत्तनं प्रधानस्यान्तय्य(- 
भिता । यद्यपि पु यि्याद्यभिमानिनो देवस्यात्मत्वमस्ति, अदुषटस्वादयश्च सह्‌ द्रष्टत्वादिभिर्पपश्यन्ते, शरीरे. 
श्छियादियोगश्च, पुथिन्येव यस्यायतनमनिनर्लोको मनोज्योतिरित्यादिशचुतेः, तथापि तस्य प्रतिनियतनियमनाद 
“यः सर्वान्‌ लोकानन्तरो यमयति यः सर्वाणि भूतान्यन्तरो यमयति' इति श्युतिविरोधादनुषयत्तेः, योगौ 
छु यद्यपि छोकभूतवकितया सर्वान्‌ लोकान्‌ सर्वाणि च भूतानि नियन्तुमहंति तत्न तत्रानेकविधदेहेख्दियादि. 
निमणिन स एकषा भवति त्रिषा मवतोत्यादिधुतिभ्यः, तथापि जगद्रघापारवजं प्रकरणादिति वदयमाणेन 
न्यायेन विकारविषये विद्यासिद्धानां व्यापाराभावात्सोऽपि नान्तर्यामो 1 तस्मात्‌ पारिजञेष्याज्जोव एव 


भामती-व्याख्या 

लोकमें देखा जाता है किं तक्षा ( वदृ ) आदि चेतनात्मा अपने पूवं कर्माजित शरीर 
ओर उसके द्वारा वास्य ( वसूला ) आदि साधनों का नियमन करता है, वथोकि प्रवृत्ति ओर 
निवृत्ति का नियमन किसी शरीरधारौ चेत्तनका हीकायं है, शरीर-रहित ब्रह्म का नहीं । 
असमथं या अयोग्य पदाथं से कोई काये नहीं होता, जैसे कि वट वु्न का अंकुर कभी कुटज 
के वीज से नहीं उगता । इस आक्षेप के द्वारा “जन्माद्यस्य यतः'"-- इत्यादि शाल भी आक्षिप्त 
( आहत ) हो जाता है । अतः शरीर, इन्दरियादि साधनों से रहित परमात्मा ( बरह्म ) में 
नियन्तृत्व सम्भव नहीं । फलतः पृथिव्यादि की अभिमानिनी प्रकृति ( प्रधान ) या अणिमादि 
एेश्वयंशाली योगी अथवा जीवात्मा ही अन्तर्यामी हो सकता है। इनमे से साख्याभिमत 
परधानतत्तव में यद्यपि श्रुति-चचित अदृष्टत्व, अध्रुतत्व, अमतत्व ओर अविज्ञातत्वादि धमं ह, 
तथापि प्रधान तत्त्व जड है, अतः उसमें श्रुति-कथित द्रष्टत्व, श्रोतृत्व ओौर मन्तृत्वादि धर्मों 
का अभाव है.एवं प्रधानतत्तव अनात्मा है, अतः उसमे “एष ते आत्मा--इस श्रुति का 
सामञ्जस्य नहीं होता, इस किए प्रधान तत्तव मे श्रौत अन्तर्यामिता सम्भव नहीं । 

पृथिव्यादि के अभिमानी देवता में यद्यपि आत्मत्व, बटृष्यत्वादि, दरषटत्वादि धमं ह भौर 
शरीरेन्द्रियादि का सम्दन्धभी है, कणोकि श्रुति कहती है - पृथिव्येव यस्यायतनमग्नको 
मनो ज्योतिः'" ( वृह. उ. ३।९।१० ) । तथापि उसमे केवल कृषठ ही पदार्थो का नियन्तृत्व है 
सवंलोक-नियन्तृत्व नही, श्रुति अपने अन्तर्यामी मे सर्व॑लोक-नियन्ृत्व प्रतिपादित करती है 
“यः सर्वान्‌ लोकानन्तरो यमयति, यः सर्वाणि भूतान्यन्तरो यमयति" । 

सवं रेश्वयं-सम्पन्न योगी यद्यपि सभी लोकों ओर भूतो का वशी होने के कारण 
नियामक हौ सकता है । वह॒ सवं जगत्‌ का नियमन करने के लिए अपने योग-बल से अनेक 
प्रकार के शरीर भौर इन्द्रियादि का निर्माण कर लेता है-““स एकधा भवति, त्रिधा भवति” 
( छ. ७।२६।२ ) । तथापि “जगद्वचापारवजं प्रकरणात्‌” ( ब्र सू. ४।४।१७ ) यहु सूत्र कहता 
है कि जगत्सजंनरूप कायं ( विद्या-सिद्ध ) योगी तीं कर सकता, अतः वह भी कथित 
अन्तर्यामी नहीं हो सकता । परिशेषतः जीद ही यह अन्तर्थाभी है, वरयोकि वह्‌ चेतन है, 








अन्तर्यामिणो ब्रह्मस्वम्‌ ] दिन्दीसद्ितमामतोखंवलितम्‌ २९९ 

यमयिवृस्वं स्थात्‌ , न तु परमात्मा प्रतीयते, अकायेकरणत्वादित्येवं भाघ इदमुच्यते -- 

यो.ऽन्त्याम्यधिदेवादिघु श्रयते, स परमार्मैव स्यान्नान्य इति । कुतः तद्धमेन्यप- 
भामती 


चेतनो देहैन्दरियादिमान्‌ द्रष्ट ्वादिसम्पन्ः स्वयमदुदयादिः स्वारमनि वृत्तिविरोधादमृतश्च वेहना्ञेऽप्य- 
नाशात्‌ । अन्यथाऽऽमुषिमिकफलोपभोगाभाविन कृतविप्रणाशाङ्ृतान्यागमग्रसङ्गात्‌ । य आस्मनि तिष्ट्चिति 
चामेदेऽपि कयच्धिद्धोदोपचारात्‌ स भगवः कस्मिन्‌ प्रतिष्ठितः स्वे महिभ्नोतिवत्‌ । यगात्मा न वेदेति च 
स्वाट्मनि वृत्तिविरोधाभिप्रायम्‌ । यस्यारमा जञरीरमित्यादि च सवं स्वे महिभ्नीतिवद्योजनीयं, यदि पुन- 
रार्मनोऽपि नि्यन्तुरम्यो नियन्ता भवेद्‌ वेदिता वा॒ततस्तस्याप्यन्य इत्यनवस्था स्यात्‌ ॥ स्वं लोकभूत- 
नियन्तुत्वज्च जीवस्यादषट्वारा, तदुपाजितो हि धर्माघमो नियच्छत इत्यनया द्वारा जीवो नियच्छति । 
एकवचनज्न जात्यभिषायम्‌ । तस्माञजोवात्मेवान्तर्यामी, न परमात्मेति । 
एवं प्राप्तेऽनिघोयते- 
देहेन्द्रियादिनियमे नास्य देहेन्द्रियान्तरम्‌ । 
तह्कर्मोपाजितं तच्चेत्तदविद्याजितं जगत्‌ ॥\ 


नाका रं 


ं भामतो-~व्याख्या 

देहेन्द्रियादि से युक्त दै, द्रष्टृत्वादि-सम्पन्न ओर स्वयं अदृश्य है, क्योकि दशेनादि क्रिया द्र् 
से भिन्न दृश्य नगत्‌ को ही व्याप्त करती है । वह अमृत इस लिए कहा जाता है कि देह ओर 
दृन्द्रियादि का नाश हो जाने पर भो नष्ट नहीं होता, अन्यथा पारलौकिक कम-फलो का उपभोग 
न हौ सकने के कारण कृत-प्रणाश एवं पूवं जन्म मे न होने के कारण अछृत कर्मो के फलभूत 
दख शरीर का अभ्यागम ( प्रापि ) मानना होगा । “य आत्मनि तिष्ठन्‌, '--रेसा व्यवहार भी 
जीवसे वैसे ही सम्पन्न हो जाता है, जेते ब्रह्म मे "स भगवः करिमिन्‌ प्रतिष्ठितः ? स्वे 
महिम्नि” ( छां. ७।२४।१ ) एसा व्यवहार [ ' स्वे महिम्नि" यह पर श्रुतिनेदही धूमा से 
भिन्न मो बौर अश्वादि को 'महिमा' पद का अथं बताकर प्रष्ठि' शब्द का गौण अथं सूचित 
किया है, भाष्यकार कहते ै--“तदाशितः तत्प्रति्ठश्चवो भवति" ( छां. पृ. ४३१), किन्तु 
“स्वे महिम्नि" इस वाक्य से पूवं यत्र नान्यत्‌ पश्यति" ( छां. ७।२५१ ) इस वाक्य की 
व्याख्या मे भाष्यकार ने कहा है- “नन्वयमेव दोषः - संसारानिवृत्तिः, क्रियाकारकफलभेदो 
हि संसारः इति चेत्‌, न, अविद्याकृतभेदापक्षत्वात्‌" अर्थात्‌ जीव भौर ब्रह्मा का अविद्यावस्थ 
मेद लेकर अभिन्न वस्तु मे भी अधिकरणत्व भौर आध ग्रत्वादि का व्यवहार किथाजा सकता 
है] । “यमात्मा न वेद'-- ेसा कहना जीवात्मा के लिए उचित दै, क्योंकि आत्मगत (अपने में 
रहनेवाली ) वेदन ( दशंन ) क्रिया की कर्मता स्वयं अपने में नहीं रह सकती । “यस्यात्मा 
शरीरम्‌^“--इत्यादि मेद-सपिक्न व्यवहार अविद्या की छायासे वैसे हौ सम्पन्न किए जा सकते 
है, जसे- “स्वे महिम्नि” । यदि जीवात्मा का भी कोई अन्य नियन्ता ( अन्तर्यामी ) माना 
जाता है, तब उस नियन्ता काभी कोई अन्य निन्दा ओर उसका भो कोई अन्य--इस 
प्रकार अनवस्था प्रसक्तं हाती है \ सभी प्राणियों ओर ल) करो का निध्रमन जीव अपने अदृष्टो के 
द्वारा करता है अर्थात्‌ जीव के द्वारा उपाजित धम धमं मुख्यतः जगत्‌ का नियमन करते है 
ओर उका व्यवहार गीवमे वैसे ही हो जाताहे, जसे संनिकों के द्वारा किए गए जय-पराज- 
यादि का व्यवहार राना मे होता है । जगत्‌ के नियन्ता धर्माधर्मादि यद्यपि अनेक है, तथापि 
अदृष्टत्वरूप जाति की एकता को ध्यान मेँ रख कर ्यः' ओर यम यति"--इस प्रकार नियन्तृगत 
एकत्व का व्यवहार संगत हौ जाता है । फरुतः जीवात्मा ही जगत्‌ का अन्तर्यामी दहै, 
परमात्मा नहीं । 














३०० अहमसत्रशाङ्रमाष्यम्‌ [अ.श१पा.२य्‌. १८ 


देशात्‌ । तस्य हि परमात्मनो धमा इह निर्दिश्यमाना दद्यन्ते । पृथि्यादि वावदधि- 
देवाविभेदमिन्नं समस्तं विकारजातमन्तस्तिषठन्थमयतोति परमात्मनो यमयिवुत्वं धमं 
उपपद्यते, सवेविकार कारणत्वे सति स्वंशक्त्युपपत्तेः। "पष त॒ आत्माऽन्तयौम्यस्रतः" 
इति चात्मत्वाख्तत्वे मुख्ये परमात्मन उपपद्यते । “यं पृथिवी न वेद्‌" इति च पृथिवी. 
देवताया अचिष्धेयमन्तर्यामिणं त्रु बन्देवतात्मनोऽन्यमन्तयामिणं दशयति । "पृथिवी 
देवता शदमस्मि पएृथिवीत्यात्मानं विजानीयात्‌, । तथा अदष्टो ऽतः इत्यादिभ्यः 
देशो रूपादिविदीनत्वात्परमात्मन उपपद्यत इति । यस्वकार्यकरणस्य परमात्मनो 
यमयिचत्वं नोपपद्यत इति । नेष दोषः, यज्नियच्छति तत्कायैकरणेरेव, तस्य कार्य- 


करणवत्वोपपच्ेः। तस्याप्यन्यो नियन्तेत्यनवस्थादोषश्च न संभवति, भेदाभावात्‌ । भेदे 


भामती 
शतिस््तीतिहासपुरणेषु तावदच्र भवतः सर्वज्ञस्य सवंशक्तेः परमेऽवरस्थ जगद्ोनित्वभश्वगम्यते । 
न॒ ततु पृयग्जनसाधारण्यानुमानाभासेनागभविरोधिना शक्यमपह्लोतुम्‌ । तथा च सवं विकारजातं 
तदविष्चाश्ञकिपरिणाभस्तस्य शरीरेन्वरियस्थाने वत्तंत इति यथायथं पृयिव्यादिदेवतादिकायंकरणडतानेव 
पृ थिष्यादिदेवतादीन्‌ शक्नोति नियन्तुम्‌ । न चानवस्था, न हि निवन्त्रन्तरं तेन नियम्यते, किन्तु यो 
जीवो निथन्ता लोकसिद्ध : स॒परमात्मेवोपाध्यवच्छेदकल्पितमेदस्तथा व्याल्यायत इत्थसषृदावेदितं, तत्‌ 


कतो नियन्त्रन्तरं ? कुतश्चानवस्था ? तथा च नान्योऽतोऽस्ति द्रषटेत्ाद्या अपि धुतय उपपननार्थाः । परमार्थ 


भामती ~ग्याख्या 
सि्चाम्त- 
देदेन्दियादिनियममे नास्य देहेन्दरियान्तरम्‌ । 
ततकर्मोपाजितं तच्चेत्‌ तदविद्याजितं जगत्‌ ॥ 

इस जीव में जगत्‌ का नियन्तृत्वं (नियमन) देहेन्द्रियादि के द्वारा सम्भव नहीं, क्योकि 

नियम्ध जगत्‌ के अन्तगंत देहेन्द्रियादि भी है, उनका नियमन. अन्य देहेन्द्रियादि के द्वारा 
सम्भव नहीं । यदि जीवाधित अदृष्ट के हारा अन्तर्यामित्व का सम्पादन किया जाता है, तब 
ब्रह्माश्ित या ब्रह्मविषयक अविद्या शक्ति के द्वारा उसमे अन्तर्यामित्व क्यों नहीं बन सकता ? 
शति, स्मृति, इतिहास भौर पुराणों मे सर्व॑ज्ञ एवं सवंशक्ति-समन्वित ब्रहम को जगत्‌ की योनि 
भौर अन्तर्यामी माना गया है। जीवों मे एक अशक्त, अबोध साधारण जीव भी चै, उसमे 
जगत्‌ नियन्तृत्व कौ कल्पना जिस अनुमान के द्वाराकी जतीहै, वह्‌ शास्त्र-विखढ होने के 
कारण अनुभानाभास दैः सदनुमान नहीं । एसे अनुमान के द्वारा आगम-सिद्ध ब्रह्मगत 
अर्यामित्व का अपक्ाप नहीं किया जा सकता । यह्‌ जो कहा जाता है कि लोकप्रसिद्ध 
कुललादि मे कायं-नियमन देहेन्द्रियादि के द्वारा ही देखा जाता है, वह भी यहां असम्भव नही, 
क्योकि परमेश्वर क अविद्या शक्तिके द्वारा विरचित प्रपञ्च ही उसका शरीरेन्दरियादि है, 
उनके हारा ही वह्‌ यथायोग्य समस्त पृथिष्यादि अधिभूत, मधिद॑व ओर अध्यात्म जगत्‌ का 
नियमन करता है । यहाँ किसी प्रकार की अनवस्था प्रसक्त नहीं होती, क्योकि यदि जीव से 
भिन्न किसी नियन्ता कौ कल्पना की जाती, तब अवश्य नियन्तु-परम्परा की कल्पना से 
अनवस्था होती, प्रकृत में जिस परमेश्वर को अन्तर्यामी माना जाता है, वहु जीव से भिन्न 
नही, अपितु परमात्मा हौ उपाधिरूप अवच्छेदक के भेद से भिन्न-जेसा प्रतीयमान जीव ही 
लोक में नियन्तृत्वेन प्रसिद्ध है--यह कई बार कहा जा चुका दै। तवन तो वहु नियन्न्यन्तर 
कहा जा सकता है भौर न अनवस्था प्रसक्त होती है । जीवात्मा ओर परमात्मा का वास्तविक 
भेद न होने के कारण “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा" ( वह्‌. उ. ३।७।२३ ) इत्यादि भेद-निषेधक 














अन्तर्यामिणो ब्रहात्वम्‌ ] दिन्वौसदितमामतीसंवलितम्‌ ३०१ 


हि सस्यनवस्थावोषोपपत्तिः । तस्मात्परमात्मेवान्तयमो ॥ १८ ॥ 
न च स्मातेमतद्धमामिलापात्‌ ॥ १8 ॥ 

स्यादेतद्‌ अदष्त्वादयो घमः सां स्यस्मरतिकट्पितस्य भरधानस्याष्युपपद्यन्ते 
रूपादिहीनतया तस्य तेरभ्युषगमात्‌ । 'अप्रतक्येमविक्षेयं पु्तमिव स्वेतः" ( मु 
१।५ ) इति हि स्मरन्ति, तस्यापि नियन्तर्वं सवेविकारकारणत्वादुपपद्यते । तस्मात्‌ 
प्रधानमन्तयौमिशब्दं स्यात्‌ । शक्षतेनाशब्दम्‌' ( त्र ० स० १।१।५ ) इत्यत्र निराङ्तमपि 
सत्प्रधानमिहाद्टत्वादिञ्य पदेशसंभवेन पुनरा शङ्कथते । अत॒ उत्तरमुच्यते-न च 
स्मात पधानमन्तर्यामिशब्दं भवितुमहति । कस्मात्‌ ? अतडमौभिलापात्‌ । यद्यण्यदृष् 
त्वादिभ्यपदेशः प्रधानस्य संभवति, तथापि न द्श्नत्वादिन्यपवेशः सम्भवति, प्रधान- 
स्याचेतनत्वेन तेरभ्युपगमात्‌। “अदष्टो द्रष्टाऽधतः श्रोताऽमतो मन्ताऽविक्चातो 
बिक्चाता' ( बृह ० २।७।२३ ) इति हि वाक्यशेष इह भवति । आत्मत्वमपि न प्रधान 
स्योपपद्यते ।। १९ ॥ 

यदि प्रधानमात्मत्वद्र्त्वाद्यसंभवान्नान्तयौम्यभ्युपगभ्यते, 'शारीरस्तद्येन्तयोमी 
भवतु । शारीरो हि चेतनत्वाद्‌ द्रष्टा ओता मन्ता विश्वाता च भवति, अत्मा च भ्रत्य 
कत्वात्‌ । सस्तश्च, घर्माचमेफलोपमोगोपपत्तेः। अदृषटत्वादयश्च धमाः शारीरे 
प्रसिद्धाः, दशेनादिक्रियायाः कर्तरि प्रबृ्तिविरोधात्‌। (न दष्ेद्रष्टारं पदयेः' ( ° 
३।४।२ ) इत्यादिश्चतिभ्यश्च । तस्य च कायकरणसंघातमन्तयेमयितं शीलं, भोक्तु- 
त्वात्‌ । तस्माच्छारौरोऽन्तयौमोत्यत उत्तरं पठति 

छारीरशो षयेऽपि हि भेदेन नमधीयते ॥ २० ॥ 

नेति पूव सूज्ादञुवतेते । शारीरश्च नान्तयामीष्यते ^ कस्मात्‌ ? यद्यपि द्रषटत्वा 
द्यो धमाँस्तस्य संभवन्ति, तथापि धटाकाश्चवदुपाधिपरिच्छिन्नत्वान्न काट्स्न्यन ` 
पृथिञ्यादिष्वन्तरवस्थातं नियन्त च शक्नोति । अपि चोभयेऽपिदहि शाखिनः 
काण्वा माध्यन्दिनाश्चान्तयौमिणो मेदेनेनं शारीरं पृथिन्यादिवदधिष्ठानत्वेन नियम्यत्वेन 
चाधीयते - “यो विज्ञाने तिष्ठन्‌" ९ व° ३।७।२२ ) इति काण्वाः । “य आत्मनि तिष्ठन्‌ 
इति माध्यन्दिनाः । “य आत्मनि तिष्ठन इत्यस्मिन्नपि पाठे विज्ञानशब्देन शारीर 
उच्यते । विश्चानमयो हि शारीरः । तस्माच्छारीरादन्य हैश्वरोऽन्तयामीति सिद्धम्‌ । 
कथं पुनरोकस्मिन्देहे दौ दरष्ाराबुपप्येते १ यश्चायमीश्वरोऽन्तर्यामी, यञ्चायमितर 
शारीरः । का पुनरिदहाजुपपत्तिः १ नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा इत्यादि ्चतिवचनं विख 
भयेत । अत्र हि प्रङृतादन्त्याभिणो.ऽन्यं द्रष्टार, श्रोतार, मन्तारं, विज्ञातार चात्मानं 
प्रतिषेधति । नियन्तरन्तरभ्रतिषेधाथेमेत दचनमिति चेत्‌-न, नियन्बन्तराप्रसङ्गाद विशेष 
भ्रवणाच्च । अच्नोच्यते -अविद्याप्रत्युपस्थापितकायकरणोर्पाघनिमित्तोऽयं शारीरा 
न्त्यामिणोर्मदञ्यपदेशो न पारमार्थिकः । पको हि पत्यगात्मा भवति, न दो प्रत्यगा- 
त्मानो संभवतः । पकस्येव तु भेदव्यवहार उपाधिङृतः, यथा घटाकाशो महाकाश 
इति । ततश्च ज्ञातक्ञेयादिभेदश्चतयः प्रत्यक्षादीनि च प्रमाणानि संसाराजुमवो विधि. 


भामिती 
तोऽन्तर्याभिणोऽन्यस्य जोबास्मनो द्रष्टुरभावात्‌ । भविद्याकर्पितजोवपरमात्मभेदाश्यास्तु लातुज्ञेयभेदशरु- 


: प भामती~व्याख्या 
श्रुतियाँ साथेक मानी जाती है, क्योकि द्रष्टा जीव से परमाथंतः भिन्न कोई अन्तर्यामी नही 
माना जाता । अविद्या के द्वारा जीव मौर ब्रह्य के कल्पित भेद को ही विषय करती है ज्ञातः 
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प्रतिषेधशाखं चेति सर्वमेतदुपपद्यते । तधा च श्ुतिः-- शत्र दि द्वैतमिव मवति 
तदितर इतरं पयत, इत्यविद्याविषये सवं व्यवहारं द्रोयति । “यत्र त्वस्य सवेमा- 
त्मेवाभूत्तत्केन कं पयेत्‌ इति विद्याविषये सवं व्यवहारं वारयति ॥ २० ॥ 


५ 


भामती 

तयः प्रत्यक्षादीनि प्रमाणानि संसारानुभवो विधिनिषेघञ्ञास्त्राणि च । एवं चाधिदे वादिष्वेकस्येवान्त- 
्यामिणः प्रत्यभिज्ञानं समज्ञसं भवति, यः सर्वान्‌ लोकान्‌ यः सर्वाणि भूतानीत्यत्न य इत्येकवचनमुप- 
पद्यते । अमृतत्वच्च परमात्मनि समज्ञसं नान्यत्र । य आत्मनि तिष्ठन्नित्यादौ चामेदेऽपि मेदोपचारक्लेश्लो 
न भविष्यति । तस्मात्परमात्मान्तर्यामो न जोवादिरिति सिद्धम्‌ । पुथिव्यादिस्तनयिल्वम्तमधिदेवम्‌ । यः 
सर्वेषु रोकेष्वित्यधिलोकम्‌ । यः सर्वेषु वेदेष्वित्यधित्रेदम्‌ । यः सर्वेषु यज्ञेषिवत्यधियज्ञम्‌ । यः स्वेषु 
भूतेष्विस्यधिभूतम्‌ + प्राणाद्यात्मान्तमध्याटमम्‌ । संज्ञाया अप्रसिद्धस्वादित्युपक्रममात्रं पुवः पक्षः । 
®दर्शनादिक्रियायाः कत्तंरि प्रवृत्तिविरोधात्‌ ॐ । कत्तंरि आत्मनि प्रवृत्तिविरोधादित्थथंः ॥ १८-२० ॥ 


त्‌ = > 


भामती-ग्याङ्या 

गौर ज्ञेय का मेद बतनेवाली श्रुतियाँ, प्रत्यक्षादि लौकिक प्रमाण, संसरण ( जन्म-मरण ) की 
अनुभूति एवं विधि -निषेधात्मक शास्त्र । इस प्रकार का अन्तर्यामी-मानने पर ही आधिदंविक, 
भाधिभौतिक भौर आध्यात्मिक प्रपच्च में अन्तर्यामी पुरुष की एकत्व-प्रत्यभिज्ञा समञ्जस होती 
है एवं ““यः सर्वान्‌ लोकान्‌”, “यः सर्वाणि भुतानि" यहां एकवचनान्त "यः' शब्द का प्रयोग 
उपपन्न हो जाता है । अमृतत्व तो पख्यरूप से ब्रह मे ही घटता है, अन्यत्र नहीं । “य आत्मनि 
तिष्ठन्‌”-- यहां पर जीव-पक् मे जो ओपचारिक ( ओौपाधिक ) मेद की कल्पना करनी पडती 
थो, वहु कल्पना-क्लेश भी ब्रह्म -पक्ष मे नहीं, क्योकि सिद्धान्त मे अभेद ही माना जाता है। 
अतः परमात्मा ही सर्वान्तियोमो है, जीव ओर देवादि नही- यह्‌ सिद्ध हो गया । 

भाष्यकार ने जो इस अधिकरण के आरम्भ मे कहा है-(१) “जत्राधिदेवतम्‌, 
( २) अधिलोकम्‌, (३) अधिवेदम्‌, ( ४) अधियज्ञम्‌, (५) अधिभूतम्‌, (६ ) अध्यात्मं च 
अन्तर्यामी श्रूयते ।*' उस भाष्य के अधिदंवादि भेद बृहुदाण्यक उपनिषत्‌ के वाक्यों में इस प्रकार 
है-( १) “यः पृथिव्यां तिष्ठन्‌" ( बह. उ ३।७।३ ) यहाँ से लेकर “यः स्तनयित्नौ तिष्ठन्‌" 
यहाँ तक अधिदवत ¦ पृथिग्यादि के अभिमानी देवताओं मे वतंमान ) अन्तर्यामी प्रतिपादित हे 
[ शुक्ल यजुर्वेदीय बृहदारण्यक नाम की दो पुस्तकें ह--( १) माध्यन्दिनी या वाजसनेयी 
शाखा की ओर ( २) दूसरी काण्व शाखां की । इनमे वाचस्पति मिश्र ने यह माध्यन्दिनीय 
बृहदारण्यकं का क्रम उद्धृत किया है, क्योकि काण्वशाखीय बृहदारण्यक मे “यः स्तनयित्नौ"- 
 एेसा पाठ नहीं, अपितु “यस्य तेजः शरीरं यस्तेजोऽन्तरो यमयत्येष त आत्माजन्तर्याम्यमृत 
इत्यधिदं वतम्‌” ( बहु. उ. ३।७।१४ ) एसा पाठ है ] । “यः सर्वेषु काकेषु" इत्यादि खण्ड 
मे अधिलोक, “यः सर्वेषु वेदेषु" इत्यादि खण्ड में अधिवेद, “यः सर्वेषु यज्ञेषु" इत्यादि खण्ड 
मे अधियज्ञ, “यः सर्वेषु भूते षु” इत्या{द खण्ड मे अधिभूत ओर “यः प्राणेषु तिष्ठन्‌" यहा से 
लेकर “य आत्मनि तिष्ठन्‌" - यहां तक अध्यात्म अन्तर्यामो चचित है । 

भाष्यकारने जो कहा है-' संज्ञाया अप्रसिद्धत्वत्‌ सं्ञिनाऽप्यप्रसिद्धेन भवितव्यम्‌" । 
वह पूर्वपक्ष का उपक्रम मात्र है, उस पक्ष पर पूवंपक्षी काभ विश्वास नहीं, अत एव 
“अथवा” से पक्षान्तर प्रस्तुत किया गया है । भाष्यकार ने “न च स्मारम्‌" ब्र. सु. १।२।१९) 
इस सूत्र मे कहा है-“दशनादिक्रियायाः कत्तं रि प्रवरृत्तिवि रोधात्‌” । वहाँ "क्तरि" शब्द का 
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( & अदृश्यत्वाधिकरणम्‌ । घू० २१-२३ ) 
अदश्यत्वादिगुणको धर्मोक्तेः ॥ २१ ॥ 
अथ परा, यया तदक्षरमधिगम्यते, “यत्तद्‌ द्रेश्यमघ्राह्यमगोजमवणंमचश्चुः्ोन्न 
तद्‌ पाणिपाद नित्यं विभुं सवेगतं सुखक्ष्मं तदग्ययं यद्‌ भूतयोनि परिपश्यन्ति धौरा! 
( मुण्ड० १।१।५.६ ) इति श्रयते । तत्र संशयः किमयमद्रश्यत्वादिगुणको भूतयोनिः 
प्रधानं स्यात्‌ , उत शारीरः, आदोस्वित्परमेश्वर इति । तन्न प्रधानमचेतनं भूतयोनि 


भामती 
' अथ परा यया तदक्षरमधिगम्यते" । “"यत्तदद्रेश्यं'' बुद्धीग्द्रियाविषयः । “अग्राह्यं कर्मेन्द्रिया- 

गोचरः । "अगोत्र" कारणरहितम्‌ । “`अवणं ”” ब्राहूएणघ्वा दिहौनम्‌ । न ॒केवलनिन्दरियाणामविषयः, 
इन्दरियाण्यप्यस्य न घन्तीत्याह “अचकषुर्नोजम्‌'* इति बुद्धोन्दरिपाण्युयलक्षयति । ““अपाणिपादम्‌'' 
इति कर्मेन्द्रियाणि । “नित्यं विभुं सवगतं सुसुकष्मं*” इविज्ञानत्वात्‌ । स्यादेतत्‌ - नित्यं सत्क परिणामि 
निस्यं ? नेत्याह “अत्ययं '"' कूटस्थनित्यमित्यरथंः । 

परिणामो विवर्तो बा सरूपस्योपलभ्यते । 

चिदात्मना तु सारूप्यं जडानां नोपपद्यते ॥ 

जडं प्रधानमेवातो जगद्योनिः प्रतीयताम्‌ । 

योनिशब्दो निमित्तं चेत्‌ कतो जोवनिराक्रिया ॥ 


भामती~ग्याख्या 
अर्भिप्रेत अथं है -“आत्मनि"", क्योकि लखोक-प्रसिद्ध शरीररूप कर्तामें दशंनक्िया की प्रवृत्ति 
विरुद्ध नहीं, किन्तु चिदात्मामें ही श्रुति के द्वारा दशंन क्रिया की कर्मता निषिद्ध है ।१८-२०॥ 


-रटककिकीिट न 





विषय -“अथ परा यया तदक्षरमधिगम्यते यत्तदद्रेश्यमग्राह्यमगोत्रमवणंमचक्षुःशरोत्रं 
तदमाणिपादम्‌ । नित्यं विभु सवगतं सुसूक्ष्मं तदव्ययं यद्‌ भूतयोनि परिपश्यन्ति धीराः” 
( मुण्ड. १।१।५-६ ) । इस श्चुति मे भाष्यकार ने अद्रेश्यम्‌" शब्द का अथे किया है--“अटष्यं 
सर्वेषां बुद्धीन्दरियाणामगम्यम्‌'” । अग्राह्यम्‌" का अथं ““कर्मेन्द्रियाविषयम्‌” किया है । “अगोत्रम्‌' 
शब्द का अथं कारण-रहित है । 'अवणेम्‌' शब्द से ब्राह्मणत्वादि वर्णां का अभाव विवक्षित है। 
वह्‌ केवल इन्द्रियों का अविषय ही नही, अपितु इन्द्रियो से रहित भी है- यह्‌ दिखाने के किए 
कहा है -“अचक्षुःश्रोत्रम्‌'' । 'चक्षुःश्रोत्र' शब्द सभी बुद्धिन्द्रियो का ओर “अपाणिपादम्‌'"- 
यहा पाणिपाद" शब्द सभी कर्मेन्द्रियं का उपलक्षक है । नित्य" शब्द का (अविनाशी ओर 
"विभु" शब्द काःव्यापक अथं है । दुविज्ञेय होने के कारण “ सुसूक्ष्मं" कहा गया है । सांख्य-सम्मत 
प्रधान तत्व को नित्य परिणामी माना जाताहै, उस प्रकार की नित्यताका निषेध करने के 
लिण कहा है- "अव्ययम्‌" अर्थात्‌ वह॒ अक्षर तत्तव कूटस्थ नित्य है, परिणामी नित्य नहीं । 
संशय-- उक्त श्रुति क द्वारा सांख्याभिमत ्रधान' बिवक्षित है? या शारीर (जीव)? 
अथवा ब्रह्य ? 
पूवेपक्ष - 
परिणामो विवर्तो वा सरूपस्योपलभ्यते। 
चिदात्मना तु सारूप्यं जडानां नोपपद्यते ॥ १॥ 
जडं प्रधानमेवातो जगद्योनिः प्रतीयताम्‌ । 
योनिशब्दो निमित्तं चेत्‌ कृतो जीवनिराक्रिया ॥ २॥ 
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रिति युक्तं, भचेतनानामेव तदृदृ्टान्तस्वेनोपादानात्‌ । "यथोणेनाभिः सटूजते गृहते च 
यथा पृथिव्यामोषधयः संभवन्ति । यथा खतः पुरुषात्केशलोमानि तथा.ऽक्षरात्सम्मव- 
तीद विश्वम्‌ ( सुण्ड० १।१।७ ) इति । नजूणेनाभिः पुखषश्च चेतनाविह द्टान्तत्वे- 
नोपा्तौ । नेति ब्रमः, न हि केवलस्य चेतनस्य तत्र खत्रयोनित्वं वास्ति । चेतनाधि- 
छितं ्यचेतनमूणैनाभिशरी रं सूत्रस्य योनिः, पुरुषशरीरं च केशलोभ्नामिति प्रसिद्धम्‌ । 
अपि च पूर्वतराृषटत्वाद्यमिलापसंमवेऽपि द्रष्टत्वाद्यमिलापासंभवान्न प्रचानमभ्युप- 
गतम्‌ । इद त्वद्यत्वादयो धर्माः प्रधाने संभवन्ति । न चा चिरुभ्यमानो धमः 
कथ्िदभिल्यते । ननु "यः सर्वः सर्ववित्‌" ( मुण्ड० १।\।९ ) इत्ययं वाक्यशेषो ऽचे- 
तने प्रधाने न सम्भवति, कथं प्रधानं भूतयोनिः प्रतिज्ञायत इति । अघ्रोच्यते -- यया 
तदक्षरमधिगम्यते, "त्तद द्रे्यम्‌ः इत्यक्षरशब्देनादश्यतवादिगुणकं भूतयोनि भावः 
यित्वा पुनरन्ते ्रावयिष्यति- 'अक्षरार्परतः परः' ( मुण्ड २।१।२ ) इति । तत्र यः 
परो.ऽक्षराच्ुतः, स ॒सवेक्ः सवेविःसंमविष्यति । प्रधानमेव त्वक्षरशब्दनिर्दि्टं 


भामत्ती 

परिणममानसरूपा एव हि परिणामा दृष्टाः, यथो्णंनाभिलालापरिणामा लुतातन्तवस्तत्सरूपाः । 

तथा विबर्ता अपि विवर्तमानसरूपा एव, न विरूपाः । यथा रज्जुविवर्ता धारोरगादयो रज्जुसख्पाः । न 
जातु रज्ज्वां कुञ्जर इति विषयंस्यन्ति । न च हेमपिण्डपररिणामो भवति लूतातन्तुः, तत्‌ कस्य हेतो; ? 
अव्यन्तवेशूप्यात्‌ । तस्मास्धानमेव जडं जडस्य जगतो योनिरिति युज्यते । स्वविकारानरनुत इति 
तदच्चरम्‌ । यः सवंत: सवं विदिति चाक्षरात्‌ परात्परस्यास्यानम्‌, अक्षरात्‌ परतः परः " इति श्चुतः \ 
न हि परस्मादात्मनोऽ्वाग्बिकारजातस्य च परस्तात्‌ प्रधानादृतेऽन्यदक्षर सम्भवति । अतो यः प्रधानास्परः 
परमारमा स सवंचित्‌ , भूतयोनिस्तवक्षरं भ्रवानरमेव तर्च सांल्याभिमतमेवास्तु । अय तस्थाप्रामाणिकलवान्न 


भामती-ब्याख्या 

मृत्तिका परिणममान ओर घटादि परिणाम है, परिणममान ओर परिणाम पदार्थो में 
सरूपता ( समानरूपता ) देखी जाती है, जसे कि ऊणेनाभि ( मकड़ौ } की लाला ( लार, 
लासा ग्रा लजाब ) जाले के रूप मे परिणत होती दै, उन दोनों मे समानरूपता अनुभवसिद्ध 
है, उशी प्रकार रज्जु विवतंमान ओर सर्पादि विवतं है, उन दोनों मे भी समानरूपता पाई 
जाती है, विरूपता ( विरुढरूपता ) नही, क्योकि रज्जु-जंसे प्रलम्बाकार पदा्थैमेवंसे ही 
सपं, धारा भौर दण्डादि पदार्थोका ्रमहोताहै, हाथी या ऊट का नहीं । हेम-पिण्ड ( सोने 
का डला ) कभी मकड़ी का जाला नहीं बनता, वह क्यो ? उन दोनों मे अत्यन्त विरूपता 
होती है । अतः जड्रूप प्रधान तत्तव ही इस जड़ जगत्‌ का कारण है-एेसा मानना दही 
युक्तियुक्त है । प्रधान ( प्रकृति ) को अक्षर इस लिए कहा जाता है कि वह्‌ जश्‌ व्याप्तो 
धातु से “जशेः सरः" ( उणा. ३।७० } इस सूत्र के द्वारा निष्पन्न "अक्षर शब्द का “अश्नुते 
भ्याप्नोति स्वविकारान्‌" - एेसी व्थुत्पत्ति से रन्ध अथं है । “यः स्वंज्ञः संवित्‌ "--इसका 
अन्वय “अक्षरात्‌ परतः परः” ( मुण्ड. २।१।२) इसके साथ है, अर्थात्‌ जो अक्षर (प्रधान, से 
परे या ऊपर अवस्थित परमातमतत्तव है, वह्‌ सवंज्ञ गौर सवंवित्‌ है [ “अक्षरात्‌ परतः परः - 
` इस श्रुति मेँ परतः" पद अक्षरात्‌ का विशेषण दहै, अतः विकारवगं ( कायं-प्रपच्च ) से पर 
अवस्थित जो अक्षरसंज्ञक प्रधान तत्तव है, उससे पर परमात्मा है--इसी भाव को मिश्र जी 
यहौ ध्ननित करते है-- ] विकार-समूह से परे अवस्थित जो प्रधान तत्तव है, उससे भिन्न 
अस्य कोई अक्षर पदाथं नहीं { इस प्रधान तत्तव से परे जो परमात्मा है, वह सवंवित्‌ दै। 
्रभी भूत पदार्थो की योनि (कारण ) तो अक्षर नाम से प्रसिद्ध जो प्रधान तत्तव है, वह्‌ 








भूतयोनेः बरह्मत्वम्‌ ] दिन्दीसदितभामतीसंवलितम्‌ ३०५ 


भूतयोनिः यदा तु योनिशब्दो निमित्तवाची, तदा शारौरोऽपि भूतयोनिः स्यात्‌ , 
धमौधमाभ्यां भूतज्ञातस्योपाजनादिति । 
पवं प्राप्तेऽभिघोयते - योऽयमहश्चयत्वादिशुणको भूतयोनिः स॒ परमेश्वर पव 


भामती 

तत्र परितुष्यति, घस्तु तहि नामरूपवीजशक्तिभूतपष्याकृतं भूतसूष्षमं, प्रीयते हि तेन॒ विकारजातमिति 
प्रधानं, तत्‌ लल्‌ जडमनिर्वाच्यमनि्वच्यिस्य जडस्य नामरूपप्रपञ्चस्योपादानं युज्यते, सारूप्यात्‌ । न तु 
चिदात्मा निर्वाच्यः, विषूपो हि सः । अचेतनानाभिति भाष्यं सारूप्यप्रतिपादनपरम्‌ । स्यादेतत्‌- 
स्मातं्रधाननिराकरणेनेवेतदपि निराकृतभ्रायं तत्‌ कुतोऽस्य शङ्कूस्यत आह - ® अपि च पूरवत्रादृ्टत्वादि 
इति । सति बाधकेऽस्यानाधरयणमिह तु बाधकं नास्तीत्यथंः । तेन तदेक्षतेत्यादाबुपचयं तां ब्रह्मणो जगधो- 
निताऽविद्याशक्त्य।्यस्वेन । इह त्वविद्ाशक्तेरेव जगद्ोनित्वसम्भवे न दारद्वारिभावो युक्त इति प्रधान. 
मेवान्न वाक्ये जग्योनिरुच्यत इति पुवं पक्षः । अथ योनिकषम्दो निमित्तकारणपरस्तयापि ब्रह व निमित्त 
नतु ५ - "षी न हेतुरस्तोति संशयेन पूवं: पक्षः । 


अक्षरस्य जगद्योनिभावम्‌क्त्वा ह्यनन्तरम्‌ । 
यः सर्वज्ञ इति त्या सवं्ञस्य स उच्यते ॥ १ ॥। 


| भामती-ग्याख्या 
सांख्य-सम्मत ही सही । सांस्थ-सम्मत प्रधान यदि अप्रामाणिक दै, अतः उसका अभ्युपगम 
अभीष्ट नहीं, तब नाम ( शब्द ) भौर रूप (अथं) की बीज-शक्तिरूप अब्याङृत ( सूक्ष्म 
भूतो ) को प्रधान कहा जा सकता दै, क्योकि "प्रीयते येन विकारजातम्‌"--इस व्युत्पत्ति के 
अनुसार वह अनिवेचनीय है भौर नामरूपात्मक अनिवंचनीय प्रपश्च का उपादानकारण दहै, 
अत; उसी मे का्ं-वगं की समानरूपता है, चिदात्मा मे नही, क्योकि वह सत्वेन निर्वाच्य 
एवं चेतन होने के कारण कायं-वगं के विरूप है। “भरचेतनानामेव तद्दृ्ान्तत्वेनोपादानात्‌ '- 
इस भाष्य का तात्यथं कार्यं ओौर कारण की समानरूपता के प्रतिपादन में ही है । 
शङ्का - सांख्य-स्मृति-सि द्ध प्रधान तत्तव का निराकरण तो ““दक्षतेनाशब्दम्‌” ( ब्र° 
० १।१।५) इस सूत्रमे ही किया जा चुका है, तब न तो उसमे जगत्‌ की कारणता मानी 
जा सकती है ओौर न अब्याङतात्मक प्रधान मे, क्योकि उसी प्रकार यह्‌ प्रधान भी निराकृत 


प्रायही दहै। 


समाधान -उक्त शङ्का का निराकरण भाष्यकार करते दँ--''अपि च पूरवंत्राृष्टत्वा्य- 
भिलापसम्भवेऽपि द्रष्टत्वाद्यभिलःपासम्भवान्न प्रधानमभ्युपगतम्‌ ' । आशय यहं है कि पूर्वत्र 
ईक्षणाभावरूप बाधक के कारण प्रवान तव को जगत्‌ का कारण नहीं माना जा सका किन्तु 
यहा अपेक्षित अदृश्यत्वादि का सद्भाव होने के कारण उक्मे जगत्कारणता का पूवं पक्ष उठायीौ 
गया है कि “तदेक्षते"--इत्यादि वाक्यों के हारा ब्रह्म मे जगत्‌ की कारणता का उपचार 
किया जा सकता है, कथोकि वह्‌ अविद्यारूप शक्ति की विषयता का आश्रय है, किन्तु 
“यत्तदद्रेश्यम्‌''--इत्यादि वाको के द्वारा अविद्याशक्ति स्वरूप प्रधान तत्त्व मे ही जगद्योनिता 
का उपपादन सम्भव है, अतः उसके द्वारा ब्रह्य मे जगत्‌ को कारणता का संगमन उचित नहीं । 

यदि सूत्रस्थ “योनि' शब्द उपादान कारण का बोधक न होकर निमित्त कारण का 
वाचक है, तब जीव में जगद्योनिता आशङ््ति हो सकती है, क्योकि ब्रह्य ही जगत्‌ का 
कारण है, जीव नहीं'--इस प्रकार कौ विनिगमना मे कोई हेतु उपलब्ध नहीं । 

सिद्धान्त-- अक्षरस्य जण्दयोनिभावमुक्त्वा ह्यनन्तरम्‌ । 

यः सर्वज्ञ इति श्रुत्या सवंज्ञस्य स उक्यते ।। १॥ 
2९, 








। ब्रह्मसच्रशाङ्करमाभ्यम्‌ [अ.१पा.२स्‌. २९१ 


| स्यान्नान्य इति । कथमेतदवगम्यते ? धर्मोक्तेः । परमेश्वरस्य हि धमं इहोच्यमानो 
| | दश्यते - "यः सवेकञः सर्वविद्‌, इति । न हि प्रधानस्याचेतनस्य शारीरस्य वोपाधि- 
॥| परिष्छिन्नदष्टेः सर्वत्वं खचेविरवं वा सम्मवति । नन्वक्षरशब्दनिर्दिष्टाद्‌ भूतयोनेः 
परस्येवेतत्सवेश्षत्वं सधे विस्वं च न भूतयोनिविषयमित्युक्तम्‌ । अत्रोच्यते - नैवं 
संभवति । यत्कारणं 'अक्षरातसं भवतीह विश्वम्‌ इति परकृतं भूतयोनिमिह जायमान- 
प्रतित्वेन निर्दिश्यानन्तरमपि जायमानपरृतित्वेमैव सर्वज्ञं निर्दिशति- "यः सर्वज्ञः 
सवविद्यस्य ज्ञानमयं तपः । तस्मादेतद्‌ ब्रह्म नाम रूपमन्नं च जायते" इति । तस्मानि- 
| | देशसाम्येन अत्यभिज्ञायमानत्वास्परृतस्येवाक्षरस्य भूतयोनेः सर्व्वं सर्व॑चिरवं च 
धमं उच्यत इति गम्यते । “अक्षरात्परतः परः” इत्यत्रापि न प्ररृताद्‌ भूतयोनेरक्षरारपरः 
| कश्चिदभिधोयते । कथमेतद वगभ्यते ? “येनाक्षरं पुरुषं वेद॒ सस्यं भोवाच तां तस्वतो 
||| । ( स॒ण्ड० १।२।१३ ) इति प्रकृत्य तस्यैवाक्षरस्य भूत्तयोनेरटद्यत्वादिशुण- 
कस्य वक्तव्यत्वेन प्रतिन्ञौतत्वात्‌ । कथं तर्द “अक्षरात्परतः परः, .इति व्यपदिश्यते 
[ भामती 
तेन निर्देशसामान्यासपरत्यभिज्ञानतः स्फुटम्‌ । 
अक्षरं सवं विद्विऽवयोनिनचितनं भवेत्‌ ।॥ २ ॥ 
अक्षरात्परत इति भुतिस्स्वन्याक्ृते मता । 
| अदनुते यत्‌ स्वकार्य्याणि ततोऽष्याङृतमक्षरभ्‌ ॥ ३ ॥ 
| | नेह तिरोहितमिवास्ति किञ्चित्‌ ॥ यत्तु सारूप्याभावान्न चिदात्मनः परिणामः प्रपञ्च इति । अद्धा 





| 

| ||| भामती~व्याख्या 

॥| तेन निर्देशसामान्यात्‌ परत्यभिज्ञानतः स्पुटम्‌ । 

| । अक्षरं सवंविद्‌ विश्वयोनिनवचितनं भवेत्‌ । २॥ 

अक्षरात्परत इति श्रुतिस्त्वव्याङृते मता । 

| | अश्ूते यत्स्वकार्याणि ततोऽव्याकृतमक्षरम्‌ ॥ ३ ॥ 

| [ "तदक्षरमधिगम्यते. तदुभरूतयोनि परिपश्यन्ति धीराः" इस प्रकार जिस अक्षर तत्व 

| मे जगत्कारणता का प्रतिपादन किया गया, उसी में “यः सर्वज्ञ सवंवित्‌'*--इस प्रकार 
| सवंज्ञत्वादि धमं श्रुत द, उस से परे अवस्थित पदां मे नहीं, अतः चिदात्मा सर्वज्ञ बरहा ही 

॥| | | जगत्‌ का कारण सिङ़ होता है, प्रधान नहीं । दूसरी बात यहभी है कि “यथा सतः पुरुषान्‌ 

| केशलोमानि, तथा अक्षरात्‌ सम्भव्रतीह विश्वम्‌” ( मुण्ड-१।१।७ ) इसे श्रुति के हारा जिस 

| चिदात्मा अक्षर तत्तव मे जगत्कारणता स्पष्टरूप से प्रतिपादित है. उषी अक्षर तक्र का निर्देश 

| | ˆ भक्षरमधिगम्यते, यत्तदद्ेश्यम्‌"--इत्यादि वाक्य में किया गया है, अतः समान निर्देण ॐ 

| दवारा चेतनगत जगत्कारणता प्रत्यभिनात होतो है। यहु जौ कहा गपा कि सर्वज्ञता अक्षर 





तत्त्व से परे अवस्थित परमात्मा मे होतो है, वह कना उचित नही, ककि पटले 
| वाक्य मे 'अक्षर' शब्द का प्रयोग जगत्कारणीभूत ब्रह्म के किए ओर “अक्षरात्‌ परतः परः” 
। || ( मुण्ड. २।१।२) इस वाक्य में "अव्याकृत" के लिए “अशते स्वकार्याणि" - इस व्युत्पत्ति के 
| द्वारा किया गया है, अतः अब्याकृतकज्ञक अक्षर से ही परत्व का अभिधान जगद्योनिरूप अक्षर 
| मे किया गयाहै, इस अक्षर से नहीं । सवंज्ञत्वादि का अन्वय प्रथम अक्षर वदां ते ही 
विवक्षित है; व ब्रह्म है] शेषभाष्य अत्यन्त सुगम है, 
यह्‌ जो कहा गया कि प्रपच्च का ब्रह में सारूप्य न होने क कारण उपादान कारणत्व 
सम्भव नहीं, उस पर हमारा कहना है कि- 
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इति, उत्तर सृतरे तद्वक्ष्यामः । अपि चाज द विद्ये वेदितव्ये उक्ते-“परा चेवापरा च 
इति । तत्रापराखभ्बेदादिलक्षणां विद्यामुक्त्वा ब्रवीति- अथ परा, यया तदक्षरमधि 
गभ्यते› इत्यादि । तत्न परस्या विद्याया विषयत्वेनाक्षर चतम्‌ । यदि पुनः परमेश्वरा- 
दन्यददश््यत्वादिगुणकमक्चरं परिकरप्येत, नेयं परा विद्या स्यात्‌ । परापरविभाभो 
ह्ययं वि्ययोरभ्युदयनिःेयसफलतया परिकरप्यते । न च प्रधानविद्या निः्ेयसफला 
केनचिद्भ्युपगम्यते । तिखश्च विद्याः प्रतिज्ञायेरन्‌ , त्वत्पक्षे $क्षराद्‌ भूतयोनेः परस्य 
परमात्मनः प्रति पा्यमानत्वात्‌ । बे पव तु विद्ये वेदितभ्ये इह निर्दिषठे। 'कस्मिन्तु 
भामती 

विवत्तस्तु प्रपञ्चोऽयं ब्रह्मणोऽपरिणाभिनः । 

अनादिवासनोदृभूतो न सारूप्यमवेक्षते ॥ 

न खलु वाह्यतारप्यनिबन्धन एव सर्वो विश्रम इति नियमनिभित्तमस्ति, आन्तरादपि काम. 
करोधभयोन्मादस्वप्नादेर्मानसादपराघात्सारूप्थानपेक्षात्तस्य तस्य॒विश्चमस्य दानात्‌ । अपि च हेतुमति 
विश्रमे तदभावादनुयोगो युज्यते । अनाद्यविद्यावासनाप्रबाहपतितस्तु नानुयोममहंति । तस्मात्‌ परमात्म. 
विवत्ततया प्रपञ्चस्तथ्ोनिर्भृजङ्गं इव रऽजुविवत्तंतया तद्योनिनं तु तत्परिणामतया । तस्मालतद्धमंसवं 
वित्वोक्तेविङ्गाद्‌ यत्तदद्रेदयांमत्यन्न ब्रह्मेवोपदिश्यते ज्ञेयत्वेन, न तु प्रधानं जीवात्मा वौपास्यत्वेनेति 
सिद्धम्‌ । न केयलं लिङ्गखादपि तु परा विद्येति समाख्यानादप्येतदेव प्रतिपत्तब्यमित्याह ® भपि चात्र ह 

भामती-ग्याख्या 
विवतंस्तु प्रपञ्चोऽयं ब्रह्यणोऽपरिणामिनः । 
भनादिवासनोदृभूतो न सारूप्यमपेक्षते ॥ 

अदरंतवेदान्त-सिद्धान्त में प्रपञ्च को ब्रह्म का परिणाम नहीं, विवतं भाना जाता है। 
परिणाम में सारूप्य की अपेक्षा होती है, विवतं मे नहीं । रज्जु मे सर्पादि का जहां विश्रम 
होता है, वहां सर्पादि को रज्जु का विवतं कहा जाता है । यद्यपि शुक्तथादि में उसके विवतंभ्रूत 
रजतादि का सारूप्य पाया जाता है, तथापि समस्त विभ्रम बाह्य सारूप्य-प्रयुक्त ही 
होता है-एेसे नियम का कोई निमित्त उपलन्ध नहीं, क्योकि आन्तरिक काम, क्रोध के उद्वेग 
रूप मानस अपराध केद्रारा जो विविध स्वप्नरूप विश्रम देखा जाता दहै, वहाँ सारूप्य की 
अपेक्षा नहीं होती । दूसरी बात यह्‌ भी है कि सादि विश्रम में सारूप्यकीकारणताका 
सन्देह एवं सारूप्य न होने के कारण "कथं विश्रमकारणत्वम्‌ ?' इस प्रकार का प्रश्न कियाभी 
जा सकता है, किन्तु अन।दि वासनोदुभूत विश्रम के लिप्‌ वंसा प्रष्न कदापि नहींकियाजा 
सकता । आचायं धमंकीति ने भी अनादि वासनां से जनित विविध विश्रम मने है-'“अनादि- 
वासनोदूभूतविकल्परिनिषितः' (प्र. वा. पृ० ३२१) । फलतः ब्रह्य का विवतं होने के 
कारण प्रपञ्च वसे ही ब्रह्मयोनिक कहा जाता है, जसे सपं रज्जु का विवतं होने के कारण 
ही रज्जुयोनिकं ( रज्जुकारणक ) कहा जाता है, रज्जु का परिणाम होने के कारण नहीं । इस 
प्रकार ब्रह्य के सवंज्ञत्वादि धर्मो का निर्देश हाने के कारण “यत्तदद्वेश्यम्‌"- यहाँ ब्रह्मकाही 
उपदेश सिद्ध होता है प्रधान या जीवात्मा का उपास्यत्वेन उपदेश नहीं । 

केवल ब्रह्य के धर्मो ( लिङ्गं) के निदंश से ही ब्रह्यपरता का यह ज्ञान नहीं होता, 
भपि तु पराविद्या'-इस प्रकार की समाख्या के बलपर भी उक्तश्रुति में ब्रह्मपरता अवगत 
होती है, एेसा कहा जाता है-"“अपि चात्र द्वे विदे वेदितव्ये उक्तं-"परा चेवापरा च' इति ।" 
[ अर्थात्‌ जसे लिङ्ग ‹ सामथ्यं) रूप तृतीय प्रमाण के द्वारा ङ्ख ओौर प्रधान का सम्बन्ध 
अवगत होता है, वसे ही समाख्या खूप षष्ठ प्रमाण के द्वारा भी ब्रह्य प्रधान (मुख्य ) भौर 
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| भगवो विक्ञाते सर्वमिदं चिक्चातं भवति, ( मु° १।१।३ ) इति चेकविज्ञानेन स्वेविश्चा- 
| नापेक्षणं सर्वात्मके ब्रह्मणि विवश््यमाणे.ऽवकद्प्यते, नाचेतनमाज्रेकायतने प्रधाने 
| मोभ्यव्यतिरिक्ते वा भोक्तरि । अपि च "स ब्हाविद्यां सवेचिद्याश्रतिष्ठामथवोय ज्येष्ठ- 
|| पुत्राय भ्रा" । मुण्ड० १।१।१ ) इति ब्रह्मविद्यां प्रधान्येनोपकम्य पर।परविभागेन परां 
| विद्यामक्चराधिगमनीं दशेयंस्तस्य! ब्रह्मविद्यास्वं दशयति । सा च ब्रह्मविद्यासमास्या 

| तदधिगम्यस्याक्षरस्याब्रहपत्वे बाधिता स्यात्‌ अपरग्वदादिलक्चषणा कमविद्या ब्रह्म 
विद्योपक्रम उपन्यस्यते ब्रहमविद्याप्रशंसाये । “प्लवा दह्येते अदृढा यज्ञरूपा अष्टादशोक्त- 


| भामती 
| | विद्य इति ® । लिङ्गान्तरमाह "कस्मिन्‌ नु भगवः" इति । भोगा भोग्यास्तेभ्यो व्यतिरिक्तं भोक्तरि । 
| अवच्छिन्नो हि जोवात्मा भोग्येभ्यो विषयेभ्यो भ्यतिरिक्त इति तज्ज्ञानेन न सवं ज्ञातं भवति + समास्या- 
| स्तरमाहु ® अपि च स ब्रह्मविद्यां सकंविधाप्रतिष्ठाम्‌ इति ® । ®प्लवा हयेतेऽद्ढा यज्ञरूपा अ्टाद्ञ 
| इति ® । प्लवन्ते गच्छन्ति अस्थायिन इति प्लवाः । अत एवादृढाः । के ते यज्ञरूपाः । रप्यन्तेऽनेनेति रूपं, 
| यज्ञो रूपमुपाधि्ेषां ते यज्ञरूपाः । तत्न षोडशप्विजः । ऋ तुयजनेनोपाधिना ऋध्विकशब्दः प्रवृत्त इति ` 
यज्ञोपाधय ऋत्विजः । एवं यजमानोऽपि यज्ञोपाधिरेव । एवं पत्नी, "पत्युर्नो यज्ञसंयो गेः' इति स्मरणात्‌ । | 
त एतेऽ्ट।वश्च यज्ञरूपाः, येष्वृत्विगादिषक्तं कमं थन्ञः, यदाश्चयो यज्ञ॒ इत्ययं: । त्च कर्माविरं, स्वर्गा 
| 
| 





भामती~ज्याख्या 

उसके प्रतिपादक होने के कारण अङ्खभूत श्रुति-वाकपर का सम्बन्ध प्रतीत होता है । यौगिकशब्द ` 
का समाख्या कहते हैँ । "रा विद्या' शब्दरभो वसा ही है, क्योकि "परस्य परमात्मनः प्रतिपाद्य 
मानत्वात्‌" भर्थात्‌ जिस विद्याम परब्रह्म का प्रतिपादनदहै, उसे परा विद्या कहते, इस 
लिए भो उक्तश्रुति की प्रतिपाद्य वस्तुब्रहयहीदहै। | 

“कस्मिन्नु भगवो विज्ञाते सवंमिदं विज्ञातं भवति" { मुण्ड. १।१।३ ) इस प्रकार जिस 
एक तत्व कं ज्ञान स समस्त प्रपञ्चकानज्ञान दहो जता है, वह एकमात्र ब्रह्यदही है, प्रधान 
या जीव नहीं, क्योकि प्रधान केवल जड्-वगं का आश्रय है समस्त जगत्‌ का आश्रयया 
सर्वात्मक नहीं ओर जीव भी शब्दादि भोग्य पदार्थो से भिन्न हाने से सर्वात्मक नहीं, अतः 
प्रधान ओर जोवकाज्ञान हो जाने पर भी सवं प्रपञ्च का ज्ञान सम्भव नहीं। 

अन्य समाख्या प्रमाण दिखाते है-अपि च “स ब्रह्मविद्यां सवेविद्यप्रतिष्टामथर्वाय 
ज्ये्ठपृ त्राय प्राह" (युण्ड. १।१।१) । इस श्रुति मे ब्रह्मविद्या" पद "ब्रह्मणा विद्या'- इस प्रकार 
| कै षष्ठी तत्पुरुष समास के आधार पर ब्रह्यविषयिणा तिदय का वाचके है, प्रधानादि का ग्रहण 
| करने पर उस ब्रह्यविद्य। कहना वाधित हा जायगा-्रह्यविद्या समाख्या तदधगम्थस्याब्रह्यत्वे 
॥ {धिता स्यात्‌” । ब्रह्मविद्या की प्रशंसाकं लिए ही ऋवेदादि रूप कमविद्या का उपन्यास 
| किया गया दहै, क्योकि “प्लवा ह्येते अहृटढा यज्ञरूपा अष्टादशोक्तमवरं येषु कमं । एतच्छयो 





येऽभिनन्दन्ति मूढा जरां मत्यं ते पुनरेवापियन्ति ।॥ ( मुण्ड. ६।२ा७ ) । इस श्रुति में क्मंविद्या 
क निन्दा कौ गददहै कि कमं के कर्तां अधिक-स अधिक अठारह ऋत्विक्‌ है, वे "ऋतुषु या- 
जयन्ति--इस व्युत्पत्ति कं अनुसार यज्ञ कराने के कारण यज्ञरूपाः ( यज्ञोपाधिकाः ) कहे 
जाते है । इन्हं "हटा प्ल्वाः' इसक्िए कहा जाता हैकि ये जीणे शीण ष्ट्व ( नौका) के 
समान संसार सागर के पार नहीं ले जा सकते, मोक्षङूप नित्य फल कर्मो के द्वारा नहीं दिला 
| सकते । अध्वर्युमण्डल के चार, होतृमण्डल के चार, उदगातृमण्डल के चार ओर ब्रह्ममण्डल 
| के चारक मिलाकर सोलह ऋत्विक्‌ ह।ये जसे यज्ञोपाधिकरहै, वसे ही यजमानभीहै 

| क्योकि "यजतिः--इस व्युत्पत्ति से उसके साथ यज्ञ का स्पष्ट सम्बन्ध है । इसी प्रकार यज्ञमान 
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मवरं येषु कमे । एतच्छ्रेयो येऽभिनन्दन्ति मूढा जरास्रत्यु ते पुनरेवापियन्ति" ( मुण्ड 
९।२।७ ) इत्येवमादिनिन्दावचनात्‌ । निन्दित्वा चापरां विद्यां ततो विरक्तस्य परविद्या 
चिकार दशयति "परीक्ष्य रोकान्कमेचितान्त्राह्मणो नि्वंदमायान्नास्त्यङ्त, कतेन । 
तद्विश्षाना्धं स गुरुमेवाभिगच्डेत्समित्पाणिः भरोत्रियं बह्यनिष्ठम्‌' ( मुण्ड० १।२।१२ ) 
इति । यत्तक्तम्‌- अचेतनानां पृथिव्यादीनां दृष्टान्तत्वेनोपादानादाष्टौन्तिकेनाप्यचेतनेन 
भूतयोनिना भवितभ्यमिति- वदयुक्तम्‌ , न हि दष्टान्तदाष्टौन्तिकयोरत्यन्तसाम्येन 
भवितभ्यमिति नियमोऽस्ति । अपि च स्थूलाः पृथिन्यादयो ₹ष्टान्तस्वेनोपात्ता इति 
न स्थूल एव दाष्टान्तिको भूतयोनिरभ्युपगम्यते । तस्मादरद्यतवादिगुणको भूतयोनिः 
परमेश्वर एव । २१ ॥ 
विक्ञेषणभेदग्यपदेश्चास्यां च नेतरौ ॥ २२॥ 

इतश्च परमेश्वर एव भूतयोनिनतरौ- शारीरः प्रधानं वा । कस्मात्‌ ? विशेषण- 
मेदव्यपदेशाभ्याम्‌ । विशिनष्टि हि भरतं भतयोनि शारीरा! लक्षणत्वेन - दिभ्यो 
हयमूतः पुरषः सबाह्याभ्यन्तरो ह्यजः । अभ्राणो हामनपः शुः, । सुण्ड० २।१।२ ) इति । 
न होतदिन्यत्वादिविशेषणमविद्याप्रत्युपस्थापितनामरूपपरिष्छेदएभिमानिनस्तडमान्स्वा- 
त्मनि करपयतः शारीर स्योपपद्यते । तस्मार्साक्षादोपनिषद्‌ः ` पुरुष इहोच्यते । तथा 
प्रधानादपि ररतं भूतयोनि भेदेन व्यपदिशति - “अक्षरात्परतः परः इति । अक्षर- 
मन्यारृतं नामरूपबोजशक्तिरूपं भूत ख्ममोश्वराश्चयं तस्येवोवाधिभूतं सवेस्म 
कारास्परो योऽचिकारस्तस्मार्परतः पर इति भेदेन ग्य पदेशशात्परमात्मानमिह विवक्षितं 

भामती 

वरफलश्वात्‌ । अपियन्ति प्राप्नुवन्ति । ® न हि दृष्टान्तार्टान्तिकयोः ® इत्युक्ताभिप्रायम्‌ ।। २१ ॥ 

विज्ञेषणं हेतु व्याचष्टे ® निशिनश्ि हि इति ® । श्ारीरादित्युपलक्षणं, प्रधानादित्यपि व्रन्यम्‌ । 
भेवभ्यपदेशषं व्याचष्टे ® तथा प्रधानादपि इति ® । स्यादेतत्‌ - किमागमिक साख्याभिमतं प्रधानम्‌ ? 








भामती-~ग्याख्या 

कर पत्नी भी यज्ञरूप या यज्ञोपधिक दै, क्योकि “'प्यर्नो यज्ञसंयोगे” ( पा. सू. ४।१।३३ ) 
हस सूत्र के द्वारा पति' शब्द की इकार को नकार का आदेश यज्ञ के सम्बन्धसे ही होकर 
"पत्नी" शब्द निष्पन्न होता है । इस प्रकार सोहं ऋत्विजो, यजमान ओर उसकी पत्नौ को 
मिलाकर सब अष्टादश ( अठारह ) सदस्य "यज्ञरूपाः" कह जाते हँ । उनमे रहनेवाला भर्थात्‌ 
उनके आशित कमं यज्ञ है । वहु कमं अवर ( निङृष्ट ) ईस लिए कहा जातादहै कि वहु केवल 
स्वर्गादि अनित्य फलों का ही जनक है, मोक्षरूप नित्य फल का प्रापक नहीं । जो लोग उन 
कर्मो का अभिनन्दन भौर अनुष्ठान करते है, वे जरा ओर मृत्यु के चक्र में अपियन्ति (पड़ 
रहते दै) । भाष्यकार ने जो कहा है-- न हि दृ्न्तदार्शन्तिकयो रत्यन्तस्ाम्येन भवितव्यम्‌” । 
उसका भी अभिप्राय यही है कि विवतंवाद मे पृथिव्यादि कायं ओर उसके कारण का सारूप्य 
अवेक्षित नहीं ।। २१॥ 

जाव-ग्यावतंक विशेषण एवं प्रधान से भिन्नता के निदेश से जीव ओर प्रधान तत्व 
को जगत्‌ का कारण नहीं कहा जा सकता । इस सूत्र मे निदिष्ट विशेषण भौर मेद-व्यपदेश- 
हन दो हेतुओं मे से प्रथम ( बिशेषण) हेतु की व्याख्या करते हँ--"'विशिनष्टि हि प्रकृतं 
भूतयोनि शारीराद्‌ विलक्षणत्वेन -"दिग्यो ह्यमूतंः पुरुषः" ( मुण्ड. २।१।२ ) ।"' भाष्यकार 
ने जो कहा है--“शारीराद्‌ विलक्षणत्वेन” । वहां 'शारीर' पद प्रधान तत्व का भी उपलक्षक 
है अर्थात्‌ दिग्यत्वादि ( स्वयंप्रकाशत्वादि ) गुण जैसे जीव के ष्यावतंक है, वसे ही प्रधान या 








२३१० बरह्मसृन्नशाङ्करमाष्यम्‌ [अ.१पा.२स्‌. २३ 


दशेयति । नात्र प्रधानं नाम किचितस्वतन्तरं तस्वमभ्यु पगम्य तस्माद्‌ भेदव्यदेश उच्यते । 
कि तर्हि १ यदि पधानमपि कलव्यमानं श्ुत्यविरोचेनाग्यारृतादिशब्दवाच्यं भूत सूरं 
षरिकलप्येत, परिकटप्यताम्‌ । तस्माद्‌ भेदब्यपदेशात्परमेश्वरो भूतयोनिरित्येतदिह 
प्रतिपाद्यते ॥ २२॥ ॑ 
कुत्व परमेश्वरो भूतयोनिः- 
रूपोपन्यासाच्च ॥ २३ ॥ 

अपिच अक्षरात्परतः परः इत्यस्यानन्तरम्‌ "पतस्माञ्जायते प्राणः, इति 
प्राणप्रश्तानां पृथिवीपयन्तानां तत्वानां सर्गमुक्त्वा तस्यैव भूतयोनेः सवविकाशात्मकं 
रूयमुपन्यस्यमानं पश्यामः -“अग्निमूधा चश्चुषो चन्द्रसूयो दिशः त्रे वाग्विवृताश्च 
वेदाः । वायुः प्राणो हदयं विश्वमस्य पद्धथां पृथिवी ह्येष स्व॑भूतान्तरात्मा' ( मुण्ड० 
२।१।४ इति ) । तश्च परमेश्वरस्येवोचितं, सर्वैविकारकारणत्वात्‌ । न शारीरस्य तजु- 
महिम्नः । नापि भ्रघानस्यायं रूपोषन्यासः संभवति, सर्व॑भूतान्तरात्मर्वासंभवात्‌ । 
तस्मात्परमेश्वर पव भूतयोनिनंतराचिति गम्यते । कथं वुनभूतयोनेरेयं रूपोपन्यास 
इति गम्यतं ? प्रकरणात्‌, "दषः इति च प्ररृताजुकषेणात्‌। भूतयोनि हि भ्रत्य 
'पतस्माउजायते प्राणः", "पष सवभतान्त्रात्मा' इति वचनं भृतयोनिविषयमेव भवसि । 
यथोपाभ्यायं प्ररृव्येतस्मादधीत्येष वदवेदाज्ञपारग इति वचनमुपाभ्यायविषयं मयति, 
तद्धत्‌ । कथं पुनरदश्यत्वादिशुणकस्य मृतयोनेरविग्रहवद्रपं संभवति ? स्वात्मत्वविव- 
क्षयेदमुच्यते, न तु विग्रहवत्वविवश्षयेत्यदोषः । “अदमन्नमहमन्नादः' ( ते० ३।१०।६ ) 
इत्यादिवत्‌ । अन्ये पुनमेन्यन्ते- नायं भूतयोने रूपोषन्यासः, जायमानत्वेनोपन्यासात्‌ । 

भामती 


तथा च बहुसमज्ञसं स्यादित्यत आह छनात्न प्रधानं नाम किञ्ित्‌ इति% ।। २२॥ 
तदेतत्‌ परमतेनाक्ेपसमाधानाभ्यां भ्याल्याय स्वमतेन व्याचष्टे ® अन्ये पुन्मभ्यन्ते इति ® । 


पुनःशब्दोऽपि पूवं स्माद्विशेषं द्योतयन्नस्येष्टतां सुचयति । जायमानवगं मध्यपतितस्याग्निमूर्धादिरूपवतः सति 
ग 


भामती-ज्याख्या 

अग्याङृत के भी व्यावतंक हैँ । भेद-व्यपदेशरूप द्वितीय हेतु कौ व्याख्या करते है- “तथा 
प्रधानादपि प्रकृतं भूतयोनि भेदेन व्यपदिशति अक्षरात्परतः परः, ( मुण्ड. २।१।२ ) इति" । 
अव्याकृत या प्रधान तत्तत की संज्ञा अक्षर' है, जगत्‌ का कारण पदाथं उक्ष अक्षर सेषरेदै। 

शङ्का - जिस प्रधान तत्वसे भेदका निर्देशकिया गया है, वहु क्या आगम-सिद्ध 
साख्याभिमत प्रधान ( प्रकृति ) विवक्षितहै?यदिरेसा हीदहै, तबटो प्रधान रूप कारण 
जोर समस्त ॒विकारात्मक प्रपच्छ मे कायंकारणभाव के नियामक सारूप्यादि धर्मो का 
सामञ्जस्यहो जानादहै। 

समाधान-सांख्य-सम्मत प्रधान तत्तव को वेदान्त-सिद्धान्त में कोई स्वतन्त्र पदाथं 
नहीं माना जाता । यदि अव्याकृत ( सूक्ष्मभरूत शक्ति) को ही सांख्याचायं प्रधान मानते है, 
तब के लिए प्रधानप्रतियोगिक भेदवत्ता का निर्देश किया गया है ।। २२॥ 

-.रूपोपन्यासाच्च''-इस सूत्र कौ पराभिमत व्याख्या की गई कि “जग्निमूर्धा चक्षुषी 
चन्द्रसूयों दिशः श्रोत्रे वाग्‌ विवृताश्च वेदाः" ( मुण्ड. २।१।२ ) इत्यादि वाक्यों कै द्वारा निदि 
स्वरूप परमेश्वर में ही घटता है, अन्यत्र नहीं । अब भाष्यकार स्वाभिमत व्याख्या अन्यभुखतः 
प्रस्तुत करते हँ-“अन्ये पुनमंग्यन्ते” । यहाँ प्रयुक्त "नः" शब्द के द्वारा पहली ग्याख्पा की 
अपेक्षा विथेष वैलक्षण्य दिखाते हुए इस व्याख्या की स्वाभीष्टता सूचित कौ है । पहली व्याख्या 








भूतयोनेः ब्रहात्वम्‌ ] दिन्दोखदितभामतीसंबलितम्‌ ३११ 


"एतस्माज्जायते पाणो मनः स्वन्द्रि्ाणि च । स्वं वायुर्ज्योतिरापः प्रथिवी विश्वस्य 
धारिणी" इति हि पूरे प्राणादि पृथिभ्यन्त त्वजातं जायमानत्वेन निरदिक्षत्‌ । 
उत्तरत्रापि च “तस्मादग्निः समिधो यश्च ख्यः इत्येवमादि अतश्च सर्वा ओषधयो 
रसाश्च' इत्येवमन्त जायमानस्वेनेव निद्यति । इहैव कथमकस्मादन्तराले भतयोने 
रूपसुपन्यसेत्‌ १ सर्वात्मत्वमपि छट परिसमाप्योपदेक्ष्यति ुख्ष पवेदं विश्वं कमः 
( सुण्ड० २।१।१० ) इत्यादिना । श्चतिस्खस्योश्च ेलोकयशचरीरस्य शरजापतेज॑न्मादि 
निर्दिश्यमानमुपलमामहे ` 'हिरण्यगमेः समवतेताग्रे मृतस्य जातः पतिरेक भासीत्‌। 
स दाध?र पृथिवीं व्रामुतेमां कस्म देवाय हचिषा विधेम' ( ऋ० सं० १०।१२१।१ ) 
नन्व 


भामती 
जायमानत्वस्तम्भवे नाकस्माज्जनकःवकल्पनं युक्तम्‌ । प्रकरणं खल्वेतद्विश्वयोनेः, सन्निधिश्च जायमानानां, 
स्निषेश्च प्रकरणं बलीय इति जायमानपरित्यागेन विशवयोनेरेव प्रकरणिनो रूपाभिधानमिति चेत्‌ । न, 
भ्करिणः शरोरेन्दरियाविरहितस्य विग्रहवर्व विरोधात्‌ । न चैतावता मूर्धादिश्रुतयः प्रकरणविरोधात्‌ 
स्वा्थत्यागेन सर्वास्मतामात्रपरा इति युक्तम्‌ , शतेरत्यन्तविप्रकृष्टायष्प्रिकरणाद्रलीयस्त्वात्‌ । सिद्धे च 
सि 9. 


भामती~ग्याख्या 

मेजो कहा गया है कि “अग्निमूर्धा--इत्यादि स्वरूप का अभिधान विश्व के कारणीभ्रुत 
परमेश्वर का है, वहु कहना उचित नहीं, क्योकि इस वाक्य से पूवं '"एतस्माज्जायते प्राणो 
मनः' ( मण्ड. २।१।३) ओर इस वाक्य के पश्चात्‌ भी “तस्मादग्निः समिधो यस्य सूये" 
( मुण्ड, २।१।५ ) इत्यादि वाक्यो के द्वारा जायमान विश्व के स्वरूप का निर्देश किया गया 
है, तब मध्यमे ' 'अभ्निमूर्धा"--इत्यादि से परमेश्वर के स्वरूप का प्रसङ्ख अकस्मात्‌ क्योकर 
आ जायगा ? अतः जायमान प्रपञ्च के मध्य में चित अग्निमूर्धा"--इत्यादि स्वरूप 
जायमान जगत्‌ का है. उसके जनक परमेश्वर का नहीं । 

शङ्का -“अग्रिमुधा''--इत्यादि स्वरूप का प्रतिपादन जायमान जगत्‌ का नही, अपितु 
उसके जनकीभरूत परमात्मा का है, वयोकि यह्‌ प्रकरण विश्व-खष्टा कां दै ओर स्निधिषरूप 
स्थान प्रमाण से जाथमान जगत्‌ का निर्देश किया जाता है, स्थान की अवेक्षा: करण प्रमाण 
प्रबल होता है, जसा कि माधवाचायं का कटना है-“तस्मात्प्रकरणेन सन्निधिवाघात्‌ सर्वेषां 
विदेवनादयः" ( न्या. मा. वि. ३।३।१० ) । | 

समाधान यहां सन्निधिरूप स्थान प्रमाण का प्रकरण से बाध नहीं हो सकता, क्योकि 
यहां स्थान प्रमाण का सहायक सामर््यात्मक लि ङ्घ प्रमाणदहैकि जो शरी रवान्‌ है, वही कायं 
काजनक हो सकता है, अतः अग्निमुधा आदि वाक्यके द्वारा विश्व.खा्टा के विग्रह (शरीर) 
क प्रतिपादन करिया गया है, शरीर.रहित परुष विश्वपोनि नहीं हौ सकता । 

शङ्का-- यहां लिङ्ग प्रमाण का तात्पयं शरीरवत्त्व के बोधन मे नहीं अपितु सर्वत्मित्व 
क प्रतिपादन में है, वयोकि “अगिनमूर्बा”-इत्यादि श्रृति-वाकंय प्रकरण से विरुद्ध होने के कारण 
अपने वाच्यां का परित्याग करके परमात्मा की सर्वात्मता का प्रतिपादन करते हैं। 

समाधान -- (१) श्रुति, (२) लिङ्ग, (३) वाक्य (४) प्रकरण, (५) स्थान ओर 
(६) समाख्या--इन छः प्रमाणो मे श्रुतिप्रमाण सबसे प्रवर माना गया है, द. जे. सू. ३।३।६४) । 
भतः परमेश्वर के विग्रह ( शरीर) का अभिधान करनेवाले शरृतिवाक्य अन्याथंपरता की 
कल्पना मे बाधित हो जते है, निरपेक्ष शब्दात्मक श्रृति प्रमाण की रक्षा करने के लिए 
परमेश्वर के विग्रहु-प्रतिपादन में उक्त वाक्य का तात्पयं मानना आवश्यकं है । प्रकरण प्रमाण 
अत्यन्त विग्रहृष्ट अथे का गमक होता है ओर श्रुतिप्रमाण अन्तर ङ्ग अथे का बोधक, अतः 
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इति । खमवतंतेस्यजायतेत्य्थैः । तथा 'स वे शरीरो प्रथमः सवै पुरुष उच्यते । 
आदिकतां स भृतानां ब्रह्माभ्रे समवतते' इत्ति च । विकार पुरुषस्यापि सवेभृताभ्तरा- 
त्मत्वं संभवति, प्राणात्मना स्वेभृतानामध्यात्ममवस्थानात्‌ । अस्मिन्पक्षे “पुरुष पवेदं 
विश्वं कमे" इत्यादिसवेरूपोपन्यासः परमेश्वर भ्रतिपत्तिहेतुरिति व्याख्येयम्‌ ।। २२॥ 

नक ~ । 

( ७ वेश्च।नराधिकरणम्‌ । घ० २४-३२ ) 

वेधानर; साधारणश्चन्दबिशेषात्‌ ॥ २४ ॥ 
“को न आत्मा कि ब्रह्म इति, 'मात्मानमेवेमं वेश्वानरं संप्रत्यभ्येषि तमेव नो 


ब्रहि (छा० ५।११।१,६) इति चोपक्रम्य चु सृयंवाय्वाकाशवा रिपृथिवीनां खतेजस्त्वादि- 


भामती 
प्रकरणिनाऽसम्बन्धे जायमानमध्यपातित्वं जायमानप्रहणे कारणमुपन्यस्तं भाष्यकृता । तस्मद्धिरण्यगभं 
एव भगवान्‌ प्राणात्मना सवं भूतान्तरः कार्यो निर्दिश्यत इति साम्प्रतम्‌ । तत्किमिवानों सुत्रमनवधेयमेव ? 
नेत्याह ® अश्मन्‌ पक्षे इति ® प्रकरणात्‌ । 
न्ना 
भ्राचोनशालसत्ययज्ञेशुम्नजनकबुडिलाः समेत्य मीमांसां चक्रुः ®को न आत्मा कि ब्रह्म इति ® । 
आष्मेत्युक्ते जीवात्मनि प्रत्ययो मा भृद्‌ , अत उक्तं कि ब्रहोति। ते च मीमांसमाना निश्चयमनधिगच्छन्तः 


केकेयराजं वेश्वानरविद्याविदमुषसेदुः । उपसद्च चोचुः ® आर्मानमेषेमं वेश्वानरं सम्प्रत्यध्येषि %& । 


भामती-ष्याख्या 

प्रकरण की अपेक्षा श्रुति प्रबल्तम है। 

जायमान विश्व ःप्रतिपादन के प्रकरण में विश्वछ्टा का प्रतिपादन असम्बद्ध श्यो नहीं 
स प्रश्न का उत्तर देते हुए भाष्यकारने जायमान पदार्थो के निदेश को उ्षके कारण 
( जनक ) का उपलक्षण माना है । फलतः यहाँ प्राण तक्तव के आश्रयीभ्रूत भगवान्‌ हिरण्यगभं 
का सवंभरूत-कारणत्वेन निर्देश सिद्ध होता है। यदि अग्निमूर्घा- इत्यादि से परमेश्वर के 
स्वरूप का प्रतिपादन नहीं, तब ““रूपोपन्यासाच्च''- इस सूत्र का सामञ्जस्य कंसे होगा? 
इस प्रश्न का उत्तर भाष्यकार देते है-“अस्मिन्‌ पक्षे पुरुष एवेदं विश्वं कमं" (मुण्ड. २।१।१०) 
इत्यादि सवंरूपोपन्थासः परमेश्वरग्रतिपत्तिहेतुरिति व्याख्येयम्‌" । य † प्रकरण प्रमाण किसी 
अन्य प्रमाण से बाधित नहीं, अतः उप्तके द्वारा परमेश्वर के स्वरूप काही उपन्यास माना 
जाता है ।। २३॥ 

विषय -(?) उपमन्यु के पृत्र प्राचीनशाल, (२) पुलुष के पुत्र सत्ययज्ञ, (३) भात्लवि 
के पुत्र इन्द्रद्युम्न, ( ४) शकराक्ष के पत्र जनक ओर (५) अश्वतराश्व के पुत्र बुडिल-इन 
पवो ने मिरु कर विचार किथा -“को न आत्मा कि ब्रह्य" ( छां. ५।११।१ ) । केवल मात्मा 
की जिज्ञासा करने पर जीवात्मा प्रसक्त होता है, उसकी व्यावृत्ति करने के लिए कहा है - 
कि ब्रह्म? वे प्राचीनशालादि विचार करते-करते किसी निश्चय पर न पहुंच कर वेश्वानर- 
विद्या के ज्ञाता उदहालक के पास गए। उसे भी विशेष ज्ञान नहीं था, अतः वहु भी छठा 
जिज्ञासु बन गया, वे छह उस विद्या के विशेषज्ञ कंकेयराज अश्वपति के पास गए ओर 
बोले- अप ही इस समय वैश्वानर का स्मरण ( ज्ञान ) रखते है, उसका उपदेश हम लोगों 


को करं । अश्वपति ने उन छहो ऋषि कुमारो से पृथक्‌-पृथक्‌ पूछा कि आप रोग अभी तक 





वैश्वानरस्य ब्रह्मत्वम्‌ ] दिन्दीसदितभामतोसंवलितम्‌ ३१३ 


गुणयोगमेकेकोपासननिन्दया च वश्वानर प्रत्येषां मूर्धादिभावमुपदिश्याम्नायते- 
यस्त्वेतमेवं भ्रादेशमात्रमभिविमानमात्मानं वेश्वानरभुपास्ते स सवषु लोकेषु सर्वेषु 
भूतेषु सर्वेष्वात्मस्वन्नमत्ति तस्य ह वा पतस्यात्मनो नेश्वानरस्य मूधव सुतेजाश्चघ्ठुरचि- 
भ्वरूपः प्राणः परथग्बत्मौतमा संदेहो वडलो बस्तिरेव रयिः पृथिव्येव पादावुर पव 
वेदिललौमानि बर्हिहेदयं गाहंपत्यो मनो ऽन्वादायं पचन आस्यमादवनोयः' ( छा° 
५।१८।२ ) इत्यादि । 





भामती 
स्मरसि ® तमेव नो बरहीत्युपक्रम्य चुभुध्यं बायवाकाशवारिपु थिवोनाम्‌ इति ® । अयमथंः-- वैश्वानरस्य 
भगवतो द्यौः ® मूर्धा सुतेजाः ® । ® चक्षुिश्वरूपः स्यं; ® । ® प्राणः वायुः ® । ® पृथगवत्मास्मा ® । 
पृथक्‌ वत्मं यस्य वायोः स पृथग्वग्वरर्मा, स॒ एवात्मा स्वभावो यस्य स पृथग्वतर्मात्मा । सन्देहः देहस्य 
मध्यभागः स आकाज्लो ® बहुलः ® सवंगतत्वात्‌ । ® वस्तिरेव रयिः ® आपः, यतोऽ थोऽन्नमन्नाच्च 
रयिधंनं तस्मादापो रयिर्क्तास्तासाच्च मूत्रीभूतानां वस्तिः स्थानमिति वस्तिरेव रधिरि्युक्तम्‌ । “पादो” 
(“पृथिवी तत्र प्रतिष्ठानात्‌ । तेवं वैश्वानरावयवेषु सूर््यानिलाकाश्जलावनिषु मूर्धचक्षुः प्राणसन्देहवस्ति- 
पादेष्वकेकस्मिन्‌ वेश्चानरवुद्धचा विपरीततयोपासक्तानां प्राचीनज्ञालादीनां मृद्धंपातान्धत्वाप्राणोत्करण. 
मदेहश्षीणंतावस्तिमेदपादश्छथोभावदूषणेरुपासनानां निन्दया मूर्धादिसमस्तमावमुपदिहयाम्नायते ®यस्त्वे- 
` तमेवं प्रादेशमात्रमभिविमानम्‌ इति ॐ । स सर्वेषु लोकेषु धप्रभृतिषु भूतेषु स्थावरजङ्गमेषु सर्वेष्वात्मसु 
देहेन्द्रियमनोबुद्धिजीवेष्वन्नमति सवं सम्बन्धिफलमाप्नोतीत्यथं; । अथास्य वेश्वानरस्य भोक्तुभोजनस्थाग्नि- 
होत्रतासम्पिपादयिषयाऽऽह श्रुतिः -““उर एव वेदिः वेदिमारूप्यात्‌ । “लोमानि बहिः” आस्तो्णर्बाहिः- 


भामती-ग्याङ्या 

वैश्वानर कां स्वरूप क्या जान पाए है, उन लोगों ने क्रमशः ( १) द्युलोक, ( २) भादित्य, 
(३) वायु, (४) आकाश, (५) जल ओर (६) पृथिवी को वैश्वानर बताया। तब 
अश्वपति ने कहा" तस्य ह वा एतस्यात्मनो वैश्वानरस्य द्यौमूर्घेव सुतेजाश्चक्षुविश्वरूपः 
प्राणः पृथग्वर्त्मात्मा सन्देहो बहुलो वस्तिरेव रयिः प्रथिष्येव पादावुर एव वेदिर्छमानि 
बहिर्हृदयं गाहंपत्यो मनोऽत्वाहायंपचन आस्यमाहवीयः' ( छां. ५।१८।२ ) । इसका अथं यह्‌ 
दै कि उस भगवान्‌ वैश्वानर का द्युलोक तेजस्वी मस्तक दै, विश्व-व्याप्त सूयं चक्षु है, वायु 
प्राण है, वायु को पृथम्बर्त्मा इस लिए कहा गया है कि वह विविध दिशाभों मे गतिशीर है। 
बहुल ( व्यापक ) आकाश उसके शरोर का मध्य भाग, रपि { जल ) उसका वस्ति-स्थान 
है, जल से अन्न, अन्नसेग्पि (धन) होनिके कारण जल को धनरूप कहा गया है । मूत्ररूप 
मे परिणत जल का स्थान वस्ति वहा जाता, इसप्रकार वस्तिको रयिकहा गथा है। 
पृथिवी उतवश्वानरके पाद (पर्‌) है, क्णोकि उस पर वह प्रतिष्ठित है। 

वेश्वानर के अवधवभूत मरतक, चक्षु, प्राण, देह, वस्ति ओर पाद के स्थानापन्न चु, सूयं, 
वायु, आकाश, जल भौर पृथित्रो म पूणं वश्वानर की विपरीत बुद्धि से उपासना करनेवाले 
प्राचीनशालादि छहों पुरुषो मे शिरःपात, अन्धत्व, प्राणोत्रमण, देह्‌-जीणंता ओर वस्ति-मेदरूप 
दोष दिखा कर प्रत्येक उपासन की निन्दा के द्वारा समस्त पदार्थो मे वैश्वानर भाव का उपदेश 
किया जाता है “यस्त्वेतमेवं प्रादेशमात्रमभिविमानमात्मानं वैश्वानरमुपास्ते" ( छा. 
५।१८।२ ) । एेसा उपासक सभी दयुलोकादि, सभी स्थावर-जङ्खमात्मक प्राणियों मे एवं सभी 
देह्‌, इन्द्रिय, मन, बुद्धि ओर जीवरूपं गौण-पुख्यरूप आत्मपदार्थो में व्याप्त होकर अन्न खाता 
अर्थात्‌ सभी के फलों का भोक्ता होता है । वश्वानर के इस उपासकरूप भोक्ता के भोजन में 
अग्निहोत्ररूपता का सम्पादन करने के लिए श्रुति कहती है-"“उर एव वेदिः" । वक्षःस्थल में 

[- 2) 
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तत्न संशयः--{कि - नेश्वानर शब्देन जाठरोऽग्निरुपदिशयते, उत भूताग्निः, अथ 
तदमिमानिनी देवता, अथवा शारीरः, आहोस्वित्‌ षरमेर्वर इति । [कि पुनरत 
संशयक्रारणम्‌ ? नैश्वानर इति जाठरभूताग्निदेवतानां साधारणशाब्दप्रयोगादातमेति च 
श्ारोरपस्मेश्वरयोः । तन्न कस्यो पादानं न्याय्य, कस्य वा हानमिति भवति संशयः । 

कि तावत्प्राप्तम्‌ १ जाटरोऽग्निरिति, कुतः ? तत्र हि विशेषेण कचित्प्रयोगो 
श्यते - 'अयमगिनर्वैश्चानरो योऽयमन्तः पुरुषे येनेश्मन्नं पच्यते यदिदमद्यते ( बृद° 
५।९ ) इत्यादौ । अग्निमात्रं चा स्यात्‌ , सामान्येनापि प्रयोगदशनात्‌ - "विद्वस्मा 
भगिनि भुवनाय देवा वैश्वानरं केतुमद्वामङृण्वन्‌ ( ऋ० सं° ।.०८८।१२ ) इत्यादौ । 
अग्निशरौरा वा देवता स्यात्‌ , तस्यामपि प्रयोगदशैनात्‌ "वैश्वानरस्य सुमतो स्याम 
राजा हि कं भुवनानामभिधीः, ¦ ऋ० सं० १।९८।१ ) इत्येवमाद्यायाः श्रुतेदेवताया- 
मश्वर्याद्यपेताथां संभवात्‌ । अथात्मराब्दसामानाधिकरण्यादुपक्रमे च "को न मात्मा 
कि ब्रह्मः इति केवलात्मशब्दप्रयोगादात्मशब्दवशेन च गेश्वानर शब्दः परिणेय इत्युच्यते, 
तथापि शारीर आत्मा स्यात्‌ , तस्य भोक्तृत्वेन नेश्वानरसंनिकर्षात्‌ । धादे शमात्रमिति 
च विशेषणस्य तस्मिन्ुपाधिपरिच्छिन्ने संभवात्‌ । तस्मान्नेश्वरो गैए्वःनर इत्येवं 
प्राप्ते तत॒ इदमुच्यते _ नैष्वानरः परमात्मा भवितुमहतौति, कुतः ? साधारणशब्द्‌ 
विशेषात्‌ । साघारणशब्दयोविशेषः साधारणशब्दविशेषः। यद्प्येतावुभावभ्यात्म- 
वैश्वानर शब्दौ खाधारणशष्दो, वेदवानर शब्दस्तु चयस्य साधारणः, आत्मशब्दश्च 
द्यस्य, तथापि विशेषो दश्यते, येन परमेहवरपरत्वं तयोरभ्युपगम्यते, तस्य ह वा 
पतस्यार्मनो वैश्वानरस्य मूर्ध सुतेजाः" इत्यादि । अत्र हि परमेश्वर पव यमूधेत्वा- 
दिविशिषटो ऽवस्थान्तरगतः प्रत्यगात्मत्वेनोपन्यस्त आध्यानाचेति गम्यते, कारणत्वात्‌ । 
कारणस्य हि सर्वाभिः कायगताभिरवस्छाभिरवस्थावसवाद्‌ चुलोकाद्यवयवस्वमुपप- 
दयते । "स सर्गषु लोकेषु सर्गेषु भूतेषु सर्गैष्वात्मस्वन्नमत्ति' इति च सवंखोकाद्याश्चयं 
फलं ्रयमाणं परमकारणपरिग्रहे संभवति । “पवं हास्य सर्त पाप्मानः प्रदूयन्ते" 
(छा० ५।२४।३) इति च तद्धिदः सवेपाप्मप्रदाहश्चवणम्‌ । को न आत्मा कि ब्रह्य" इति 
चातमत्रह्मश्ब्दाभ्यामुपक्रम इत्येवमेतानि लिङ्गानि परमेश्वरमेवएवगमयन्ति । तस्मात्पर- 
मेद्वर पव वेश्वानरः ।। २४ ॥ 





भामती 
पारूप्यात्‌ । “हृदयं गाहंपत्यः' । हदयानन्तरं '"मनोऽन्वाहाय्यंपचनः' । "आस्यमाहवनीयः" । तत्र हि 
तदन्नं हूयते ।। २४ ॥ 


भामती-ग्याख्या 

वेदि की समानाकारता होने के कारण उरस्थखकोवेदि कह दिया गयादहँ। विछठेहृए वहिः 
( कृशा ) मे रोमों की समानता होने के कारणर्बाहुःको रोम कहादहै। हदय में गृहपति 
( जीव ) का विशेष निवास होने के कारण हृदय को गाहुपव्य अग्नि ओर हृदय के अनन्तर 
मन को अन्वाहायंपचन ( दक्षिणाग्नि) कह दियाहै [ “अनुः अर्थात्‌ दशंपूणेमास कमं 
का अनुष्ठान करने के अनन्तर जो आहायंते ( ऋत्विजो को दक्षिणाकेरूपमें दिया जाता 
है ), उस चरु द्रव्य को अन्वाहायं कहते हैँ ओर वह्‌ चरु जिस दक्षिणाग्नि मे पकाया जाता 
दै, उस अग्नि को अन्वाहायेप बन कहते है ] । भस्य (मुख) को आहवनीय अग्नि इस लिए 
केहा गया है कि उसमे अन्न की आहूति दी जाती है ।॥ २४॥ 


५ 


॥ + 





वैश्वानरस्य त्रहात्वम्‌ ] दिन्वोसदितमामतोखंबलितम्‌ २१५ 


स्मर्यमाणमनुमानं स्यादिति ॥ २५ ॥ 

इतश्च परमेदवर पव वैदवानरः, यस्मात्परमेश्वरस्येवाग्निरास्यं चोमुधेतीदशं 
अलो क्यात्मकः रूपं स्मर्यते - "यस्याग्निरास्यं चोमूर्धा खं नाभिश्चरणौ क्लितिः। सूय 
श्चक्र्दिशः श्रो तस्मे लोकात्मने नमः |" इति । पतर्स्मयेमाणं रूपं मूलभूतां श्चुतिमचु- 
मापयदस्य वैद्वानरशब्दस्य परमेश्वर परत्वे ऽचुमानं लिङ्गं गमकं स्यादित्यथेः । इति- 
शब्दो हेत्व्ः । यस्मादिदं गमकं तस्मादपि वैश्वानरः परमा्मेवेत्यथेः । यद्यपि 
स्तुतिरिय "तस्मै लोकात्मने नमः" इति । स्तुतित्वमपि नासति मूलभूते बेदवाक्ये 
सम्णगोदयेन रूपेण सम्भवति । श्यां मू्वौनं यस्थ विप्रा वदन्ति खं रे नाभि चन्द्रस्य 
च नेते । दिशः श्रो चिद्धि पादो क्षिति च सोऽचिन्त्यात्मा सचभूतग्रणेता ॥' इत्येवं- 
जातोयका च स्मृतिरिदोद्षहतव्या | २५ ॥ . 

लव्पादिभ्योऽन्तःप्रतिष्ठानाच नेति चेन्न, तथ।च्एयपदेश्ादसंमवःत्पुरषमपि 

चनमधीयते ॥ २६ ॥ 

अच्राह-न परमेश्वरो वैश्वानरो भवितुमर्हति, कुतः ? शब्दादिभ्यो.ऽन्तः्रति- 
छानाच्च । शब्द स्तावद्वेश्वानरशब्दो न परमरवरे संभर्वात, अथान्तरे रूढत्वात्‌ । तथा$ 
ग्निशब्दः "स॒ पषोऽगिनर्वेश्वानरः' इति । आदिशब्दात्‌ "हदयं गाहेपस्यः, ( छार 
५।१८।२ } दत्याद्यग्नितरेता्रकटपनम्‌ । "तद्यद्भक्तं ॑प्रथममागच्छेत्तद्धोमीयम्‌ ( छा 
५५।१०।१ ) इत्यादिना च प्राणाइस्यधिकरणतासक तेनम्‌ । पतेभ्यो हेतुभ्यो जाठरो 
वैश्वानरः प्रत्येतव्यः । तथाऽन्तःश्रतिष्ठानमपि श्रयते -'पुरुषेऽन्तःप्रतिष्ठितं वेद्‌ इति । 
तच्च जाठरे सम्भवति । तदप्युक्तं॒मूरधंव खुतेजा इत्यादेर्विशेषात्कारणारपरमा्मा 
वंप्वानर इति । अचर ब्रमः कुतो देष निणेयः ? यदुमयथापि विशेषश्रतिभाने सति 
परमेश्चरयिषय एव विष आश्चयणीयो न जाटर्रावषय इति । अथवा भूताग्नेरन्तबे- 


भामती 
नन्‌ को न आमा कि बरहमरयुपक्रमे आत्मनरहम्ञन्दयोः परमात्मनि रूढत्वेन तदपरक्तायां बुद्धो 
वेश्वानरारन्यादयः शब्दास्तदनुरोधेन परमात्मन्येव कथञ्चिन्नेतु युञ्यन्ते, न तु प्रयमावगतौ ब्रह्मात्मशब्बो 
चरमावगतवेश्वानरादिषदानुरोधेनान्यययितु युज्येते । यद्यपि च वाजसनेयिनां वेश्वानरविद्योपक्रमे वश्वानर 
ह वं भगवान्‌ सम्प्रति वेव तं नो ब्हीव्यत्र नात्मन्रह्मशब्दौ स्तस्तथापि तत्समानाथं छन्दोग्यवाक्यं तदुप- 
क्रममिति तेन निश्ितार्थेन तदविरोषेन वाजसनेयिवाक्ष्ार्थो निश्चोयते । निश्ितार्थेन ह्यनिश्चिताथं 


~~ ~~~ ~ =» ,~-~ ` 





५ सामती-ग्धाख्या 
संशाय वेंश्वानर' शब्द के हारा क्या जाठर अग्नि विवक्षित्तहै? या भूताग्नि? या 
अग्न्यभिमानः देवता ? या जोव ? अथवा परमे$वर ? 


पूवेपक्च -वैश्वानर' शब्द की शक्ति परमेश्वर में नही, अतः जाठराग्नि आदि मे पे 
किसी एक क। ग्रहण किया जा सकता है । 

शङ्खा --“को न आत्मा कि ब्रह्म" एसे उपक्रम वाक्यम (मात्मा मौर ब्रह्य यं 
दोनों चन्द परमात्मा मे रूढ होने के कारण पश्चात्‌ उपस्थित ववंश्वानर' शब्द मे परमात्मपरता 
ही निश्चित होती दै । प्रथमावगत ब्रह्म" ओर "आत्मा" शब्द पश्चादुपस्थित वश्वानरादि शब्दों 
के अनुरोध पर अन्य अथं ( जाठराग्नि) के बोधक नहीं हो सकते । यद्यपि- वाजसनेयी 
वृहदारण्यकोपनिषत्‌ मे वैश्वानर-दिद्या का उपक्रम करते हुए कहा है - "वैश्वानरं ह वं 
भगवान्‌, सम्प्रति वेद तं नो ब्रूहि 1” यहा न "आत्म शब्द है ओर न ब्रह्म! शब्ड+ तथापि 
उसके समानाथंक छान्दोग्योपनिषत्‌ मे वे दोनों शब्द प्रयुक्त है, अतः निश्चितार्थक वाक्य के 








३१६ [ अ. ११पा.२सघ्‌. २६ 


दिश्चावतिष्ठमानस्येष निर्दशो भविष्यति, तस्यापि हि यलोकादिसंबन्धो मन््रव्णीद 

वगम्यते ~ "यो भादुना पृथिवीं द्यामुतेमामाततान रोदसी अन्तरिक्षम्‌ ( ऋ० सं 

| १०।८८।३ ) इत्यादौ । अथवा तच्छरीराया देवताया रेश्वयंयोगाद्‌ युलोकाद्यबयवत्वं 
||| भविष्यति । तस्मान्न परमेश्वरो वेश्वानर इति । अत्रोच्यते छन तथादष्टयपदेश्ादिति# । 


भामती 
ब्यवस्थाप्यते, नानिश्चितार्थेन निश्चितार्थम्‌ । कर्म॑वचच ब्रह्मापि सर्व॑श्षाखाप्रह्ययमेकमेव । न च द्युमृद्धत्वादिकं 


| 
| | | जाठरभूताग्निदेवताजीवाध्मनामन्यतमस्यापि सम्भवति ? न च सर्वंलोकाश्रयफचभागिता । न च 
| सर्वंपाप्मप्रदाह इति पारिशेष्यास्परमारमव वंश्वानर इति निश्चिते कुतः पुनरियमाशद्धुा - शब्दादिभ्योऽन्तः- 
| भरतिष्ठानान्नेति चेत्‌ इति ? उच्यते ` तदेवोपक्र मानुरोधेनान्यथा नोयते, यन्नेतुं शक्यम्‌ ! अक्षाक्यौ च वश्वान- 
। राग्निभ्वावग्यथा नेतुमिति शङ्धतुरभिमानः । जपि चान्तःप्रतिष्टितत्वं प्रादेशमात्रत्वं च न स्वेव्या- 
॥ | पिनोऽपरिमाणस्य च परब्रह्मणः सम्भवतः । न च प्राशाहुत्यचिक्ररणताऽन्यत्र जठरामेर्यज्यते । न च 
गाहुपर्यादिहृदयादिता ब्रह्मणः सम्भविनो । तस्मात्‌ यथायोगं जाठरभूताग्निदेवताजोवानामन्यतमो 
। बेश्चानरः, न तु बरहा । तथा च ब्रह्मारमशब्दावुपक्रमगतावप्यन्यथा नेतञ्यौ । दमूद्धत्वादयश्च स्तुतिमात्रम्‌ । 
| अथ वा अग्निशरीराया देवताया एेश्व््ययोगाद्‌ च॒मृद्धत्वादय उपवद्यन्त इति शङ्धतुरभिसन्धिः । 
| अत्रोरत्तम्‌ ` न, कुतः ? तथा दृष्टचुपदेश्चात्‌ । अद्धा चरममनःयथा सिद्धं प्रथमावगतमन्यथयति । न 





-भामती-व्याष्या 
| अनुरोध पर वाजसनेयी वृहदारण्यक का वाक्धाथं निश्चित रह जाता ६, कणोकिं यहं अत्यन्त 
प्रसिद्धन्यायदहे कि 'निश्चिता्थेन ह्यनिश्चितार्थव्यवरथाप्यते, न त्वतिश्चितार्थेन निश्चिताम्‌" । 
जंसे कमं अन्यान्य शालां मे प्रतिपादित होने परभी एक ६ मानाजातादहै, वसे ही ब्रह्म 
भी विभिन्न शाखाओं से अवगत एकरूप ही माना जाता है । चयल।क जिसका मस्तक दहै, 
एेसा पदाथं जाठराग्नि, भूताग्नि, देवता ओर जीव --इनमें से कोई भी नहीं, न सवंलोक-~फल 
का भोक्ता ओर न सवं पाप का प्रदाहक है, परिगेषतः परमात्मा ही वैश्वानर निश्चित होता है, 

यह्‌ पूरवंपक्न कंसे उठ सक्ता है कि “"शब्दरादिभ्योऽन्तःप्रतिष्ठानान्न" । अर्थात्‌ ववैश्वानर 
शब्द एसी जाठराग्निमे रूढ है, जो केवल उदर के अन्दर अवस्थित है, अतः "वैश्वानर" शब्द 
बरह्म का बोधक नहीं हो सकता । 

समाधान - उपसंहार-वाक्य के अनुरोध पर वहां ही उपक्रप का अन्यथा नयन होता 
है, जहां बस्ता करना सम्भवो । ववंश्वानर' ओर “अग्नि--इन दोनों शब्दों का अन्यथा 
नयन ( अग्नि से भिन्न ब्रह्य का बोधकत्व) सम्भवे नहीं-एेसी पूर्वपक्षी बो धारणा है। 
दूसरी बात यहु भदै किश्रुतिमे जो वश्वानर के लिए अन्तःप्रति्टितत्व ( उदर में रहना) 
भोर प्रादेशमात्र मे परिमित [ अंगृढा भौर तर्जनी को पूरौ तरह फलादेनेसे जो लम्बाई 
निकलतो है, उपे प्रदेश कहते है, उसमे रह्नेवाले पाथं को प्रादेणमात्र कहते है, एेसा ] । 
कहा गया हे, वह्‌ कहना सवं-व्यापक ओर अपरि मित.पर ब्रह के लिए कभी सम्भव नहीं हौ 
सकता । शरीर मे अवस्थित प्राणों की आहूति जाठराग्नि मेही सम्भवहै, ब्रह्मम नहीं। 
हृदयादि मे निहित गाहंपत्यादि अग्नयो की रूपकता भो ब्रह में समञ्जस नहीं होती । अतः 
जाठराग्नि, भूताग्नि, देवता ओर जीव-इनमे से कोई एक ही वैश्वानरास्पद हो सकता दै, 
ब्रह्य नहीं । एेसा निश्चय हो जाने पर उपक्रम वाक्य मे जो "ब्रह्म" ओर आत्मा' शब्द उपात्त 
हुए है, उनमें गौणी वृत्ति के द्वारा जाठराग्नि आदि की बोधकता पयंवसित होती है। 
द्यलोकादि मे मस्तकादिरूपता का प्रतिपादन केवल स्तुतिपरक है । अधवा अग्निके अधिष्ठातृ 
देव में सरवेश्वयं के योग से उक्त कथन उपपन्न हो जाता है-एेसा पूर्वंपक्षी का आशय है । 
सिद्धान्त - कथित पुवंपक्ष का निराकरण करने के लिए कहा गया है-" 
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वेदवानर स्य ब्रह्मत्वम्‌ | दिन्वोसदितभामतीसंबलितम्‌ ३१७ 


न शब्दादिभ्यः कारणेम्यः परमेदवरस्य प्रत्याख्यानं युक्तम्‌, कुतः ? तथा जाठरापरित्या- 
गेन दष्ट यपदेशात्‌ । परमेश्वरदष्िदिं ज्ञाठरे वेए्वानर इद्ोपदिष्यते - "मनो ब्रहत्युपा- 
सोत { ऊा० ३।१८।१ ) इस्यादिवत्‌। अथवा जाठरवैश्वानरोपाधिः परमेरवर इ 
दरषटव्यत्वेनोपदिष्यते - “मनोमयः प्राणशरीरो भारूपः' ( छा० ३।१४।२ ) इत्यादिवत्‌ । 
यदि चेह परमेष्वरो न विवक्ष्येत, केवल पव जाठरो.ऽग्नर्विवक्ष्येत, तते मूर्घेव 
सुतेजा इत्यादेर्धिंशेषस्णासंभव पव स्यात्‌ । यथा तु देवताभूर्ताग्निव्यपाश्चरयेणाप्ययं 
विशेष उपपादयित्‌ न शक्यते, तथोत्तरसुतरे वक्ष्यामः । यदि च केवल एब जाटरो 
विवक्ष्येत, पुरुषेऽन्तःप्रतिष्ठितस्वं केवलं तस्य स्यान्न तु पुरुषत्वम्‌ । पुरुषमपि चनम- 
धीयते वाजसनेयिनः -- “ख पएषो.ऽग्नरवे श्वानरो यत्पुखषः स यो हैतमेवर्माग्न वेए्वानरं 
पुरुषं पुरुषे ऽन्तःप्रतिष्ठितं वेद्‌” ( श० व्रा ° १०।६।६।११ ) इति । परमेश्वरस्य तु सवौ- 


भामती 
त्वत्र चरमस्यानन्यथासिद्धिः प्रतीक, पदेज्ञेन वा मनो ब्रह्मोतिवत्‌ । तदुपाध्यपदेज्ञेन वा मनोमयः प्राणशरीरो 
भारूप इतिवद्‌ उपपत्तेः । व्युत्पस्था वा वेश्चानराग्निशब्दयोन्रह्यवचनत्वान्नान्यथासिद्धिः । तथा च 
ब्ह्याश्चयस्य प्रत्ययस्याश्चयान्तरे जाठरवेश्वानराह्ये क्षेपेण वा जाठरबेश्वानरोपाधिनि वा ब्रह्मण्युपास्ये 
वेश्वानरधर्माणां ब्रह्मधर्माणां च समावेश उपवद्यते । असम्भवाविति सूत्रावयवं व्याचष्टे ® यदि चेह 
परमेश्वरो न विवच्येत इति % । पुरुषमपि चंनमधोदत इति सूत्रावयवं व्याचष्टे ®थदि केवल एव इति%® । 
बरहयोपाधितया नापि प्रतोकतयेत्यथंः । न केदलमन्त प्रतिष्ठ पुरुषमपीत्यपेरथः । अत एव यत्‌ पुरुष इति 
पुरषमनूद्य न वेश्चानरो विधीयते । तथा सति पुरुषे वश्च नरदृष्टिरूपदिश्येत \ एवं च परभेश्वरटृ्टिहि जाठरे 
वेश्चानर इहोषदिश्यत इति भाष्यं विरुध्येत । श्रुतिविरोधश्च - “स यो हैतमेवमग्निं वेश्वानरं पुरुषं 
पुरषेऽन्तःप्रतिष्ठितं वेद'' इति वैश्वानरस्य हि पुरुषत्ववेदनमत्रानूदयते, न तु पुरुषस्य वेश्वानरःववेदनम्‌ । 





भामती-ग्याख्या 

क्योकि ' तथादृ्चुपदेशात्‌” [ जाठराग्नि आदि मे केवर ब्रह्म कीटृष्टिया भावना काही 
विधान किया गया है, अतः "वश्वानर" पद के वाच्याथं का बाच नहीं होता, उसमे अन्य पदार्थं 
का केवल ध्यान किया जाताहै ] । आशय यह दहै कि वही अन्तिम वाक्य उपक्रम का अन्यथा 
नयन कर सकता है, जो अन्यथा सिद्ध ( उपपन्न ) न हो सके, प्रकृत मे जाठराग्नि को प्रतीक 
मानकर र्व॑सेरही ब्रह्य का उपदेश हो सकता है, जंसे मन में ब्रह्य कौ भावना का विधान होता 
है । अथवा वैश्वानर" ओर “अग्निः शब्द के दवारा उपस्थित जाठराग्निरूप उपाधि के द्वारा 
पर ब्रह्मकीरवर॑से ही उपासना प्रतिपादित दै, जंस “मनोमयः प्राणशरीरो भारूपः" (छ. 
३।१५।२ ) इत्यादि वाक्णों मे मन ओर प्राणादिरूप उपाधियों कै दारा आत्मा कौ प्रवृत्ति, 
निवृत्ति ओर संसरणादि अभिहित हैँ । अथवा “विश्वश्चायं नरश्च, विश्वेषां वायं नरः विश्वे 
नरा अस्य--इत्यादि व्युत्पत्ति के द्वारा वैश्वानरादि शब्द ब्रह्म के वाचक है, अतः वे अन्यथा 
सिद्ध नहीं हो सकते । सारांश यह है कि ब्रहमविपधिणी प्रतीति का जाठर वश्वानर में प्रक्षेप 
करके ( जाठराग्नि को प्रतीक मानकर ) या जाठर वैश्वानररूप उपाधि के द्वारा उपास्यमान 
ब्रह्य में ब्रह्य के दयुमूघेत्वादि धर्मो का अन्वथ उपपन्न हौ जाता है । 

सूत्रगत “असम्भवात्‌” -इस पद की व्याख्या करते हैँ -- “यदि चेह परमेश्वरो न 
विद्येत केवल एव जाठरोऽग्निविवक्ष्येत, ततो मूर्घेव सुतेजाः इत्यादेविशेषस्यासम्भव एव 
स्यात्‌" । “पुरुषमपि चैनमधीयते" इस सौत्र वाक्य की व्याख्या की जाती है-- “यदि च 
केवल एव जाठरो विवक्ष्यते, पुरुषेऽन्तः प्रतिष्ठितत्वं केवलं तस्य स्यान्न तु पुरुषत्वम्‌ ।*' अथात्‌ 
यदि ब्रह्य की उपाधि या प्रतीकके रूपमे जाठराम्िका निर्देश न होकर केवल जाठराग्नि 





३१८ ब्रह्मसूत्र शाङ्करभान्यम्‌ [ अ. १पा.२स्‌. २७ 


त्मत्वात्पुरुषत्वं पुरुषे.ऽन्तःप्रतिष्ठितरवं चाभवमुपपद्यते। ये तु “पुरुषविधमपि चेनम- 
धीयते' इति सं्रावयवं पठन्ति, तंषामेषो ऽथः - केवलजाटरपरिग्रहे पुरुषे.ऽन्तःपरति- 
छितत्वं केवर स्यान्न पुरुषविधत्यम्‌ । पुरुषविधमपि चेनभघीयते वाजसनेयिनः 
पुरुषविधं पुरुषे ऽन्तःप्रतिष्ठितं बेद्‌' इति । पुरुषविधत्वं च प्रकरणादययदधिद्‌वतं थ मूधं 
त्वादि पर!थवीप्रतिष्ठितत्वान्त, यच्चाध्यार्मं प्रसिद्धं मृधत्वादि चुबुकश्रतिष्ठितत्वान्तं 
तत्परि ग्र्यते ।। २९ ॥ 
अत एव न देवता भूतं च ॥ २७ ॥ 

यत्पुनस्क्तं भूताश्ररपि मन्त्रवणे दयलोकादि संबन्धदशेनान्मूधेव सुतेजा इत्याद्यव 
यवकर्पनं तस्येव भविष्यतोति, तच्छरोराया देवताया वेश्वययोगादिति । तत्परिह 
तभ्यम्‌ । अत्रोच्यते-अत पवोक्तभ्यो हेतुभ्यो न देवता वेश्वानरः । तथा भंताञ्चरपि 
न वेश्वानरः । नहि म्‌ताग्नेरोष्ण्यप्रकाशमात्रात्मकस्य दुमूर्धंत्वादिकटपनोपपद्यते 
विकारस्य विकारान्तरात्मस्वासंमवात्‌ । तथा देवतायाः सत्यष्यैश्वर्ययोगे न 
युमूधेत्वादिकदपना संभवति, अकारणत्वात्परमेश्वयत्वाचच्च । आत्मशब्दासंभवश्च 


सवष्वेषु पक्तेषु स्थित एव । २७॥ 


भामिती 
तस्मात्‌ स एषोऽग्निवेश्वानरो यदिति यद; पूर्वेण सम्बन्धः, पुरुष इति तन्न पुरषदृष्टेरुपदेश्च इति 
युक्तम्‌ ।। २५, २६ ॥ 
अत एवेतेभ्यः श्चुतिस्मृत्यवगतद्युमूदधंस्वादिसम्बन्धसवं लोकाश्चयफल भागित्वसवंपाप्मध्रदाहात्मब्रहा- 
पदोपक्रमेभ्यो हेतुभ्य इत्यथः । "यो भानुना पृथिवों द्यामृतेमाम्‌' इति मन्त्रवर्णोऽपि न केवलोषण्यप्रकाश- 


विभवमान्रस्य भूताग्नेरिममीदृज्ञं महिमानमाहापि तु ब्रह्मविकारतया तादरप्येणेति भावः ।। २७ ॥ 


भामती~ग्पाख्या 

काह प्रतिपादन अपेक्षित होता, तब उस जाठराग्नि के लिए केव अन्तःप्रतिठितत्व (शरीर 
के अन्दर रहना ) ही कहा जा सकता था, उसमें परुषत्व का विधान सम्भवे नहीं होता, 
जसा कि वाजसनेयो शाखा में कहा दहै--“स एषोऽग्नर्वेश्वानरोः यत्पुरुषः" ( शत. ब्रा. 
१०,६।१।११ ) । पुरुष” शब्द का अथं है-पूणं ( व्यापक } । जाठराग्नि व्यापक नही, अपितु 
उसके द्वारा उपलक्षित ब्रह्म हो पुरुष तत्तव है । सूत्रमेजो कहा दै--"“पुरुषमपि'", वहां 
प्रयुक्त अपि" शब्द का अथं यह है कि केवल अन्तःप्रतिष्ठितत्व का अभिधानन करके पुरुषत्व 
काभी विधान किया गया है । अत एव ( वश्वानर में पुरूषत्व का विधान अपेलित हाने क 
कारण ) पच्पादिकाकारका वहु वक्तव्य भौ निरस्त हो जाता है, नोकहादहै कि “उक्त 
शरुति-वाक्य में पुरुष का अ वाद करके वेश्वानरत्व का विधान किया गया है ।' उस वक्तव्य 
को मान लेने पर पुरुष मे वश्वानर की भावना ( उपासना ) प्राप्न होगी । इतना हौ नहीं 
““परमेश्वरहृर्टिहि जाठरे वैश्वानरे इहोपदिश्यते" यह भाष्य भी विरुद्ध पड़ जाता है, अत 
वश्वानर मे पृरुषरत्व को भावना यहाँ अनुवादित है, पृरुष मे वैश्वानरत्व की भावना नहीं । 
“स एषोऽनिनवेश्वानरो यत्‌--यहँ पर "यत्‌" पद के द्वारा पूर्वोपस्थापित वैश्वानर का अनुवाद 
किया गया ओर 'पुरुषः'--इस पद से पुरुषत्वं का विधान किया जाता है ।॥ २८२६ ॥ 

“अत एव न देवतां भूतं च'"-इस सूत्र मे “अत एव शब्द का अथं यहु है करि कथित 
श्रुति, स्मृति के द्वारा अवगत दयुमूरधत्वादि का सम्बन्ध, सवंलोकाधितफल-भोक्तत्व, सवंपाप 
प्रदाह ओर आत्मा एवं ब्रह्म शब्द का उपक्रम" -इन हेतुओों से उक्त श्रति में "वश्वानर" ओर 
भग्नि' पदों के द्वारा अग्नि के अभिमानी देवया भौतिक अग्निका ग्रहण नहीं किया जा 








वेश्वानरस्य बरह्मस्वम्‌ ] हिन्वीसदहितभामतोसंवकितम्‌ ३१९ 


सक्षादप्यविरोधं जमिनिः ॥ २८ ॥ 

पूयं जाठरा्निपरतीको ज्ाठराग्न्युपाधिको वा परमेषवर उपास्य इत्युक्तमन्तः- 
परतिष्ठितत्वायजुरोचेन, दानी तु विनैव प्रतीकोपाधिकस्पनाभ्यां साक्षादपि परमेश्वरो- 
पासनपरिग्रहे न कथ्िद्िरोघ इति जेमिनिराचार्यो मन्यते । नचु जाटरागन्यपरिग्रहे- 
स्तः्रतिष्ितस्ववचनं शब्दादीनि च कारणानि विरुध्येरन्निति । अत्रोच्यते - अन्तः- 
भ्रतिष्ठितत्ववचनं तावन्न विरुध्यते । न हीह पुरुषविधं “पुरुषे न्तःप्रतिष्ठितं वेद" इति 
जाठरागन्यभिध्राचेणेदमुच्यते, तस्याप्ररृतत्वादसंशब्दितत्वाच्च । कथं तहि १ यत्प्रकृतं 
मूर्धादिचुब्ुकानेषु पुरुषावयवेषु पुरुषविधत्वं कटिपितं तद भिभ्रायेणेदमुच्यते ~ "पुरुष- 
विधं पुरुषे ऽन्तःप्रतिष्ठितं येद्‌” इति । यया वृक्षे शाखां प्रतिष्ठितां पर्यतोति तद्वत्‌ । 
अथवा यः प्रतः परमारमा.ऽध्यात्ममधिदैवतं च पुरुषविधत्वोपाधिस्तस्य यत्केवलं 
खाश्िरूपं तदभिप्रायेणेदमुच्यते “पुरुषे ऽन्तः्रतिष्ठितं वेद" इति । निश्चिते च पूवोपरा- 
लोचनवशेन परमार्मपरिभ्रहे तद्विषय एव वैश्वानरशब्द्‌ः केनचिद्यःगेन वतिष्यते । 
विश्वश्चायं नरश्चेति, विश्वेषां वाऽय नरः, विश्वे वा नरा अस्येति वि वानरः पर- 
मात्मा, सर्वात्मस्यवात्‌ । विश्वानर पव वेदवानरः, तद्धितो ऽनन्याथः, राक्षसवायसा- 

भामती 

यदेतसपरकृतं मू्धादिषु चुबुकान्तेषु पुरुपावयवेषु प्रभू तीन्‌ पुथिवीपय्यन्तास्तरेलोक्ष्यात्मनो 
वेश्वानरस्थावयवान्‌ सम्पाद्य पूरुषविधस्दं  तदभिभ्रायेणेदमुच्यते ® पुरुषविधं पृरुषेऽम्तःप्रतिषठतं 
देद इति % । अन्रावयवसम्पत्था पुरुषविधत्वं काय्यं कारणसमुदायरूपपुरुषा बयवम्‌ दादिचुबुकान्तः- 
्रतिष्ठानाच्च पुरुपेऽन्तःप्रतिष्ठितत्वं समुदायमध्यपतितत्वात्तदवयवानां समुदायिनाम्‌ । अत्रेव निदजंनमाह 
® यथा वृक्षे शालाम्‌ इति% । शालाकाण्डमूलस्कन्धसमुदाये प्रतिष्ठिता शाला तस्मध्यपतिता भवतीत्य: । 
समाधानान्तरमाह ® अथवा इति ® । अन्तः्रतिष्ठत्वं माच्यस्थ्यं तेन साक्षित्वं लक्षयति । एतदुक्तं 
मवति वेश्वानरः परमात्मा चराचरसाक्षोति । पूवंपक्षिणोऽनुशयमुन्मूलयति ® निश्चिते च इति ® । 
विश्वात्मकल्वाद्‌ वैश्वानर; प्रत्यगात्मा, विश्वेषां वायं नरस्त्टिकारत्वा्शचप्रपन्चस्य विश्वे नरा जीवा 





भामती ~न्याख्या 
सकता । “यो भानुना पृथिवीं द्यामूतेमामाततान रोदसी अन्तरिक्षम्‌" ( ऋ. सं. १०।८८।३ ) 
अर्थात्‌ जिसने अपने तेज के द्वारा पृथिवी ओौर युक को ग्याप्तकर रखा है, एेसो अदुभुत 
महिमा से सम्पन्न यह भौतिक अग्नि कभी नहीं हो सकती, अपितु ब्रह्मही एेसा है - “तस्य 
भासा सवंमिद विभाति" ( मण्ड. २।२।९० ) । उस ब्रह्म का विकार होने के कारण भोतिक 


अग्नि को अपने मौलिक ब्रह्मतत्त्व के रूप मे अवश्य प्रस्तुत किया जा सकता 8 | २७॥ 
पुरुष के मूर्धा ( मस्तक ) से लेकर चुबुक ( ठोढी ) तक के अवयवो मे त्रैरोकपात्मक 


वैश्वानर के दयलोकादि अंवयवरूपता का सम्पादन ( आरोप } करके पुरुषविधत्वं ( पुरुष- 
सहृशत्व ) की कत्थना की गई टै -' पुरुषविधं पुरुषेन्तःप्रतिष्ठितम्‌"” । उसके अभिप्राय से 
कहा गया है, अर्थात्‌ जसे वृक्ष के अवयव ( शाखादि ) में अवस्थित पक्नी को वृक्ष के अन्दर 
अवस्थित कहा जाता है, वसे ही पुरुष के अवयवों मे सम्पादित वश्वानर को पुरुष के अन्दर 
अवस्थित कहा गया है, क्योकि पुरुष अवयवी ओर मस्तकादि अवयव है, अवयवी मे अवयवे 
परतिश्ित होति है, जैसे शाखा-काण्ड-मूल-स्कंधादि वुभ्न में प्रतिष्ठित कटे जाते हैँ । अन्तः 
प्रतिष्ठितत्व का उपपादन अन्य प्रकार से किया जाता है-"“अथवा यः प्रकृतः परमात्मा । अन्तः 
प्रतिषठितत्व का वाक्यां है--मध्यस्थतव, मध्यस्तत्व के द्वारा साक्षित्व उपलक्षित होता है । 
सारांश यह है कि वैश्वानरसंज्ञक परमात्मा समस्त चराचरात्मकं प्रप के व्यवहार का 








३२० जन्मसुत्रशाङ्करभाष्यम्‌ (अ. १पा.२स्‌. ३१ 


दिवत्‌ । अभिशब्दो ऽप्यग्रणीत्वादियोग।श्रयणेन परमात्मविषय पव भविष्यति । 
गादेपत्यादिकट्पनं प्राणाहत्यधिकरणत्वं च परमात्मनोऽपि सर्वात्मस्वादुपपद्ते ॥२८॥ 

कथ पुनः मरमेश्वरपरिग्रहे प्रदेशमातरश्रतिरुपपद्यत इति तां व्याख्या- 
तुमारभत्ते ` 

अभिन्यक्तेरित्याइमरथ्यः ॥ २९ \; 

अतिमात्रस्यापि परमेदवरस्य प्रादे शभात्रत्वमभिभ्यक्तिनिमित्तं स्यात्‌ । अभिन्य- 
ज्यते किल प्रादेशमात्रपरिमाणः परमेश्वर उपासकानां कते । प्रदेशविशेषेषु वा हृदयादि. 
पूपलन्धिस्थानेषु विशेषेणामिब्यज्यते । यतः परमेश्वरेऽपि प्रदेशमात्रश्चतिरमिव्यक्त- 
खुपप्यत इत्याध्मरथ्य आचार्यो मन्यते ।॥ २९॥ 

अनुस्मृतेषीदरि; ॥ ३० ॥ 

प्रादे शमाव्रहदयप्रतिष्ठेन वाऽयं मनसाऽनुस्म्येते तेन प्रादेशमान्न इत्युच्यते । 
यथा प्रस्थमिता यवाः प्रस्था इत्युच्यन्ते, तद्वत्‌ । यद्यपि च यवेषु स्वगतमेव परिमाणं 
पस्थसंबन्धाद्वथञ्यते । तथापि प्रयुक्तायाः प्रादेशमात्श्चतेः सम्भवति यथाकथंचिदनु- 
स्मरणमालम्बनमित्युच्यते । `प्रादेशमाच्रस्वेन वायमध्रादेशमत्रो.ऽप्यनुस्परणीयः भ्रादे- 
शमातशरव्यथेवत्ताये । एवमनुस्मृतिनिमित्ता परमेश्वरे धादेशमाचश्वतिरिति बादरिरा- 
चायो मन्यते ॥ ३० ॥ 

| संपत्तेरिति जेमिनिस्तथा हि दशेयति ॥ ३१॥ 
संपत्तिनिमित्ता वा स्यात्प्रादेशमाच्रश्तिः । कुतः ? तथा हि-समानप्रकरणं 


वाजसनेयित्राह्यणं यप्रभृतीन्परथिवीपयन्तांखैलोक्यात्मनो वेश्वानरस्यावयवानभ्यात्म- 


भामती 
वाऽऽत्पानोऽस्य तादा्म्येनेति । २८ ॥ 
साकल्येनोपलम्भासम्भवादुपाषकानामनुग्रहायानन्तोऽपि परमेश्वरः प्रादेश्षमात्रमात्मानमभिष्यन- 
तीत्याह ® अतिमात्रस्यापि इति ® । अतिक्रान्तो मात्रौ परिमाणमतिमात्रः । ® उपासकानां कते ® 
उपासकाथंमिति यावत्‌ । व्याख्यान्तरमाह ® प्रदेशविक्ेषेषु वा इति % ॥ २९, २३० ॥ 
मूद्धानमृपक्रम्य चुबुकान्तो हि कायप्रदेशः प्रदेजमात्रः । तत्रेव त्रैलोकष्याट्मनो वैश्वानरस्या- 


वथवान्‌ सम्पादयन्‌ प्रादेशमान्नं वंश्वानरं दहंति ।। ३१ ॥ 


भामतो~ग्याख्या 

साक्षो है । अथवा तरिष्व नरा जीवा आत्मानोऽस्य' इस व्युत्पत्ति के अनुसार वश्वानर शब्द 
का.अथं सवं जीव-तदात्म्यापन्न ब्रह्म ॥। २८ ॥ 

आचायं आए्मरथ्य का कहना है कि ब्रह्म का साकल्येन उपलम्भ सम्भव नही, अतः वह्‌ 
अनन्त ओौर अपरिपित होते हृए भी अपने उपासकों पर अनुग्रह करने के लिए भपने प्रादेश- 
मात्र ( प्रदेश के समान स्वल्प स्थान में रहने वाले ) आंशिक स्वरूप को प्रकट कर दता है । 
अतिमात्र" शब्द का अथं मपरिमित या प्रमागातीत है "अतिक्रान्तो मात्रामिति अतिमात्रः' 
(उपासकानां कृते" का अथं है-उपासकानुग्रहारथंम्‌ । ्रादेशमात्र' शब्द की अन्य व्याख्या इस 
प्रकारक जा सक्ती दै कि श्रदेशेषु हृदयादिषु अभिव्यज्यते अर्थात्‌ उस व्यापक अनन्त 
परमात्मा की अभिव्यक्ति हृदयादि रूप प्रदेशमात्र स्थार्नो मं होती है, अतः उसे प्रादेशमात्र कहू 
दिया गया हे | २९, ३०॥ 

मस्तक से लेकर चुवुक-पयंन्त यह काय-भाग प्रदेशमात्र है, इसी मे व्रैलोक्यात्मक 








वेश्वानरस्य ब्रल्त्वम्‌ ] दिन्दीसदितभामतीसंवलितम्‌ ३२१ 


मूधेभ्शतिषु चुवुकपयन्देषु देहावयवेषु संपादयत्परादेशमात्रसं्पत्ति परमेश्वरस्य दशै- 
यति -- प्रादे शमाज्रमिव ह वे देवाः खुचिदिता अभिसंपन्नास्तथा जु व पतान्वक््यामि 
यथा प्रणदेशमात्रमेवाभिसंपादगिष्यामीति । स होवाच मूर्घानमुपदिशन्नुवाचेष वा 
अतिष्ठा वैश्वानर इति । चश्चुषो उपदिशन्युवाचेष वे खुतेजा वश्वानर इति । नासिके 
उपदिशन्बुवाचेष वे पृथग्बत्मौर्मा वेश्वानर इति । मुख्यमाकाशमुपदिशन्नुवारेष बहुलो 
गेश्वानर इति । मुख्या मप उपदिशन्डुवाचेष ने रयिर्वेश्वानर इति । चुब्रुकमुपदिशन्नु- 
वाचेष गै प्रतिष्ठा नैश्वानर इतिः । चुवुकमित्यधर मुखफलकमुच्यते। यद्यपि वाजस- 
नेयके चयोरतिष्ठात्वगुणा समाम्नायत आदित्यश्च सुतेजस्त्वशुणः। छान्दोग्ये पुनर्यः 
खतेजस्त्वशुणा समाम्नायत आदित्यश्च विश्वरूपत्वगुणः। तथापि नेतावता विशेषेण 
किचिद्धीयत, प्रादेशमा्रशरुतेरविशेषात्‌ । सवंशाखाप्रत्ययत्वाच्च । सं पत्तिनिमित्तां 
मादेशमातर्ात युक्ततरं जमिनिराचा्यो मन्यते ॥ ३९ ॥ 


आमनन्ति चेनमस्मिन्‌ ॥ ३२ ॥ 


आमनन्ति चेनं पर मेश्वरमस्मिन्‌ मूधचुवुकान्तराले जावालाः- "य पषो.ऽनन्तो+- 
व्यक्त आत्मा सोऽचिमुक्तं प्रतिष्ठित इति। सोऽविमुक्तः कस्मिन्प्रतिष्ठित इति। 
वरणायां नास्यां च मध्ये प्रतिष्ठित इति । का वे वरणा का च नासीति, (जाबाल. १) । 
तत्र चेमामेव नासिकां या सर्वाणोन्द्रियकृतानि पापानि वारयतीति सा वरणा, 
सवाणोन्द्रियशृतानि पापानि नाशयत-ति सा नासीति वरणा नासोति निर्च्य 
पुनरप्यामनन्ति - कतमच्चास्य स्थानं मवतीति । श्चवो््राणस्य च यः संधिः स एष 
य॒लोकस्य परस्य च संधिर्भवतीति' (जाबा ` १) । तस्मादुपपन्ना परमेश्वरे प्रादेशमाघ्र- 
भरति: । अभिविमानधत्िः परत्यगत्मत्वामिभ्राया । प्रत्यगात्मतया सर्वेः प्राणिभिरभि- 
विमीयत इत्यभिविमानः । अभिगतो वाऽयं प्रत्यगात्मत्वाद्धिमानश्च मानवियोगादित्य- 
भिविमानः। अभिविमिमीते वा सवं जगत्कारणत्वादिव्यभिविमानः। तस्मात्परमेश्वरो 


भामती 
अत्रेव जाबालश्रुतिसंवादमाह सुत्रकारः -% आत्मनन्ति चैनमस्मिन्‌ अविमक्तं ® अविद्योपाधिक. 
ल्पितावच्छेदे जीवात्मनि. स खल्वविसुक्तः, तस्मिन्‌ प्रतिष्ठितः परमात्मा तादात्म्यात्‌ ।. अत एब हि 
तिः-- अनेन जीवेनात्मनेति । अविद्याकलि्पितत्वेन भेदमाधिध्याधाराधेयभावः । वरणा शः । शेष. 


[निरोधी वि 








भामती~व्याख्या 

वश्वानर के अवयवो का आरोप करके वश्वानर मे प्रादेशमात्रता का गौण व्यवहार महषि 
जैमिनि मानते हैँ ।। ३१. 

जाबालोपनिषत्‌ मे जाए एक संवादकेद्ाराभी सूत्रकार प्रादेशमात्रता का उपपादन 
करते ह -- “आमनन्ति चैनमरिमन्‌'' । “एषोऽनन्तोऽब्यक्त आत्मा सोऽविमुक्ते प्रतिष्ठितः" यहां 
जीव को अविमुक्त इस लिए कट्‌ दियाहै कि वह अव्रिद्यारूप उपाधिके द्वारा उपहित या 
परिच्छिन्न है । उस अविमुक्त ( जीव ) मे तादात्म्येन परमात्मा अवस्थित है, इसी लिए 
परमेश्वर के वंसे ही संकल्प का प्रदशंन श्रुति करती है--'“अनेन जीवेनात्मनानुप्रविश्य नामरूपे 
व्याकरवाणि"' ( छां. ६।३।२ } । यद्यपि जीव ओौर ब्रहम का वास्तविक भेद न होने के कारण 
(एषोऽनन्तः अविमूक्ते प्रतिष्ठितः - इस प्रकार का आधार-आधेयभाव सम्भव नहीं, तथापि 
अविद्या-कल्पित भेद को लेकर जीव को आधार भौर ब्रह्म को आधेय कह दिया गया है! 
उक्त श्रुति मे आए 'वरणा' शब्द का सकितिक अथं भ्रू ( भौ) है। शेष भाष्य सुगम ओर 

४१ 


वेश्वानर इति सिद्धम्‌ ॥ ३२ ॥ 
इति ्रीमच्छंकरभगवत्पादङ्तो शारीरकमोमां साभ्ये 
प्रथमाध्यायस्य द्वितोयः पादः ।। २॥ 
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| सन ज-- 





भतिरोहिताथम्‌ ।। ३२॥। 


| 

। 

| 

| 
| भामती 
इति शीवाचस्पतिमिक्षविरचिते श्ारीरकमीमांसामास्वविभागे भामत्यां 


प्रधमाध्यायस्य हितीयः पादः 


| 
| | = 
| 


भामती ~व्याख्या 
स्पष्टा्थंक है ।। ३२ ॥ 
भामतीष्याश्यायां प्रथमाध्यायस्य 
दरतीयः पादः समाप्तः 


"=> 


| 
| 
। 
| 
| 
| 
। 
| 
। 
। 
| 
। 








चभ्वाधायतनस्य ब्रह्मत्वम्‌ ] दिन्दोखदितभामतोसंबलितम्‌ ३२६ 


प्रथमाध्याये तृतीयः पादः । 
[ अत्रास्पश्व्रह्मलिङ्गानां पायो क्ञेयब्रह्मविषयाणां विचारः |] 
( १ द्यभ्वाय्धिक्रणम्‌ 1 ष॒° १-७ ) 


द्यम्वाध्यायतनं स्वश्चब्दात्‌ ॥ २ ॥ 
इदं अयते - "यस्मिन्यौः परथिवी चाम्तरिश्चमोतं मनः सह प्राणेश्च सर्वेः । 
तमेनेकं जानथ आत्मानमन्या वाचो विमुञ्चथासतस्यैष सेतुः ( मुण्ड० २।२।५ ) इति । 
अश्र यदेतद्‌ द्य्॒रभ्रतोनामोतत्वव चनादायतनं किचिद्व गम्यते, तत्कि परं ब्रहम स्याद्‌ , 
आहोस्विदथान्तरमिति संदिद्यते । तज्ार्थान्तरं किमष्यायतनं स्यादिति पाम्‌, कस्मात्‌? 
अस्नतस्यष सेतुः" इति श्रवणात्‌ । पारवान्हि रोके सेतुः थख्यातः। न च परस्य 
ब्रह्मणः पारवत्वं शक्यमभ्युपगन्तुम्‌, “अनन्तमपारम्‌, ^ बह ० २।४।१२ ) इति वणात्‌ । 
भामती 


इह ज्ञेयत्वेन ब्रह्मोपक्षिप्यते । तन्न 
पारबस्वेन सेतुत्वाद्धोदे षष्ठथाः प्रयोगतः । 


द॒भ्वाद्यायतनं युक्तं नामृतं श्रह्य किचित्‌ ॥ 
पाराबारमध्यपाती हि सेतुः ताभ्यावच्छिद्यपरानो जलविधारको लोके वृष्टः, न तु बन्धहेतु 
मात्रम्‌ , हडिनिगडादिष्वपि प्रयोगप्रसङ्गात्‌ । न चानवच्छठन्नं ब्रह्म सेतुभावमनुभवति । न चामृतं 
सद्‌ ब्रह्मामृतस्य सेतुरिति युज्यते । न च ब्रह्मणोऽन्यदमृतमस्ति, यस्य तस्सेतुः, ध्यात्‌ । न चाभेदे षष्ठा 
प्रयोगो दृषटपुवंः । तदिदमुक्तम्‌ ® अमृतस्य सेतुरिनि शत्रणाद्‌ इति ® । अमुतस्येति अबणात्‌ , 
यि 
भामती~ग्याख्या 
& ह पाद मं जेय ब्रह्य का विचार प्रस्तुतदहै। इस अधिकरणके विषयादि इस 
विषय -- “यस्मिन्‌ द्यौः पृथिवी चान्तरिक्षमोतं मनः सह प्राणैश्च सर्वे; । तमेवेक जानथ 
आत्मानमन्या वाचो विमुञ्चथामृतस्येष सेतुः ॥ ( मुण्ड. २।२।५ ) अर्थात्‌ जिस परम तत्त्व में 
दुलोक पृथिवी, आकाश, मन ओौर सब इन्द्रियां अवस्थित है । उसी आधार तत्व को आत्मा 
समञ्ञो भौर अनात्मा ( अपर विद्या) के प्रतिपादक वचनो का परित्याग करो । इसी एक 
तत्तव का ज्ञान मृत ( मोक्ष ) का सेतु (संसार सागरका पारगामी बंध) दै। 
संशय -उक्त श्ति के द्रारा प्रतिपादित दुलोकादि का भाधार तत्तव क्या ब्रह्यसे 
भिन्न कोई अन्य पदाथं है ? अथवा ब्रहम? 


पारवत्तवेन सेतुत्वाद्‌ भेदे षष्ठयाः प्रयोगतः । 

द॒भ्वाद्यायतनं युक्तं॑नामृतं ब्रह्य कर्हिचित्‌ ॥ 
अर्थात्‌ य॒ लोकादि का आधार ब्रह्य से भिन्न कोई भस्य पदाथं ही होगा, क्योकि लोक में ठेसे 
बन्धे को सेतु कहा जाता है, जो सागर, नदी या तालाब के मध्यमे मिट यापत्थरसे बधा 
गया हो एवं इस पार ओर उस पार के दोनों तटों के बोच मे अवस्थित हो । "षिञ्‌ बन्धने' 
धातु से निष्पन्न “सेतु शब्द का प्रयो उक्त अथं को छोड करः केवर बन्धन के साधन मं 
नहीं होता, अन्यथा हृडि [ प्राचीन कारागारों में जिस बड़े काठमें छेद करके चोरादि का 
पैर फसा दिया जाता था, जिसके भाधार पर "काठ मारना, काठ में पर देना" आदि कहावतें 
प्रचलित है, उस काठकीबेडीको हडि कहते दँ ] ओर निगड़ (रोहे की सकल या हथकडी) 
आदि बन्धन-साधनों मे सेतु" शब्द का प्रयोग प्रसक्त ह्‌।गा । अनवच्छिन्न ब्रह्य सर्वथा ्वच्छेद- 





६२४ बह्मसू्र शाङ्रभाष्यम्‌ [अ. १पा.३सू्‌. १ 


अर्थान्तरे चायतने परि ग्रह्यमाणे स्पृतिष्रसिद्धं परधानं परिग्रटीतञ्य, तस्य कारणत्वा- 


भामती 
सेतुरिति भवणाद्‌ - इति योजना । तत्रामृतस्येति श्चवणादिपि विशदतया न ॒ग्यास्यातम्‌ । सेतुरिति 
श्रवणादिति व्याचष्टे ® पारवान्‌ इति ® । तथा च पारवत्यमृतन्यतिरिक्तं सेतावनुश्नौयमाणे प्रधानं वा 
सांख्यपरिकरिथतं भवेत्‌ । तत्‌ खलु स्वकार्योपहितमर्थ्यादतया पुरषं यावदगच्छटूवति पारवत्‌, भवति 
च शुभ्वाद्यायतनं तत्प्रकृतित्वात्‌ , प्रकृत्यायतनत्वाच्च विकाराणां भति चात्माऽऽत्मशब्दस्य स्वभाववचन- 
त्वात्‌ , प्रकाशात्मा प्रदीप इतिवत्‌ । भवति चास्य ज्ञानसपवर्गोषयोनि, तदभावे प्रधानाद्विवेकेन पुरुष. 
स्थानवधारणादपवर्गानुपपत्तेः । यदि त्वस्मिन्‌ प्रमाणाभावेन न परदुष्यति, अस्तु तहि नामरूपवोजशक्ति- 
भूतमव्याृतं भूतसूक्ष्मं चयभ्वाद्यायतनं, तस्मिन्‌ प्रामाणिके स्व॑स्योक्तस्योपपततः । एतदपि प्रधानोपन्यासेन 


भामती~ग्याख्या 


विनिर्भक्त होने के कारण सेतु नहीं कहा जा सकता, वयोकि अमृत का सेतु भमृत का प्रापक 
होता दै, ब्रह्य स्वयं अमृतशूप है, किसी अन्य अमूत का प्रापक नहीं । ब्रह्म से भिन्न ओर कोई 
अमृत तत्तव नहीं होता, जिसका प्रापक ब्रह्म हो सके । ब्रह्म से भिन्न यदि कोई अमृत नही, 
ब्रह्म ही अमृत दै, तब उसके लिए जंसे श्रह्य ब्रह्मणः सेतुः" - एसा प्रयोग नहीं होता, वसे ही 
“ब्रह्मा अमृतस्य सेतुः एेसा भी नहीं कहा जा सकता, वयोकिं षी विभक्ति का प्रयोग अभेद 
म नहीं, मेदमे ही होता है । भाष्यकार यही कहं रहे ह - “अमृतस्यैष र तू{रिनि श्रवणात्‌ ।'* 
यहाँ 'अमृतस्येति श्रवणात्‌" ओर एष सेतुरिति श्चवणात्‌"- एेसा अन्वय विवक्षित है, इस 
प्रकार पूवं पक्षी अपने पक्ष की सिद्धिम दो हेतुबों का प्रदशंन करना चाहता है (१) भेदार्थक 
घघरी विभक्ति का प्रयोग भौर (२) परिच्छिन्नाथं-बोधक "सेतु" शब्द का ग्रहण । इन दो हेतुओं 
म प्रथम हेतु अत्यन्त स्पष्ट होने के कारण व्याख्या की अपेक्षा नहीं रखता, अतः द्वितीय हेतु 
“सेतुरिति श्रवणात्‌" की व्याख्या कजा रही है-“पारवान्‌ हि रोके सेतुः एख्यातः' । इस 
प्रकार परवान्‌ [ जिस पदार्थं को पार किया जा सके, एेसे देशतः परिच्छिन्न | भौर अमृत 
(ब्रह्म ) से भिन्न किसी सेतु पदाथं का अनुसन्धान होने पर वह॒ साख्य-परिकल्पित 
प्रधान ( प्रकृति ) तत्व हो सकता दहै। वह॒ यद्यपि सख्य-मतानुसार नित्य ( कालतः 
अपरिच्छिन्न ) ओर व्यापक ( देशतः अपरिच्छिन्न ) माना गया है, तथापि वस्तु-परिच्छेद- 
रूप पार से युक्त ( पारवान्‌ ) है, क्योकि प्रकृति अपने प्रात कार्य-वगे से मर्यादित है अर्थात्‌ 
वह अपने महदाहि परिणाम को ही अपने राक्रोड ( ताद्य ) मे ले सकती है, पुरुष-पयेन्त 
नहीं जा सकती, पुरुष-तादालम्यापत्ति को वस्तुतः प्राप नही कर सक्तो, जेसा कि श्रुति कहती 
है- “अव्यक्तात्‌ पुरुषः परः, ( कठो. ३।११ ) । अत एव अमृत पुरुष से भिन्न ओर चुभ्वादि 
का आयतन है, ब्योकि वह्‌ चुभ्वादि की प्रकृति { उपादान कारण) है ओर समस्त 
विकार-वगं प्रकृत्यायतनक ( प्रहृत्यान्रित ) होता दहै । "तमेव जानथ भआत्मानम्‌'' ( मुण्ड. 
२।२।५ ) इस वाक्य मे कथित आत्मा भी प्रधान तत्तव दै, क्योकि यहाँ "आत्मा" शब्द स्वभाव 
का वाचक है, जपे कहा जाता है--श्रकाशात्मा प्रदीपः, वैसे ही प्रधान भी त्रिगुणात्मा है। 
अमृत ( मोक्ष ) का सेतु ( प्रापक ) भी प्रधान है, क्योकि उसका ज्ञान मोक्ष का उपयोगी है, 
प्रधान के ज्ञान का अभाव होने पर प्रधान ओौर पुरुष का विवेक-ग्रह्‌ न हौ सकेगा, तब अपवगं 
की प्राप्ति क्योकर होगी ? यदि सांस्य-सम्मत प्रधान की अशाब्दता ( अप्रामाणिकता) के 
कारण प्रधान-पक्ष मे परितोष नहीं, तब वेदान्त-सम्मत अव्यक्त ( भूतपुक्ष्म ) को चुभ्वादिका 
आयतन माना जा सकता दहै, वह प्रामाणिक है, उसमे अपरितोष काकोई कारण नहीं। 
प्रधान-पक्ष-परिग्रह के हारा ही भाष्यकार ने अव्यक्त-पक्न भी सूचित कर दियादहे) 








दयभ्वाद्यायतनस्य ब्रह्मत्वम्‌ ] दिन्दौसदितभामतोसंवलितम्‌ २३२५ 


दायतनत्वोपपत्तः । धरतिभ्रसिद्धो वा वायुः स्यात्‌ , "वायुँ गोतम तत्घू्ं वायुना 
(4 ४. + ^ + + 
वे गोतम सूज्रेणायं च "लोकः परश्च लोकः सर्वाणि च भूतानि संहन्धानि भवन्ति 
( ब्रह” २।७२ . इति वायोरपि विधारणत्वश्चवणात्‌ । शारीरो वा स्थात्‌ , तस्यापि 
मोण्दत्वाद्धोग्यं प्रपञ्चं प्रत्यायतनत्वोपषत्तरित्येवं भ्रा इदमाह ` चभ्वाद्यायतन- 
मिति । दयौश्च भूश्च चयभुवो, चमुवावादी यस्य तदिदं दयभ्वादि । यदेतदस्मिन्वाक्ये 








भामती | 
सुचितम्‌ । अथ ठ साक्षाच्चुतयुक्त दयभ्वाद्यायतनमा द्रियसे, ततो उायुरेबास्तु । "वायुना बं गोतम सूत्रेणायं 
च लोकः परश्च लोकः सर्जाणि च भूतानि सदभ्धानि भवन्तिः इति श्रतेः । यदि त्वात्मजम्दाभिषेयत्वं न 
विद्यत इति न परितुष्वसि, भवतु तहि शारोरस्तस्य भोक्षतुभग्यिान्‌ दुप्रभृतीन्‌ ्रत्यायतनतबात्‌ । यदि 
पृनरस्थ चुभ्वाद्यायतनस्य सवेज्ञधुतेरत्रापि न परितुष्यसि, भवतु ततो हिरण्यगभं एव भगवान्‌ सर्वज्ञः 
सुत्राह्ना चुभ्वाद्यार्तनम्‌ । तस्य हि कायंत्वेन पारवतवं चामृतास्परब्रहमणो भेदश्वेत्यादि सवं मृपपदयते । 
अयमपि वायुना वं गौतम सूत्रेणेति धरुतिमृपन्यस्यता सूचितः । तस्मादयं दयप्रभृतीनामायतनमिति । 


एवं प्राक्तेऽभिवोयते । चुभ्दाद्चाथतनं परत्रह्येव, न प्रधानान्याङ्ृतवायुक्ञारीरहिरण्यगर्भाः । कुतः ? 
स्वशब्दात्‌ । 
छारणाद्राऽम्‌तत्वस्य साधनाद्राऽस्थ सेतुता । 
पुवं पक्षेऽपि मुख्याः सतुशव्डो हि नेष्यते ॥ 
नहि मृदुदाङमयो मृत्तः पारादारमध्यवर्ता पाथसां विधारको लोकसिद्ध: सेतुः प्रधानं बाऽभ्याङ्कतं 





भामती-ग्याष्या 
यदि साक्षात्‌ श्रुति-प्रतिपादित पदां को ही दयुभ्वादि का आयतन मानना अभीष्ट है, 

तब वायुका ग्रहण किया जा सकता दै, कंवोकि श्रुति स्पष्ट कहती है “वायुना वै गौतम 
सूत्रणायं च लाक: पारश्च लोकः सर्वाणि च भरतानि संहन्धानि भवन्ति” ( वृह ° उ° ३।७।१ ) । 
अर्थात्‌ वायु ही वह एक सूत्र ( धागा } है, जिसमें सभी लोक, ओर भूत गये हृए है । 

यदि वायु का आत्मा शब्द का अभिघे नहीं माना जा सकता, तब शारीर 
( जीवात्मा । को चयुम्ब.दि का आयतन कहा जा सकता है, क्योकि वह्‌ भोक्ता होने के कारण 
भोग्रूप चयुलोकाटि का भायतन हो सकता है | जीव॒ अपने अहृष्टो के द्वारा जगत्‌ का सरष्टा 
( उपादान कारण } ओर ब्रह्यसे भिन्न होने कै कारण अमृत (ब्रह्य) का सेतु ( प्रापवः) 
भादै। यटि चुभ्वाटि के आयतन पदाथं मं “यः संज्ञः सवं वित्‌” ( मुण्ड. २।२७ ) इस प्रकार 
शरुत सववंज्ञत्व की जीव में उपपत्ति नही हो सकती, तब सवंज्ञ भगवान्‌ हिरण्यगभं को द॒म्वादि 
का आयतन मान सक्ते हैँ, क्योकि वह विराट्‌ शरीरावच्छिन्न होने के कारण कायं 
( परिच्छिन्न ) है, अतः पारवान्‌ एवं अमूृतल्प परब्रह्म से भिन्न होने के कारण अमृत का 
सेतु ( प्रापक ) है--इस प्रकार सभी विशेषणो का सामञ्जस्य हिरण्यगभं मे हो जाता है। 
“वायुना व॑ गौतम सूत्रेण"" ( बहु° उ° ३।७।२ } ईस श्रुति का उल्लेख करके भाष्यकार ने 
यह्‌ सूत्रात्मा हिरण्यगभं का पन्न भी सूचित कियादहै। 

सिद्धान्त - चुभ्वादि का आयतन परत्रह्य ही रहै, प्रधानादि ( प्रधान, अव्याकृत, 
वायु, जीव ओर हिरण्यगभरं ) नहीं, क्योकि स्वकीय ( स्वोपस्यापक ) अत्मादि शब्दो के द्वारा 
यहा पर ब्रह्य ही आयतनत्वेन उपस्थित है एवं 

धारणाहाऽमृतत्वस्य साधनाहाऽस्य सेतुता | 
पूवपक्षेऽपि मूख्याथः सेतुशब्दा हि नेष्यते ॥ 
सेतु' शव्द का मख्य अथं जो लोक मे प्रसिद्ध है--'मिद्रीया लकड़ी का बाध, वहतो 








३२६ बह्मसूत्रशाङ्कर भाष्यम्‌ [अ.१पा.३स्‌. १ 


यौः पृथिन्यभ्तरिक्षं मनः प्राणा इस्वेवमातमकं जगदोतच्ेन निर्दिष्टं तस्यायतनं परं 
ब्रह्म मवितुमहेति । कुतः ? स्वशब्दाद्‌ , आत्मशब्दादित्यथैः । आत्मशब्दो हीह मवति - 
'तमेवेकं जानथ आत्मानम्‌; इति । आत्मशब्दश्च परमात्मपरिग्रहे सम्यगवकट्पते, 
नाथोन्तरपरि रहे । कचिश्च स्वशब्दे नेव ब्रह्मण आयतनत्वं ्यते- "सन्मूलाः सोभ्येमाः 
सवाः प्रजाः सदायतनाः सत्प्रतिष्ठाः" (छा० ६।८।४) इति । स्वशब्देनैव . चेह पुर स्ता 
दुपरि षटाच्च ब्रह संकीत्यते - "पुरुष पवेदं विश्वं कम॑तपो ब्रह्म पराख्रुतम्‌' इति । 


बरह्वेदमग्ृतं पुरस्ताद्‌ ब्रह्म पश्चाद्ब्रह्म दक्षिणतश्चोत्तरेण ( मुण्ड २।२।११ ) इति च । 


भामती 

वा वायुर्वा जोवो वा सूत्रात्मा बाऽभ्युपेयते । किन्तु पारवत्तामान्नपरो लाक्षणिकः सेतु्ञम्दोऽभ्युपेः । 
सोऽस्माकं पारवत्तावजं विधारणत्वमात्रेण योगमानरादूि परित्यञ्य प्रवस्स्यंति । जोवानाममृतत्वपदग्राि- 
साघनत्वं वारमज्ञानस्य पारवत एव लक्षयिष्यति । अमृतजञब्दश्च भावप्रधानः, यथा "दरचेकयोद्धिवचनेक- 
वचने" इत्यत्र दवित्वेकतवे दचेकशशब्दार्यो, अन्यथा चेक ष्विति स्यात्‌ । तदिदमुक्तं भाष्यकृता ® अमृतत्व. 
साधनत्वाद्‌ इति ® । तथा चामृतस्येति च सेतुरिति च ब्रह्मणि छयभ्वाद्यायतन उपपत्स्येते । अत्र च 
स्वशब्दादिति तन्त्रोचचचरितगात्मशब्दादिति च सदायतना इति सच्छभ्दादिति च ब्रह्महाभ्वादिति च 
सूचयति । सवं ह्येतेऽस्य स्वशम्दाः । 





भामती~ज्याख्या 
पूवंपक्ष मे भी नहीं अपनाया जा सकता, क्योकि वसा पदाथ प्रधान, अन्पाकृत, वायु, जीव 
ओर हिरण्यगभं मे से कोई भी नहीं । हाँ, पारवत्ता ( परिच्छिन्नता ) मात्र में ^सितु' शब्द 
की लक्षणा अवश्य की जा सक्ती है, वसा तो हमारे । सिद्धान्तीके) पक्षमेभी सम्भवदहे 
अर्थात्‌ पारवत्ता ( परिच्छिन्नता ) को छोड कर विधारणत्वमात्र की विवक्षाकी जा सकती, 


भतः 'षिनर्‌ वन्धने' धातु से निष्पन्न 'सेलु' शब्द अपने लाक-प्रसिद्ध रूढ अथं का परित्याग 


करके धारणरूप ( बन्धनात्मके ) योगाथं को लेकर प्रवृत्त हो जायगा, अतः “अमृतस्य सेतुः 
का अथं अमृतत्वस्य ध।रकं ब्रह्य'- रेका अथं सम्पन्न हो जायगा । अथवा “भमृतत्वस्य 
( जीवानां मोक्षस्य ) साधनं ब्रह्यज्ञानम्‌ -एेसे अथं मे लक्षणा की जा सकती है । ममृत" शब्द 
अमृतत्वरूप भावार्थपरक वसे ही माना जा सकता है, जसे “'द्रचेकयोद्भिवचनेकवचने"' 
( पा० सू० १।४।२२ ) यहाँ “्र' ओर "एकः शब्द से दत्व भौर एकत्व विवक्षित होता दहै, 
अत एव द्वित्व ओौर एकत्व पदार्थो के दा होने के कारण "दचकयोः' यह द्विवचन सम्पन्न हो 
जाता है, अन्यथा दो ओौर एकं को मिलने पर बहुत संख्या हा जाती है, अतः चेकरषु'--इस 
प्रकारका प्रयोग होना चाहिए । इस वस्तुस्थिति को ध्यान में रख कर भाष्यकारने 
कहा है--““यमृतत्वसाधनत्वात्‌” । इस प्रकार “अमृतस्य ओर सेतु"~ये दोनों निर्देश ब्रह्म को 
यश्वरादि का आयतन मान लेने पर उपपन्न हौ जति है । यहां 'स्वशब्दात्‌"- यह्‌ 
तन्त्रोच्चरित ‹स्वशब्द' का एक वार उच्चारण किया गयादहै[ तन्त्र ओर प्रसङ्ख का लक्षण 
ध्री भाष्प्रकार ने किया है- 

साधारणं भवेत्‌ तन्त्रं परार्थे त्वप्रयोजकः। 

एवमेव प्रस ङ्घः स्याद्‌ विद्यमाने स्वके विधौ ॥ ( शा० भा० पुऽ २०९६ ) 
अनेक प्रधान कर्मो का उपकार जिस ङ्ख कमं के एक वार के अनुष्ठानसे ही सम्पन्नहो 
जाता है, उस अद्ध कमं को तत्त्रानुष्ठिति ओर अनेक अर्थो का बोध कराने के लिए सञ्कृत्‌ 
उच्चरित शब्द को तन्त्रोच्चरित कहा जाता है । अन्याथं-परयुक्त कमं का प्रसङ्गतः अन्याथं- 
साधन प्रसङ्क कहलाता है, जसे आमिक्षा की निष्पत्ति के लिए तपे दूध मे दधि डालना 
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दयभ्वाद्यायतनस्य ब्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दी सखदितभामतीसंबलितम्‌ ३२७ 


तत्र त्वायतनायतनवद्भावश्रवणात्‌ । सवं ब्रह्यति च सामानाधिकरण्यान्‌ । यथानेका- 
तमको बक्षः शाला स्कन्यो मूर चेत्येवं नानारसो विचित्र आल्मेत्याशङ्का सम्भवति, 
तां निवतंयितु सावधारणमाद्‌ (तमेवेकं जानथ आत्मानम्‌ इति । पतदुक्तं मवति - 
न कायं प्रपश्चविशिष्ो विचित्र आत्मा विज्ञेयः। {कि तर्द? अविद्यारृतं कार्यप्रपंचं 
बिद्या प्रविखापयन्तस्तमेनेकमायतनभूतमात्मानं जानभेकरसमिति । यथा यस्मि- 
छ्नास्ते देवदत्तस्तद्ानयेत्युक्त आसनमेवानयति न देवदत्तम्‌ , तद्वदायतनभूतस्मेगेकर- 
सस्यातमनो विक्ञेयत्वमुपदिदयते । विकारानरताभिसन्धस्य चापवादः श्रयते-सत्योः 
स सु्युमाप्नोति य इह नानेव पश्यति ( का० २।४।११ ) इति । सर्वं ब्रह्मेति तु सामा- 
नाधिकरण्यं प्रपञ्चविलापनाथ, नानेकरसताप्रतिषादना्थम्‌ । “सख यथा सेन्धवधघनो +. 
नन्तरो ऽबाह्यः कृरस्नो रसघन पनेवं वा अरेऽयमात्मानन्तरो ऽबाद्यः कृत्स्नः पक्ञानघन 
पवः ( बृह० ४।५।१३ ) इत्येकरसताश्रवणात्‌ । तस्माद्‌ य॒भ्वाद्यायतनं परं ब्रहम । 
यत्तक्त- सेतुश्रतेः सेतोश्च पारवन्वोपपततत्रदाणो रथान्तरेण दभ्वाद्यायतनेन भवि 
न = क ती 

स्यादेतत्‌ --अा यतनायतनवावः सवं ब्रह्मेति च सामानाधिकरण्यं हिरण्यगभेऽप्युपपद्यते । 
तथा च स एवात्रास्त्वम॒तत्वस्य सेतुरित्याशङ्कथ श्रुतिवाक्षयेन सावधारणेनोत्तरमर्ह ® तज्रायतनायतन- 
वद्भूावधवणाद्‌ इति ® । विक्ाररूपेऽनृतेऽनिर्वाच्येऽभिसन्धोऽभिसन्धानं यस्य॒ स तथोक्तः । भेदश्रपन्चं 
सत्यमभिमन्यमान इति यावत्‌ । तस्यापवादो दोषः ्रुयते--'“मृस्योः' इति । ““सवं ब्रह्मेति तु” इति । 
त्सवं मवि्चारोपितं तत्सवं परामा्थतो ब्रहा , न तु यद्‌ ब्रह्म तत्सवं मिच्ययं : । 





भामती~ग्याख्या > 
प्रसङ्गतः वाजिन द्रव्य का भी निष्पादक माना जाता है ]। जिन अनेक शब्दों का बोध कराने 


के लिए 'स्वशब्द' तन्त्रोच्चरित दहै, वे हैँ - आत्मशब्द, सत्‌ शब्द' ओर ब्रह्य शब्द" । 
“तमेर्वकं जानथ आत्मानम्‌" ( मुण्ड० २।२।५), “सन्मूला सोम्येमाः सर्वाः प्रजाः" 
( छां° ६।८४ ), “श्रहमवेदममृतं पुरस्तात्‌ ( मुण्ड० २।२।११ ) इत्यादि वाक्यों मेँ प्रषुक्त 
आत्मादि शब्द साक्षात्‌ ब्रह्य के जगदायतनत्वेन उपस्थापक हैँ । आत्मादि सभी शब्द ब्रह्य के 
स्वशब्द ( स्वकीय शब्द ) है| 

यह जो शङ्का होतो है किं “यस्मिन्‌ दयौः पृथिवी चान्तरिक्षम्‌" ( मुण्डण २।२।५ ) 
इत्यादि वाक्यों मे जगत्‌ ओर आत्मा का आयतन-आायतनीभाव ( आधाराधेयभाव ) एवं 
“"ब्रहवेदं विश्वम्‌" ( मुण्ड० २।२।११ ) इस प्रकार सामानाधिकरण्य श्रुत है, वहु हिरण्यगभं में 
भी उपपन्न हो जाता है, अतः वह्‌ यहाँ अमृतत्व का सेतु क्यों नदीं माना जा सकता ? उस 
शङ्काको दूर करने के लिए भाष्यकार ने श्रुतिगत अवधारण को प्रस्तत किया है-' तां 
निवतंयितुं सावधारणमाह~-तमेवेकं जानथ आत्मानम्‌" । एवकारशूप अवधारण के दारा 
अन्य-योग ( कायं-प्रपच्च का वंशि्टयं ) हटा कर शुद्ध ब्रह्म को ज्ञेय माना गया है, वह्‌ सकल 
मेद-रहित एक मात्र ब्रह्मतत्त्व ही है । ““विकारानृताभिसन्धस्य चापवादः श्रूयते"--ईइस भाष्य 
का अथं यह है कि विकाररूप अनृत प्रपञ्च मे जिस ( अज्ञानी का अभिसन्ध (अभिमान) 
है भर्थात्‌ मिथ्या भेद-प्रपञ्च मे जो सत्यत्व का अभिमान करता है, उसके लिए अपवाद 
( दोष ) का अभिधान किया गया है--^मृत्योः स मृत्युमाप्नोति य इह्‌ नानेव पश्यति” । जो 
शाखा, स्कन्ध, मूलाद्यात्मक नानाल्प वृक्ष के समान जगत्‌ के आयतन को नानारस मानता 
है, वह्‌ जन्म-मरण कै प्रवाह मेही पड़ा रहता है “सर्वं ब्रह्मेति तु सामानाधिकरण्यं प्रपञ्च 
प्रविकापनाथेम्‌,' । “यश्चौरः, स स्थाणुःः-इस प्रकार बाधित-सामानाधिकरण्य के समान ही 











२३२८ ब्रह्मसूत्रशाङ्करभाष्यम्‌ [अ.१पा.२स्‌.२ 


तव्यमिति । अच्रोच्यते - विधारणत्वमात्रमत् सेतुश्चस्या विवक्ष्यते, न_ पारकवत्वादि । 
नहि खदाख्मयो लोके सेतुर इत्यत्रापि शदारुमय पव सेतुरभ्युपगम्यत । सतुशब्दा- 
साऽपि विधारणस्वमात्रमेव न पारवसवादि, बिञो बन्धनकमेणः सेतुशब्दभ्युत्पत्तः । 
अपर आदह-न्तमनेकं जानथ आत्मानम्‌, इति यदतत्संकोति तमात्मन्ञानं, यच्चेतत्‌ 
“अन्या वाचो विमुञ्चथः इति वाग्विमोचनं, तद्राखतत्वसाचनत्वात्‌ 'असतस्येष सेतुः" 
इति सेतुशत्या संकोस्येते, न तु चयभ्वा्यायतनम्‌ । तन्न यदुक्तं सतुशतेब्रह्णोऽ्थन्तरेण 
यञ्वाद्यायतनेन भाव्यमित्येतदयुक्तम्‌ । १ ॥ 
मुक्तोषसुप्यव्य१६।त्‌ ॥ २ ॥ 
इतश्च परमेव बरह्म यभ्वा ्ायतनप्‌ । यस्मान्मुक्तोपरप्यता-ऽस्य व्यपदिश्यमाना 
भामक्ती 
®अपर आह इत्ति । नात्र चुभ्वाद्यायतनस्य सेतुतोच्यते भेन पार वत्ता स्यात्‌ , किन्तु जानथेति 
यज्जानं कीत्तितं, यश्च वाचो विमुञ्चेति वाग्विभोकः, तस्थामृतस्वसाधनत्वेन सेतुतोच्यते । तच्चोभयमपि 
पारवदेव । न च प्राधान्यादेष इति सवं नाम्ना चुभ्वाद्यायतनमातेमेव परामृश्यते, न तु तज्ज्ञानवाग्विमोचने 
इति साम्प्रतम्‌ , वाग्विमोचनात्मन्ञानभावनयोरेत्र विधेषव्वेन प्राधान्यात्‌ । जोत्मनस्तु द्रन्यस्याच्यातारतः 
याऽविषेषवात्‌ । विधेयस्य व्यापारस्येव उथापारवतोऽमृतत्वसाधनतवात्‌ । न चेदमेकान्तिकं यत्प्रधानमेव 
सवं नास्ना प रामुदधते । क्वचिदयोग्यतया प्रधानमुर्सुज्य योग्यतया गुणोऽपि परामृहयते ।॥ १ ॥ 





भामती-ज्याख्या 


'यत्सवंमिदमारोपितम्‌, तत्सर्वं परमाथतो ब्रह्म'-एेसी ही प्रतीति विवक्षित दै, "यद्‌ ब्रह्म 
तत्सवंम्‌'-एेसी नहीं, क्योकि बाध सामानाधिकरण्यस्थल पर बाध्यमान पदाथ का बाध मन 
ने रख कर सामानाधिकःण्य-व्यवहार होता है, अतः `यत्सरवं कट्पितम्‌'--दइस प्रकार बाधित 
प्पश्च काही निर्देश यत्पदकेद्रारा होता है, ब्रह्म का नहीं, अन्यथा ब्रह्य का बाध एवं 
“कायं प्रपञ्चं प्रविलापयन्तः"" -- इस भाष्य का विरोध प्रसक्त हीगा । 

अन्य विचारकों का कहना है किं उक्त श्रुति मे चयुभ्वादि के भायतन में सेतुरूपता 
विवक्षित नहीं कि ब्रह्म मे पारवत्ता ( परिच्छिन्नता ) प्रसक्त हो, किन्तु जानथ, पद केद्वारा 
कीर्तित ज्ञान ओर “अन्या वाचो पिभृश्छथ"--इस वाक्य से निर्दिष्ट जपर विद्याके त्याग मे 
सेतुता ( मोक्ष-हेतुता ) विवक्षित है, वयोकि *क्ञात्वा देवं मुच्यते" ( इवेता. १।८ ) ओर 
“त्यागेनैकेऽमृतत्वमानशुः ( कं. ३) इत्यादि श्रुतियों में ज्ञान भौर त्यागकोही मोक्ष का 
साधन माना गया है । ज्ञान ओौर त्याग -दोनों ही पारवान्‌ होने से सेतु पदाथं हो सकते हे । 
यदि कहा जाय कि "“अग्रतस्येष सेतुः" - यहां पर 'एषः'--ईइस स्वेनाम पद के हारा प्रधानभूत 
आत्मा का परामश करके उसमे ही सेतुता विदित दै, उसके ज्ञान भौर अन्याथंके त्याग मे 
नहीं । तो वैसा नहीं कह सकते, क्योकि प्रकृत मे आत्मज्ञान ओर अन्यवाग्विमोचन ही विधेय 
होने क कारण प्रधान द| क्रियाका ही विधान होता है, आत्मा द्रव्य है, व्यापार ( क्था) 
नहीं, अतः विधेय नहीं हो सकता । विधेयरूप प्रधान कमं (ज्ञान) ही अपने सहायक व्यापारो 
( विवेकादि अङ्क कर्मो ) से युक्त होकर अमृतत्व का साधन होता है । दूसरी बात यह भीदै 
कि स्वनाम पदों के द्वारा प्रधानभूत अथे का ही परामश होता दै-एेसा कोड अकाट्य नियम 
नहीं, क्योकि कहीं-कहीं अयोग्य होने के कारण प्रधानाथं को छोड़ कर गौणीभूत योग्य पदाथं 
का परामशं होता है, जसे कि ““तप्ते पयसि दध्यानयति, सा वैश्वदेव्या्भिक्षा"--इत्यादि स्थलों 
पर शब्दतः अप्रधानभूत पयः पदाथ का परामश किया जाता है, फलतः प्रकृत में "एष" पद के 
द्वारा ब्रह्य के बोधका परामशं किया जा सकता है।॥ १॥ 
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दयते । मुकतेरुपख्ष्यं मुक्तोप्ण्यम्‌ । देहादिष्वनारमस्वदमस्मीत्यात्मबुद्धिरविद्या, 
ततस्तत्पूज्ननादौ रागस्तत्परिभवादौ दवेषस्त द्च्चेददशेनाद्भयं मोहश्चेतेयेवमयमनन्त- 
मेदो ऽन््रातः संततः सवषां नः प्रत्यक्षः । तद्धिपयेयेणाविद्यारागद्वेषादिदोषमुक्तेरुप- 
खष्यं गम्पमेतदिति द॒भ्वाचायतनं प्रकृत्य व्यपदेशो भवति । कथम्‌ १ “भिद्यते हदय 
ग्रथिददिछयन्ते सवे संशथाः । क्चीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्दृष्टे परावरः ( मुण्ड 
२।२।८ ) इस्युक्स्वा त्रघोति - “तथा विद्धान्नामरूपाद्धिमुक्तः परात्परं पुटषमुपेति दिव्यम्‌, 
( सण्ड० ३।२।८ ) इति । ब्रह्मणश्च मक्तोपखष्यस्वं प्रसिद्धं शाखे -“यदा सवं प्रमृच्यन्त 
कामा येऽस्य हृदि भिताः । अथ मर्व्यो.ऽग्रतो भवत्यत्र ब्रह्म समश्चुते" ( बृह ० ४।४।७ ) 
इर्येवमादौ । प्रधानादीनां तु न क्वचिन्मृक्तोपखष्यत्वमस्ति प्रसिद्धम्‌ । अपि च 'तमे- 
वेकं जानथ आत्मानमन्या वाचो विमश्चथास्तस्येष सेतुः" इति वाग्विमोकपूवेकं 
विक्ञेयत्वमिह च॒भ्वायायतनस्योच्यते । तच्च श्ुत्यन्तरे ब्रह्मणो दष्टम्‌ तमेव धोरो 
विज्ञाय प्रज्ञां कुवीत ब्राह्मणः । नानुध्यायाद्वहृञ्छब्दान्वाचो विग्लापनं हि तत्‌" । ( बृह° 
४।४।२१ ) इति । तस्मादपि य॒भ्बाद्यायतनं परं ब्रह्म ॥ २॥ 
नाञ्ुमानमतच्छन्दात्‌ ॥ २॥ 
यथा ब्रह्मणः प्रतिपादको वेशेषिको हेतुरतो नेवम्थान्तरस्य वेशोषिको हेतुः 


भामती 

द॒भ्वाद्यायतनं प्रकृःयाविद्यादिदोषमृक्तेरुपसृष्यं व्यपदिश्यते "भिद्यते हृदयग्रन्थिः इत्यादिना । तेल 
तद्‌ द्यभ्बाद्यायततनविषयमेव । ब्रह्मणश्च मुक्तोपसुष्यत्वं "यदा सवे प्रमुच्यन्ते' इत्यादो श्चत्यन्तरे प्रसिद्धम्‌ । 
तस्मान्मुक्तोपसुष्यत्वाद्‌ धभ्वाद्यायतनं ब्रह्मेति निश्वीयते । हृदयग्रन्थिश्चाविद्यारागद्वेषनयमोहाः । मोहश्च 
विधादः श्लोकः, परं हिरण्यगर्भाद्यवरं यस्थ त्‌ ब्रह्म तथोक्तम्‌ , तस्मिन्‌ बरह्मणि य्‌ दृष्टं ददनं तस्मित्‌ 
तद्थंमिति यावत्‌; यथा “चमंणि द्वो पिनं हस्ति" इति चर्माथंमिति गम्यते । नामरूपादिष्यप्यविद्यानिध्रायम्‌ । 
कामा येऽस्य हृदि भिताः" इति कामा हत्यविधामुपलक्षपति ॥ २ ॥ 

नानुमानमित्युषलक्षणं, नात्याकृतमित्यपि द्रव्यं, हेतोरभयत्नापि साम्थात्‌ ॥ ३ ॥ 


भामती-~व्याञ्या 

क्रान्त चु शौर भरू आदि प्रपश्च के आयतन मे अविद्यादि दोषो से मुक्त पुरषो के द्रास 
उपसृप्यता ( प्राप्यता ) का प्रतिपादन किया गया है--“विद्वान्‌ नामरूपाद्विमुक्तः परात्परं 
पुरुषमुपैति दिव्यम्‌” ( मुण्ड, ३।२।८ ) । मुक्त पुरुषों के द्वारा ब्रह्म ही प्राप्य है, एसा भष्य 
श्रुतियों में श्रसिद्ध है-““मर््योऽमृतो भवत्यत्र ब्रह्म समश्नुते” ( बृह. उ. ४।४।७ ) । फलतः 
मुक्तोपसृप्य होने के कारण च्युलोकादि का आयतन ब्रह्म ही है-एेसा निश्चित हो जाता है) 
उक्त श्रुति मरं 'प्रन्थि' पद के दवारा अविद्या, राग, द्वेष, भय ओर मोह का ग्रहण किया गया दै । 
मोह नाम है-विषाद का, जिसे शोक भी कःते हैँ । “तस्मिन्‌ दृष्टे परावरे"”--यहां परावर 
पद का अथं है- "परं हिरण्यगर्भादि अवरं ( निकृष्टं ) यस्मात्‌, तत्‌" किन्तु भाष्यकार ने कहा 
है-““परं च कारणात्मनाऽवरं च कार्यात्मना, तस्मिन्‌ परावरे" ( मुण्ड. पृ. ३१ ) । “तस्मिन्‌ 
दष्ट" - यहां पर निमित्ताथंक सप्तमी विभक्ति प्रयुक्त है । जैसे "चमंणि द्वीपिनं हन्ति--इ्स 
वाक्य का अथं होता है - "चर्माथ द्वीपिनं हन्ति", वसे ही "तस्मिन्‌ दृष्टे" का अथं है--तदथम्‌ । 
“नामरूपाद्‌ विमुक्तः" यहाँ पर अविद्या का बोध कराने के लिए नामरूप का प्रयोग किया 
गया है, उसी प्रकार “कामा येऽस्य हृदि श्रिताः" यहौँ “काम' पद भी अविद्या का 
उपलक्षक है ।। २॥। 

“नानुमानम्‌"-- यहां प्रधानाथंक `भनूमान' पद “अग्याकृत' का भो उपलक्षक है, अतः+ 

४२ 


| + 


। क ------------~ ~~ 
कि न 





|, ब्रह्मसन्नशाङ्कर भाष्यम्‌ [अ.१पा.३ख्‌ ५. 


प्रतिपादकोऽस्तीव्याह - नान्ुमानिकं साख्यस्सृतिपरिकरिपतं प्रघएनमिह युभ्वाद्याय- 
तनत्वेन प्रतिपत्तव्यम्‌ । कस्मात्‌ ? तच्छब्दात्‌ । तस्याचेतनस्य प्रधानस्य प्रतिपादकः 
शाब्द स्तच्छब्द्‌ः, न तच्छब्दो ऽतच्छब्द्‌ः । न ह्यत्राचेतनस्य प्रधानस्य प्रतिपादकः कथि. 
चछष्दो.ऽस्ति, येनाचेतनं प्रधानं कारणत्वेनायतनत्वेन बा ऽवगम्येत । तदधिषरीतस्य 
चेतनस्य प्रतिपादकशब्दो.ऽत्रारस्ति-^थः सवश्षः सर्ववित्‌, ( मुण्ड १।१।९ ) इत्यादिः । 
भअत पव न वायुरपीह दयभ्वाद्यायतनत्वेनाश्नीयते । ३ ॥ 
प्रणभृच्च ॥ ४ ॥ 

यदपि प्राणश्चतो षिन्लानात्मन आत्मत्वं चेतनत्वं च संभवति तथाप्युपाधिपरि- 
ञ्छिश्नष्वानस्य सवज्ञत्वाद्यसंभवे सत्यस्मादेवातच्छब्दात्प्राणशरदपि न चुभ्वाद्यायतनत्वे- 
नाश्चयित्यः । न चोपाधिपरिच्छिन्नस्याचिभोः प्रणशरृतो द्यभ्वाच्ायतनत्वमपि सभ्य 
कृसंभवति । पृथग्योगकरणसुत्तराथेम्‌ ॥ ४॥ 

कुतश्च न प्रःणश्चद्‌ य॒भ्वाद्यायतनत्वेनाश्चयितव्यः-- 

भेदभ्य पदेशात्‌ ॥ ५ ॥ 

मेदभ्यपदेेश्चेह भवति - "तमेवैकं जानथ आत्मानम्‌' इति क्ञेयज्ञाचभावेन । तच 
प्राणथ॒सावन्मुमुश्चुत्वाज्जञाता, परशेषादात्मशब्द वाच्यं ब्रह्य ज्ञेयं दयभ्वाद्यायतनमिति 
गम्यते, न प्राणश्रत्‌ । ५॥ 

भामती 

चेनातच्छम्दत्वं हैतुरनुकृष्यते । स्वयञ्च भाष्यक्द्धेतुमाह ® न चोपाधिपरिच्छिन्नस्य इति ® । 
छन. सम्यक्‌ सम्भवति नाज्ञसमित्यथं; । भोग्यत्वेन हि जआायतनत्वमतिक्लिष्टम्‌ । स्यादेतत्‌ - यद्यतच्छ- 
इदत्वादित्यत्रापि हेतुरनुक्रष्टभ्यः, हन्त कस्मात्‌ पृथग्योगकरणं, यावता न प्राणभृदनुमाने इत्येक एव योगः 
कस्मान्न कृत इत्यत आह ® पृथग्‌ इति ® । भेदग्यपदेश्ादित्यादिना हि प्राणभदेव निषिध्यते, न प्रधानं, 


तश्चेकयोगकरणे दुविज्ञाने स्यादिति ॥ ४-५॥ 


भामती-ग्याड्या 

“नाव्यकृतम्‌"-एेसा भी निरास किया जा सकता है, क्योकि प्रधान ओर अब्यक्त--इन दोनों 
कै निराकरण मे समान हेतुभों का उपन्यास किया जाताहै।।३॥ 

“प्राणभृत्‌ च”-इस सूत्र में प्रयुक्त चकार के द्वारा पूवं सूत्र में अवस्थित अतच्छन्दात्‌'- 
स हेतु की अनुवृत्ति की जाती है, जंसा कि स्वयं भाष्यकार कहते है -अस्मादेवातच्छन्दात्‌ 
प्राणभृदपि न चुभ्वाछायतनव्वेनाश्रपितव्यः"' अर्थात्‌ “यस्मिन्‌ यौः पृथिवी" यहाँ पर जसे 
प्रघान का वाचक कोई शब्दन होने के कारण प्रधान को दुलोकादि का आयतन नहीं माना 
भा सकता, वेसे ही प्राणभृत्‌ ( जीव ) का भी वाचक शब्दनहोनेकेकारण जीव को भी 
दयुभ्वादि का आयतन नहीं माना जा सकता । “प्राणभृतो चूभ्वाद्यायतनत्वमपि न सम्यक्‌ 
सम्भवति” - यहां भयुक्त सम्यक्‌ पद के द्वारा सहजभाव से आयतनत्व के उपपादन का जीव 
मे निषेध किया गया है, अतः भोग्य प्रपञ्च का भोक्ता होनेके कारण जो जीव को द्युभ्वादि 
का भायत्तन कहा गया था, वह्‌ विलष्ट कल्पनामात्र दहै । यदि प्रधान ओर जीव-दोनों का 
निषेध विवक्षित है, तब दोनों सूत्रों को मिला कर “नानुमानमतच्छब्दातु प्राणभृच्च"- एसा 
एक ही सूत्र षनाना चाहिए, प्राणभृच्च-एेसा पृथक्‌ सूत्र क्यों किया ? इस प्रश्न का उत्तर 
यह है कि “भेदग्ययदेशात्‌"- इस उत्तर सूत्र मे निर्दिष्ट हेतु के द्वारा केवल प्राणभृत्‌ ( जीव ) 
का निषेध किया गया है, प्रधानादि का नही, भतः योग-विभाग किया गया किः उत्तर सूत्र के 
साथ प्रधानादि का भी अन्वय प्रसक्त नहो ॥ ४-५॥ 





धभ्बाद्यायतनस्य ब्रह्मत्वम्‌ | हिन्दीसददितभामतीसंवखितम्‌ १६१ 


कुतश्च न प्राणशरद्‌ चय॒भ्वाद्यायतनत्वेनाश्चयिततव्यः - 
प्रकरणात्‌ ॥ ६ ॥ 

प्रकरणं चेद्‌ परमात्मनः, "कस्मिन्नु भगवो विक्घतते सर्वमिदं धिक्ञातं भवतति" 
( सु० १।१।३ ) इत्येकविश्ञानेन स वेविज्ञानापेश्षणात्‌ । परमास्भनि हि खवौरमके विकचा 
स्वमिदं विज्ञातं स्यान्न केवले प्राणश्चेति ।। ६ ॥ 

कृतश्च न ध्राणशरद्‌ चभ्वा्ाथतनत्वेनाश्चयितन्यः - 

स्थित्यदनाभ्यां च ॥ ७ ॥ 

दयभ्यायायतनं च परत्य द्वा खुपणो सयुजा ससायाः' ( सु ३।६।१ ) इत्यत्र 
स्थित्यदने निर्दिश्येते । (तयोरन्यः पिष्षर स्वाद्वत्ति इति कमेफला शानम्‌ , (अनदनन्न- 
न्योऽभिचाकशोति' इत्योदासीन्येनावस्थानं च । ताभ्यां च स््थित्यद्नाभ्यामौश्वरक्ञे- 
भक्लो तत्र गृयोते । यदि चेश्वरो यभ्वादयायतनस्वेन विवश्षितस्ततस्तस्य प्रङृतस्येश्व- 
रस्य क्षेन्ञात्पृथग्बचनमवकरटपते । अन्यथा यप्रक़तवचनमाकस्मिकम संबद्ध स्यात्‌ । 
नञ्चु तवापि क्षे्क्चस्येश्वरास्पथग्वचनमाकस्मिकमेव प्रसञ्येत । न, तस्याविवश्ित- 
त्वात्‌ । क्षेरश्ञो हि कत्वेन भोकतस्वेन च प्रतिशरीरं बुदा पधिसंबद्धो लोकत 
पव भ्रतिद्धो नासौ श्रुत्या तात्पर्येण विवक्ष्यते । हैश्वरस्तु लोकतो प्रसिद्धत्वाच्छुल्था 
तात्पयण विवक्ष्यत इति न तस्याकस्मिकं वचनं युक्तम्‌ । “गुहां प्रवि्टावात्मानौ हि" 

भामती 

न खदु हिरण्यगर्भादिषु ज्ञातेषु सवं ज्ञातं भवति किन्तु ब्रह्मण्येवेति ।। ६ ॥ 

यह जोवो हिरण्यगर्भो वा द्युभ्वाद्यायतनं भवेत , ततस्तस्रह्यानशनघ्नन्यो अभिशाकशीतोतिं 
परमातमाभिधानमाकस्मिकं प्रसभ्येत । न च हिरण्यगभं उदासीनः तस्यापि भोक्तुस्वात्‌ । न च जीवात्म 
दभ्वाद्यायतनं, तथा सति स एवात्र कष्यते तत्कथनाय च ब्रह्मापि कथ्यते, अन्यथा सिद्धाम्तेऽपि जीवार. 
कथन माकस्मिकं स्यादिति वाच्यम्‌ । यत्तोऽनधिगतार्थावनोषनस्वरसेनाम्नायेन भ्राणभुन्मात्रप्रसिद्जीबास्मा 


भामती -ग्याङ्या 

आयतन तत्तव के प्रकरण तें ही कहा गय है-- कस्मिन्नु भगवो विज्ञाते सवंमिदं विज्ञातं 
भवति" ( मुण्ड. १।१।३ ) । इससे यहु नितान्त स्पष्ट है कि जिस एक तस्व के ज्ञान से सभी 
पदार्थो काज्ञान हो जाताहै, व्ही चुलोकादि का जायतन है । प्रधान, अव्यक्त, जीव या 
हिरण्यगभादि के ज्ञान से समस्त जगत्‌ ज्ञात नहीं होता, अपितु ब्रह्यकेज्ञानसे ही सब कुष्ठ 
ज्ञात हो जाता है, भतः ब्रह्य ह जगत्‌ का आयतन सिद्ध होता है।॥ ६॥ 

यदि जीव या हिरण्यमभं को द्युलोकादि का आयतन मानाजाता है, तव उसके 
प्रकरण मे “जनश्नन्नन्योऽभिचाकाशी ति" इस प्रकार परब्रह्म का अभिधान आकस्मिक ओर 
अभ्रासङ्गिकं हो जायया । हिरण्यगभे को उदासीन ( अभोक्ता ) नहीं कहा जा सकता, क्योकि 
वह भी भोक्ताहीदहै। 

शङ्का--यदि जीवात्मा को ही द्युलोकादि का आयतन माना जाता है, तब उसी का 
ज्ञान कराने कै किए ज्रह्य कौ चर्चां माननी होगी, अन्यथा जोव का उल्लेख भअप्रासङ्जिक 

जायगा । 

४ समाधान - शास्त्रों का प्रामाण्य अज्ञाताथं के बोधनमे ही निहित होतादहै, जीव तौ 
लोक मे अत्यन्त प्रसिद्ध है, अतः उसके बोधनसे शस्त्रो मेप्रामाण्यही नहीं आता, तब 
उसका ज्ञान करने के लिए ही ब्रह्य चचित है-एेसा कहना सम्भव नहीं, 'भाष्यकारने यही 
कटा है--““तस्थाविवक्षितत्वात्‌”' । 





३९२ ब्रह्मसू्शाङ्करभाष्यम्‌ [अ.१पा.३ष्द्‌. ८ 


( ब्र० १।२।११।२ ) इृत्य्राप्येतदर्चितं “डा सुपर्णाः इत्यस्यागचीभ्वरश्चत्रक्चावुच्येते 
इति । यदापि पेङ्शुपनिषल्छृतेन व्याख्यानेनास्यागुचि सस्वक्षेवशञाबुच्येते, तदापि न 
विरोधः कश्चित्‌ । कथम्‌ १ प्राणश्चद्धौद घरादिच्छिद्रवत्सत्वादयपाष्यभिभानित्वेन 
शतिशरीर गृह्यमाणो घुभ्वाद्यायतनं न भवतीति निषिध्यते । यस्तु स्ब॑शरीरेषूपाधि 
भिर्विनोपलक्ष्यते, परमात्मैव स भवति । यथा धघटादिच्छिद्रःणि बटादिभिरूपाधिभि 
विनोपलक्षयसाणानि महाकाश पव भवन्ति, तदत्‌ प्राणशरृतः षरस्माद्न्यत्वाजुपपन्तेः 
भरतिषेधो नोपपद्यते । तस्मात्सत्वाचयुपाध्यभिमानिन पव चभ्वायायतनत्वभ्रतिषेधः । 
तस्मात्परमेच ब्रह्म चुभ्वाद्यायतनम्‌ । तदेतद्‌ “अदश्यत्वादिशुणको धर्मोक्तेः" ( त्र" 


१।२।२१।६ ) ध्यनेनेव सिद्धम्‌ । तस्येव हि भूतयोनिवाक्यस्य मध्य इद्‌ पठितम्‌ । 
यस्मिन्‌ धोः एथिवी चान्तरिश्चम्‌' इति । भपञ्चाथं तु पुनरुपन्यस्तम्‌ ॥ ७ ।। 


( २ भूमाधिकरणम्‌ । च० ८-६ ) 
भूमा संप्रसादादध्युपदेश्चात्‌ ॥ < ॥ 
इदं समामनन्ति -- “भूमा त्वेव विजिन्ञासितव्य इति भूमानं भगवो विजिक्षास 
भामिती 
धिगमायात्यन्तानवगतमलोकिकं ब्रह्मावबोध्यत इति सुभाषितम्‌ । ®यदापि पङग्युपनिषत्कृतेन भ्यार्यानेन 
इति । तत्र ह्यनहनन्नन्यो अभिचाकशीतीति जीव उषाधिरहिढेन रूपेण ब्रह्मस्वभाव उदासीनोऽभोक्ता 
दशितः । तदथंमेवाचेतनस्य बुद्धिसत्वस्यापारमाथिकं भोक्तृत्वमुक्तम्‌ । तथा चेत्यम्भूतं जीवं कथयतानेन 
भन्तरवर्णेन धुभ्वाद्यायतनं ब्रह्मेव कथितं भवति, उपाध्यवच्छिनतश्च जोवः ्रतिषिद्धो भवतोति न 
्खिशराह्मणविरोष इत्यथः । शश्रपञ्चार्थम्‌ इति । तम्मध्ये न पठितमिति कत्वाचिन्तयेदमधिकरणं 
भरवुत्तमित्यथं; ॥ ५ ॥ 
| तै 7९) 
भामती-ग्याख्या 

भाष्यकार ने जो कहा है कि “यदापि पेङ्गचुपनिषल्छरृतेन व्याख्यानेनास्यामृचि सत्त्व- 
्त्रल्ञाुच्येते, तदापि न विरोधः” । प॑ङ्गो उपनिषत्‌ में यह कहा गया है कि “अनए्नन्नन्योऽ- 
भिचाकशीति--इस ऋचा-खण्ड के द्वारा जीव को उप। [ध-रहित ब्रह्मावस्था में अभोक्ता कहा 
गया, उसका उपपादन करने के लिए ही अचेतन बुद्धि-तत्व मे अपारमार्थिक भोक्तःव कहा 
गया है ।” इस प्रकार जीव के स्वरूप का कथन करनेवाले उक्त मन्त्र के दवारा ब्रह्य मे ही 
चुभ्वादि की आयतनता प्रतिपादित होती है ओर उपाधि से अवच्छिन्न जीव मे आयतनत्व 
का निषेध हो जाता है, अतः पेङ्गी-तरह्मण के साथ किसी प्रकार का विरोध नहीं आता । 

यद्यपि द्युभ्वादि की भआयतनता ब्रह्म मे “अह ध्यत्वादिगुणको धमेक्तिः" (ज्र. सू. 
१।२।२१ ) इस सूत्रकेद्वारा ही सिद्धहो जाती दे, क्थोक्रि उसी भूत-वगे की ब्रह्मगत कारणता- 
प्रतिपादन के प्रकरण में ही “यस्मिनु द्यौः पृथिवी चान्तरिक्षम्‌” ( पुण्ड. २।२।५) यह वाक्य भी 
पठति है । तथापि उसी अधिकरण का विस्तार करने क लिए पुनः वाक्यान्तर के माध्यम से 
वही विचार प्रस्तुत किया गया है । अथवा कृत्वाचिन्ता-न्याप से [ अर्थात्‌ “यस्मिन्‌ द्यौः 
पुथिवो चान्तरिक्षम्‌" यह्‌ वाक्य ब्रह्मगत जगत्कारणता-प्रतिषादन के प्रकरण में पठित नही- 


एसा समज्ञ कर ] उसी सिद्धान्त का पुनः प्रतिपादन किया गया है ॥ ७॥ 
[२ 9 


विषय--भग्निहोत्रादि कमं-विदया मे निपुण होने पर भी भात्मज्ञान से वच्चित होने के 
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भूभ्नो ब्रह्मत्वम्‌ ] दिन्दोखदितभामतो संवलितम्‌ ३३३ 


इति । यन्न नान्यर¶श्यति नान्यच्छणोति नान्यद्विजानाति स भूमाथ यज्नास्यरपश्यतस्य- 
न्यद्धिजानाति तदल्पम्‌' ( ऋआ० ७।२३,२७ ) इत्यादि । 
तन्न संशयः- क्र प्राणो भूमा स्णत्‌ , आहोस्विर्पर्मात्मेति । कुतः संशयः १ 


मामत्ती 
नारदः खल्‌ देवि: कमंविदनारंमवित्तया शोच्यमास्मानं मन्यमानो भगवन्तमारमक्षमाजानसिद्ं 
महायोगिनं सनश्कुभारमुपससाद । उपसद्य चोबाच-- भगवश्ननात्मक्तताजनितशोकसागरपारमुत्तारयतु मां 
भगवानिति । तत्तदुषश्चुत्य सनत्कुमारेण नामब्रहयस्युषास्वेहयुकते नारदेन पृष्टं कि नाभ्नोऽसिति भय इति । 
त्च सनत्कुमारस्य प्रतिवचनं वाग्वाव नार्नो भूयसी । तदेवं नारदसनःछुमारयोभूखसि भ्रषनोल्तरे 
बागिख्ियमुपक्रम्थय मनःसद्कुलपचित्तध्यानविज्लानबलान्नतोयवायुसहिततेजोनभःस्मराशञाप्राणेषु पथ्यं विते । 
कर्तज्याक्तंग्यविवेकः सङ्कल्पः, तस्य कारणं पूर्वापरविषयनिमिततप्रयोजननिरूपणं चित्तम्‌ । स्मरः, 


स्मरणम्‌ : प्राणस्य च समस्तक्रियाकारकफलभेदेन पित्राद्या्मत्वेन च रथारनोाभिद्टान्तेन स्श्रत्िषठत्वेन च 
वराणभूयस्त्वदशिनोऽतिवादित्वेन च नामादिश्रपञ्चादा्ञान्ताद्‌ भूधस्त्वमुक्त्वाऽधष्ट एव नारदेन सनत्कुमार 


एकश्न्येन "एष तु वातिवदति यः सस्येनात्तिवबततीति सत्यादीन्‌ तिष्यं न्तानुक्स्वोपदिदेश, सुखं त्वेव 
विजिज्ञासितव्यम्‌" इति । तदुवश्ुत्य नारदेन सुखं भगवो विजिन्ञासेत्युक्ते सनत्कुमारो यो बं भूमा तत्‌ 
सुखमित्युषक्रम्य भूमानं ब्युस्थादयाम्बभूव, यत्र नान्यत्पदयतौत्यादिना । तवीटुशे विषये विचार भारभ्यते । 
तन्न संशयः क्रि प्राणो भूमा स्यादाहो परमात्मेति । भावभविन्नोस्तादाह्म्यविवक्षया सामानाधिकरण्य 
भामती व्याख्या # 
कारण शोकाकुल देवषि नारद ने महायोगी ब्रह्मवेत्ता भगवान्‌ सनत्कुमार की शरण मे जाकर 
पाथना की- भगवन्‌ ! मै अनामज्ञ होनेके कारण शोकसागर में इब रहा ह, इषया भाप 
इस दीन जन का उद्धार करे । नारद की प्राथंना सुनकर भगवान्‌ सनत्कुमार ने पहले कहमा- 
“नाम ब्रह्येवयुपास्स्व'" ‹ छां. ७।१।४ ) । -अर्धात्‌ "जसे प्रतिमा की विष्णु-बुद्धचा उपासना की 
जाती दहै, वसे ही नाम ( शब्द ) की ब्रह्म-भावना से उपासना करनी चाहिए । एेश्ता सुन कर 
शरी नारद ने पूषा - “अस्ति भगवो नाम्नो भुयः" ( छां. ७।१।५ ) अर्थात्‌ क्या नाम से भी 
बद्‌ कर कोई अधिक उपयुक्त माध्यम है ? इस प्रश्न का उत्तर भगवान्‌ सनत्कुमार ने दिथा-- 
“वाग्वाव नाम्नो भूयसी? ( छं. ७।२।१) । इस प्रकार नारद जौर सनत्कुमार की म्बी 
्रश्नोत्तर-परम्परा मे वाक्‌" इन्द्रिय से लेकर मन, संकतप, चित्त, ध्यान, विज्ञान, बलः 
( मानस सामथ्यं ), अन्न, जर, वायु-सहित तेज, आकाश, स्मर, आशा ( अभिलाषा ) भौर 
प्राण की उत्तरोत्तर श्रेष्ठता कटी गई । उनमें कत्तव्याकत्त्य का विवेक संकट्प पदाथ है, 
उसका कारण है- चित्त ( अतीतादि विषयों के दवारा साध्य प्रयोजन का ज्ञान ) । 'स्मर' पद 
का अधं स्मरण है । अन्तमें प्राण तत्तव की श्रष्टताका प्रतिपादन करते हए कहा गया है 
कि जसे पहिए की नाभिमे अर (नाभि भौर नेमि को जोड्नेवारी लम्बी लकड ) प्रविष्ट 
होती है, वैसे हौ इस प्राण तत्व मे सब कुछ अवस्थित है । प्राण ही सकल कारक, करण मौर 
क्रियारूप है, प्राण ही पिता, माता, स्वसा भौर आचायं है । प्राण मे सवतः भूयस्त्व-दर्शी को 
अतिवादी ( उत्कृष्टवादी ) कह कर उसी प्रकरण मे सनत्कूमार ने नारद के विना पृदधे ही 
“एष तु वा अतिवदति यः सत्येनातिवदति” इस प्रकार सत्यादि से लेकर कृति ( प्रयत्न ) 
पर्यन्त पदार्थो की चर्चा की ओर अन्त मे “सुखं त्वेव विजिज्ञासितव्यम्‌” -एेसा उपदेश 
दिया । उसको सुन कर नारद ने प्राथेना की कि तब भगवन्‌ सुख तत्तव का उपदेश करें । श्री 
सनत्कुमार ने कहा-“यो व भरमा तत्सुखम्‌" ( छां. ५।२३।१ ) ओर भरमा पदाथं का व्युत्पादन 
किया-"“यत्र नान्यत्‌ पश्यति नान्यच्छृणोति नान्यद्विजानाति, स श्रूमा” ( छां. ७।२५।१ ) । 
दसं अधिकरण का यही विचारणीय विषय है । 
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३३४ बरह्मसूजशा्रभाभ्यम्‌ 


[भ.श१ा.३स्‌. ८ 


भूमेति तावद्‌ बहुत्वमभिधोयते, "बहोर्लोपो भू. च बहोः" ( पा० ६।७।१५८ ) इति भूम- 
शब्दस्य भावश्रत्ययान्ततास्मरणात्‌ । किमात्मकं पुनस्त दवडुत्वमिति विशेषाकाङ्घायां 


पाणो बा माशाया भूयान्‌, ( छा० ७।१५।१ ) इति संनिधानात्प्राणो भूमेति प्रतिभाति 
तथा तं ह्येव मे भगवद्‌ हशेभ्यस्तरति शोकमात्मविदिति । सोऽहं मगवः शोचामि 
तं मा मगवान्‌ शोकस्य पार तारयतु, ( छा० ७।१।३ ) इति श्रकरणोत्थानात्वरमार्या 

भूमेत्यपि प्रतिभाति । तश्र कस्योपादानं न्याय्यं, कश्य वा हानमिति भवति संशयः । 

कि तावत्प्रा्म्‌ ? प्राणो भूमेति । कस्मात्‌ ? भूयःप्रश्नप्रतिवचनपरम्परा.ऽद्शं- 
नात्‌ । यथा हि “अस्ति मगवो नास्नो भूयः" इति, "वाग्वाव नाम्नो भूयसी" इति । तथा 
'भस्ति भगः वाचो भूयः इति, (मनो वाव वाचो भूयः, इति च नामादिभ्यो श्या 
ाणाद्‌ भूयःप्रदनप्रतिवचनभ्रवादहः ध्रवृत्तः । नेवं प्राणात्परं भूयःप्ररन्रतिचचनं श्यते - 
अस्ति भगवः भराणाद्‌ भूय इति, अदो वाच पाणाद्‌ भूय इति । प्राणमेव तु नामादिभ्य 


भामती ¦ 


सश्चयस्य बीजमुक्तं भाष्यकृता । तत्न 
एतस्मिन्‌ ग्र्थतम्दभं यदुक्ताद्‌ भूयसोऽन्यतः । 
उच्यमानं तु तद्‌ भूय उच्यते प्ररनपुर्वकम्‌ ॥ | 

न च प्राणात्‌ कि भूय इति पृष्ट, नापि भूना वाऽ्माद्‌ भूषानिति युक्तम्‌ । तस्माह्राणभूय- 
सत्वानिधानानन्तरमपृषटेन भूमोच्यमानः आणस्येब भवितुमहंलि । अपि च भूमेति भावो न भवितारमन्तरेण 
शक्ये निरूपयितुमिति भवितारभयेक्षमाणः प्राणस्यान्तर्गयेण दुदिसन्तिधानात्तमेव भवितार प्राष्य 
निवृंणोति । यस्योभयं हविरात्तिमाेदित्यत्रात्तिरिबात्तं हविः । यथाहुः -मुष्यायहे हविषा विज्ञेषणम्‌' 

भामती-ग्याख्या 
संश्वय उक्त श्रुति में क्याप्राण ही भ्रमा पदार्थं है ? अथवा ब्रह्म भुमाहै? 
पूवेपक्च-- 
एतस्मिन्‌ ग्रन्थसन्दरभे यदुक्ताद्‌ भरयसोऽन्यतः । 
उच्यमानं तु तद्‌ भूथ उच्यते प्रश्नपूर्वंकम्‌ । 

[ इस शलाक का अन्वय इस प्रकार है--उक्ताद्‌ अन्यतो भूसः भूधर उच्यमानं यत्‌, तद्‌ भूथः 
प्रश्नपुवंकमुच्यते' अर्थात्‌ नामादि की अपेक्षा जिन प्राण से अन्य वागादि पदार्थो को उत्तरोत्तर 
भूयः कहा गथा है, उन वागादि कौ अवेक्षा जिन्त प्राण तत्तव को भूयः कहा गया, वही भूयः 
पदाथं यहां प्रषनपू्वंक प्रतिपादित है, फलतः प्राण ही यहां भूयः पदाथ है, ब्रह्म नहीं ] । प्राण 
से भिन्न किसी भूयः पदाथं का न तो प्रश्न उठाया गया है भौर न उसका उत्तर दिया गया ह 
किं इदं प्राणाद्‌ भूधः' । अतः प्राणगत भूयस्त्वानिधान के अनन्तर बिना प्रश्न के कहा गया 
भूयः पदाथं प्राण ही हो सकता है । दुसरी बात यह है कि "बहू" पद से भावार्थक ^ मनिच्‌' 
प्रत्यय “पृथ्वादिभ्य इमनिज्वा" ( पा. सू. ५।१।१२२) इस सूत्रके द्वारा होता है भौर 
“ बहोरूपो भू च बहोः" (पा. सु. ६।४।१५०८) इस सूत्र के द्वारा इमनिच्‌" प्रत्यय के इकार का 
लोप एवं बहु" के स्थान में *भू' का अदेश होकर भूमा शब्द निष्पन्न होता है, जिसका अथं है- 
"बहोर्भाव भूमा' अर्थात्‌ "बहु" शब्द के भाव ( वहुत्व ) को भूमा शब्द कहता है । भाव एक 
एेसा धमं है, जो भवितारूप धर्मी के बिना नहीं रह सकता, अतः वह अपने भविता की 
नियमतः अपेक्षा करता है । पूवं वाक्य में प्राण तत्तव चचित हैँ, अतः बुद्धि मे सन्निहित होने के 
कारण प्राणको ही अपने भविताके रूप मेंवैसेही वरण ( स्वीकार) कर लेता है, जसे 
“यस्योभयं हवि रात्तिमाच्छतयेनद्रं पश्चश रावमोदनं निवपेत्‌" ( त. त्रा. ३।७।१।७ ) यह पर 





भस्नो ब्रह्मत्वम्‌ | हिन्दोसखहितभामतीसंवलितम्‌ ३३५ 


आशान्तेभ्यो भूयांसं श्राणो वा आशाया भूयान्‌ इत्यादिना सप्रपञ्चमुक्त्वा प्राणदशि- 
नश्चातिवादित्वम्‌ -“अतिवाद्यसीस्यतिवायस्मीति ब्रयान्नापह्वीतः इत्यभ्यलुन्ञाय 


भामत्ती 
इति । न चात्मनः प्रकरणादास्मैव बुद्धिस्थ इति तस्येव भूमा स्यादिति युक्तम्‌ , सनत्कुमारस्य नामो. 
तयुषास्वेति श्रतीकोवदेशरूपेणोत्तरेण नारदग्ररलस्यापि तद्विषयस्वेन परमातपोपदेशप्रकरणस्थानुस्वानात्‌ । 
अतद्धिषयस्वे चोत्तरस्य प्रहनोत्त रथोर्वेथधिकरण्येन विप्रतिपत्तेरभ्रामाण्यप्रसङ्खात्‌ । तस्मादसि प्रकरणे 
्राणस्यानन्तस्यात्तस्येव भूमेति युक्तम्‌ । तदेतत्‌ संशयवीजं दजशंयत्ता भाष्यकारेण सुचितं पूरव क्षसाधनमिति 
न पुनरुक्तम्‌ । न च भूयोभूयः प्रह्नास्परमात्मेव नारदेन जिज्ञासित इति युक्तम्‌ , प्राणोपदेश्ञानन्तरं 
तस्योपरमात्तदेवं प्राण एव भूमेति स्थिते यद्त्तद्धिरोध्यापाततः प्रतिभाति तत्तदनुगुणतय नेयं, नीतं च 
भाष्यकृता । स्यादेतत्‌--एष तु वातिवदतीति तु्षब्देन प्राणर्ाशिनोऽतिवादिनो व्यवच्छिद्य सस्येनातिवादिनं 
वदन्‌ कथं प्राणस्य भूमानमभिदधीतेष्यत आह शश्राणमेव तु इति । शप्राणदशिनश्चात्िवादित्वम्‌ इति । 


भामती-ग्पाख्या ॥ 
भाति ( नाश ) रूप भावाथं भवितारूप ( नश्यमान ) हवि की अपेक्षा करता दहै, जसा किं 


शवबरस्वामी ने कहा है --““मृष्यामहे हविषा विशेषणम्‌” (शा. भा. पृ. १४३६) । [ दशंपुणंमास 
के प्रकरण में श्रुत “यस्योभयमातिमनच्छेरनद्रं पञ्चशरावमोदनं निवंपेत्‌"-ईइस वाक्य पर विचार 
करते हए सन्देह किया गया है कि क्या सायं प्रातःकालीनं उभय हवि की आति (नाश ) 
इस नैमित्तिक कमं का निमित्त है ? अथवा अन्यतर हवि की भाति ? पृवंपक्षी ने कहा- 
"'यथाश्रुतिरिति चेत्‌" ( जै. सू. ६।४।२२ ) अर्थात्‌ यथाश्रुत उभय हवि की आति ही निमित्त 
है । सिद्धान्ती ने कहा- ^“न तव्लक्षणत्वादुपपातो हि कारणम्‌" ( जं. सू. ६।४।२३ ) । अर्थात्‌ 
केव आति को निमित्त न मानकर भा्ति-विशिष्ट हविरूप द्रव्य को निमित्त मानना होगा, 
क्योकि निविशेष या निष्प्रतियोगिक आत्त ( नाश ) तो अत्यन्त अप्रसिद्ध है, अतः हवि कै 
हारा आत्ति को विशेषित करना होगा, फलतः हविराति ( हवि के नाश ) को उक्त नैमित्तिक 
कमं का निमित्त मानना होगा, वहु चाहे उभय हवि की आति हो या एक हवि की, दोनों 
अवस्थामों मे नैमित्तिक कमं करना होगा ] । 

यदि कहा जाय कि परमात्मा" के प्रकरण मे “भूमा' पठित दै, अतः परमात्मा मे ही 
भूमरूपता पयंवसित होती है । तो वसा नहीं कह सकते, वथोकि भगवान्‌ सनत्कुमार ने “नाम 
ब्रहयत्युपास्स्व'"--एेसा प्रतीकोपासना का उपदेश जिस प्रश्न के उत्तर में दिया, वहं नारदीय 
प्रशन भी तद्विषयक ही सिद्ध होता है, अतः परमात्मोपदेश का प्रकरण उठ हौ नहीं सकता । यदि 
उत्तर वाक्य के विक्ष्य को प्रष्न-वाक्य का विषय नहीं माना जाता, तव प्रश्न ओर उत्तरका 
वैयधिकरण्य प्रसक्त होता है, भिन्नविषयक प्रष्नौत्तर-सन्दभं परस्पर ्प्ाहता्थंक होने के कारण 
प्रमाणात्मक नहीं माना जा सकता । इस प्रकार प्राण-प्रकरण के सुलभ न होने के कारण सन्निधिः 
रूप स्थान प्रमाण के आधार पर प्राण तत्त्वम ही भूमरूपता प्राप्त होती है। यद्यपि यह्‌ परमात्मा 
कै प्रकरण का अनुत्थान पूवं पक्ष का साधक है, अतः भाष्यकार को पूवंपक्ष-प्रदशंनं के ्रवसर 
पर इसका उद्धावन करना चाहिए था । तथापि जब भाष्यकारने ^ प्रकरणोत्थानात्‌ परमात्मा 
भूमेत्यपि प्रतिभाति" इस प्रकार प्रकरणोत्थान को संशय का कारण बताते हए प्रकरणा 
नुत्थान मे पूवेपक्ष की साधनता सूचित कर दी है, तब पूरव॑पक्ष-प्रदशंन के अवसर पर पुनः 
उसे कहने की आवश्यकता नहीं रह जाती । भूयस्त्वविषयक प्रश्न के द्वारा नारद ने परमात्मा 
की जिज्ञासा प्रकट की-रेसा नहीं कह सकते, क्योकि प्राणोपदेश के अनन्तर नारद जागे प्रश्न 
करने से उपरत ही हो जाता दहै । इस प्रकार प्राणही भूमादहै-एेसास्थिरहौ जनेपर जो 
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"वष तु वा अतिवदति यः सत्येनातिवदति' इति प्राणत्रतमतिवादित्वमनुकृष्यापरि- 

त्थज्येव श्राणं सत्यादिपरभ्परया भूमानमबतारयन्प्राणमेव भुभानं मन्यत इति गम्यते । 

कयं पुनः प्राणे भूमनि व्याख्यायमाने "यत्र नाम्यत्पश्यति' ¶त्येतद्‌ भूम्नो लक्षणपर 

वचनं व्याख्यायेतेति ? उच्यते- सुघुप्त्यवस्थायां प्राणञ्नस्तेषु करणेषु दशेनादिभ्यव- 

हारनिघृत्तिदशेनातसंमवति प्राणस्यापि शयत्र नान्यत्पश्यति' इत्येतस्लक्षणम्‌ । तथा 

च श्तिः "न शटूणोति न पश्यतिः इत्यादिना सवेकरणग्यापारभत्यस्तमयरूपां खुधुप्त्य- 

वस्थामुकत्वा श्राणाग्नय पवेतस्मिन्पुरे जोग्रतिः ( प्र० ४।२।३ ) इति तस्यामेवाच- 

स्थायां पञ्चवृत्तेः प्राणस्य जागरणं ब्रवती प्राणप्रधानां सुषुप्त्यवस्था दशयति । यच्चे- 

तद्‌ भूम्नः खुखस्वं श्चतम्‌-यो वे भूमा तर्घुखम्‌' (छा० ७।२३) इति, तदप्यविखद्म्‌ , 

'अन्ेष देवः स्वप्नान्न पश्यत्यथ यदेतस्मिन्‌ शरीरे खुखं भवति' ( पर० ४।६) इति खुषु- 

| प्त्यवस्थायामेव खुखश्रवणात्‌ । यच्च यो वे भूमा तदखतम्‌ ( छा० ७।२४।१ ) इति, 
| | मामती 

| लामाद्याज्ञास्तमतीत्य बदनक्लीलष्वमिरयथं : । एतदुक्तं भवति-- नायं तुश्च दः प्राणातिवादित्वाद्‌ व्यवच्छिनति, 

अपि तु तदतिवादित्वमपरित्यञ्य प्रत्युत तदनुकृष्य तस्येव प्राणस्य सत्यस्य श्नवणमननधद्धानिष्टकृतिनि- 

{विज्ञानाय निश्चयाय सत्येनातिवदतीति प्राणब्रतमेवातिवादित्वमुच्यते । तुशब्दो नाभाद्यतिवादित्बाहच- 

॥ | वचछिनत्ति । न नामाचाक्ञान्तवाद्यतिवादो, अपि तु सत्यप्राणवाद्यतिवादीत्य्थः । अत्र चागमाचारय्योपिदे- 

जञाभ्यां सत्वस्य श्रवणम्‌ , अथागमाविरोधिर्यायनिवेशनं मननं, मत्वा च गुरक्िष्यसब्रह्मचारिभिरनुभुयुनिः 

सह संवा तस्वं भद्धते । धद्धानन्तरं च विषयान्तरदर्शा विरक्तस्ततो व्यावृत्तः तत्वज्ञानाभ्यासं करोति, 

चेपमस्थ कृतिः प्रयह्तः । अथ तर्वज्ञानाभ्यासनिष्ठा भवति, यदनन्तरमेव ततत्वविज्ञानमनुभवः प्रादभ बति । 





| भामती-~व्याङ्या 

वाक्य उसके विरुद प्रतीत होते है, वेषे सभी वाक्यों का अन्यथा नयन कर लेना चा्हिर्‌, 

भाष्यकार ने उसका दिग्दशंन कर दियादहै। 
यह्‌ जो शङ्का होती दै कि “एष तु वा अतिवदति, यः सत्येनातिवदति" (छां. ७।.६।१) 
इस वाक्य में प्रयुक्त तु" शब्द के द्वारा प्राण-दर्शी की अतिवादिता का विच्छेद करके सत्याथेदर्शीं 
| की अत्िवादिता का कथन किया है, अतः प्राण में सत्यस्वरूप भूमरूपता वयोकर सिद्ध होगी ? 
( उक्ष शङ्का का निरास करने के लिए भाष्यकार कहते हैँ-“प्राणमेव तु नामादिभ्य आशान्तेभ्यो 
| भूयांसभुक्त्वा प्राणदशिनश्चातिवादित्वमिति वदति । अतिवादित्व का अथं है-- नाम से लेकर 
| आशा पयंन्त पदार्थो का अतिक्रमण करके वदनशील्त्व । सारांश यहुदहैकि “एष तु“ यहां 
| पर तु" शब्द प्राण-दर्शी की अतिवादिता का विच्छेद नहीं करता, अपि तु प्राण-दर्शी की भति- 
| वादिता का परित्याग न कर उसी कौ अनुवृत्ति करते हुए सत्यात्मक प्राण का साक्षात्कार करने 
| के लि श्रवण, मनन, श्रद्धा, निष्ठा ओर कृति का त्रत-पालनरूप अतिवादित्व प्रतिपादित है। 
| “तु, शब्द नामादि की अतिवादिता से इस अतिवादिता-व्रत का विच्छेद करता है कि नामादि- 
वादी अतिवादी नहीं, अपि तु सत्यसंज्ञक प्राण-वादी अतिवादी है । यहाँ भागम ओर आचाय के 
उपदेश से उसी सत्य का श्रवण, आगमाविरोधी न्यायो के हारा मनन, गुर-शिष्य सहाध्यायी 
आदि ईष्या-रहित व्यक्तियों के द्वारा विचार करके अधिकारी पुरुष उस तत्तत पर श्रदाका 
लाभ करता है । श्रद्धा के अनन्तर विषयान्तर मे दोष-दशेन कर उससे विरक्त होकर उसी 
तत्तव पर ध्यानाभ्यास करताहै-यही है इसी ( अधिकारी व्यक्ति) की कृति ( प्रयत्न) । 
उस तत्त्व के ध्यानाभ्यास से उसमे वह्‌ निष्ठा (एकतानता) उत्पन्न होतौ है, जिसके अनन्तर ही 
तत्तव का साक्षात्कार हो जाता है । इस तथ्य को वौद्ध-जेसे अर्वैदिक्‌ दाशंनिकों ने भी स्वीकार 
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तद्पि प्राणस्याविर्दं, प्राणो वा असरतम्‌' ( कौ ३।२) इति तेः । कथं पुनः प्राणं 
भूमानं मन्यमानस्य "तरति शोकमात्मविद्‌ इत्यात्मविविदिषया प्रकरणस्योत्थान- 
मुषपद्यते ? प्राण पबेहात्मा विवक्षित इति त्रुमः। तथा हि-श्वाणो ह पिता प्राणो 
माता प्राणो आता प्राणः स्वसा प्राण आचायः प्राणो ब्राह्मणः" ( छा० ७।१५।१ ) इति 
प्राणमेव स्वात्मानं करोति । यथा वा अरा नाभौ समर्पिता पवभस्मिन्‌ भ्राणे सखर् 
समर्पितम्‌ इति च सवात्मत्वारनाभिनिदशेनाभ्यां च संभवति वेपुल्यात्मिका भूमरू- 
पता प्राणस्य । तस्मात्प्राणो भूमेर्येवं प्राप्तम्‌ । 

तत इदमुच्यते -परमात्मेवेह मूमा भवितुमहंति, न प्राणः । कस्मात्‌ ? संप्रसा- 
दाद्भ्युपदेशात्‌ । संप्रसाद इति सुषुप्त स्थानमुच्यते, सम्यक्प्रसीदत्यस्मिन्निति निर्व॑- 
चनात्‌ । बृहदारण्यके च स्वप्नजागरितस्थानाभ्यां सह पाठात्‌, तस्यां च सप्रलादा- 
वस्थायां प्राणो जागर्तीति प्राणो ऽत्र संप्रसादो ऽभिप्रेयते; प्राणादुष्वं भम्न उपदिषश्य- 
मानत्वादित्यथेः । प्राण पएव चेद्‌ भमा स्यात्स एव तस्मादृष्वं मपदिश्येतेस्यरिष्मेवैवत्‌ 

म भामती 

तदेतदराह्या अष्याहुः - (भूतां भावनाप्रकषंपय्यंन्तजं योगिन्ञानम्‌' इति । भावनाप्रकषंपय्यंन्तो निष्ठ 
तस्माज्जायते त्वानु भव इति । तस्थ तस्मासप्राण एब भूमेति प्रा्षेऽभिधीयते-- एष तु वाऽतिवदति यः 
सस्येनातिवदतीस्युष्ट्वा भूमोच्यते, तत्र सस्यकशब्दः परमार्थे निरूढवृत्तिः शरुत्या प्रमां माह । परमाथंश्च 
परमारमेव । अतो ह्यभ्यत्सवं विकारजातमन्‌तं कयाचिदयेक्षया कथन्चिःसस्यमुच्यते । तथा चेष तु वाऽतिषदति 
वः सत्येनातिवदतीति ब्रह्मणोऽतिवादित्वं शरुश्याऽन्यनिरपेक्षया लिङ्गादिभ्यो बलीयस्याऽवगमितं कथमिव 
सन्षिधानमात्रात्‌ श्रुष्याथयेक्षादतिदु्वलात्कथन्चिःप्राणविषयस्वेन हक्य व्याख्यातुम्‌ ? एवं च ्राणादृष्वं 
ब्रह्मणि भूमावगभ्यमानो न प्राणविषयो भवितुमहंति, किन्तु सत्यस्य परमात्मन एव । एवं चानात्मविद 
आत्मानं विविदिषोर्नारदस्य प्रधने परमात्मानमेवास्मे व्यास्यास्यामीत्यभिसन्धिमान्‌ सनत्कुमारः सोपाना- 





भामती-व्याख्या 

करते हए कहा है--"भृताथंभावनाप्रकषंषयेन्तजं योगिज्ञानम्‌"' ( न्या० विन्दु° १।११ ) अर्थात्‌ 
भूताथं ( सत्य अथं ) का ध्यान करते-करते उसमे जो परयन्ता ( पूणंकल्पता या निष्ठा ) का 
लाभ होता है, उससे योगी को तत्व-साक्षात्कार प्रादुर्भूत होता है । फलतः प्राण तत्व ही यहां 
भूमा निश्चित होता है । 

सिद्धान्त - “एष तु वा अतिवदति यः सत्येनातिवदति'"-एेसा कह कर तुरन्त भूमा 
का उल्लेख किया गया है । श्रुतिगत 'सत्य' शब्द परमाथ मे रूढ होने के कारण श्रवणमात्र 
से जिस परमाथं तत्तव का बोध कराता है, वह्‌ परमाथं तत्व एकमात्र है - परमात्मा । उस 
परमात्मा से भिन्न समस्ते प्राणादि प्रपश्च वस्तुतः भसत्य है । हां, ग्यावहारिक दृष्टि से उस 
प्रपञ्च को आपेक्षिकरूप से सत्य कह दियाजाता है। अतः “एष तु वा अतिवदति यः 
सत्येनाभिवदति""--यह श्रुति परमात्मदर्णी ( ब्रह्मदर्शी ) को ही अतिवादी कहती है । श्रुति 
प्रमाण लिङ्ख, वाक्य, प्रकरण, स्थान ओर समाख्याहूप पाचों प्रमाणो से निरपेक्ष एवं प्रबल 
माना जाता है । सन्निधानरूप स्थान प्रमाण अपने पूवंवर्ती प्रकरण, वाक्य गौर लिङ्गके 
दवारा श्रुति का कल्पक होने के कारण श्रुति-सापेक्ष माना जाता है । अत एव वहु अत्यन्त 
दुबल होने के कारण "सत्य शब्द को प्राणपरक भ्योकर सिद्ध कर सकेगा ? इस प्रकार प्राण- 
प्रकरण का विच्छेद एवं ब्रहम-प्रकरण काञआरम्भ हो जाता है, उसी ब्रह्म-प्रकरण मे निदिष्ट 
श्ूमा' शब्द कभी भी प्राणविषयक नहीं हो सकता किन्तु वहु ब्रह्मपरक ही स्थिर होता दहै। 
इस प्रकार अनात्मज्ञ एवं आत्मतत्व के जिज्ञासु नारद को जिज्ञासित परमात्म तत्व काही 

४२ 
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स्यात्‌ । नहि नामेव नाम्नो मय इति नाम्न ऊध्वेमुपदिष्टम्‌ । कि तर्हि ? नाम्नोऽन्य- 
दृथान्तरमुपदिष्टं वागाख्यम्‌ "वाग्वाव नाम्नो भयस" इति । तथा वागादिभ्योऽण्या 
प्राणादर्थान्तरमेव तत्र त्रोध्वैमपदिष्रम्‌ , तद्त्परणादृध्वेसुपदिःयमानो मुमा प्राणा 
दर्थान्तरम्‌तो भवितुमेति । . नन्विह नास्ति प्रण्नः - “अस्ति भगवः प्राणाद्‌ मयः 
इति । नापि प्रतिवचनमस्ति प्राणाद्वाव भयो ऽस्तीति, कथं . प्राणादधि मृमोपदिश्यत 
इत्युच्यते ? प्र।णविषयमेव चातिवादिव्व वृ त्रत्रालुकृष्यमाणं पश्यामः-- पष तु वा 
अतिवदति यः सत्येनातिवदति, इति । तस्मान्नास्ति प्राणादध्युपदेश ` इति । _अच्रो- 
च्यते- न तावस्प्राणविषयस्थैवःतिवादित्वस्मैतदजुकषेणमिति शक्यं वक्तु, विशेष- 
वादाद्‌ "यः सत्येनातिवदति" इति । नञ विशेषवादो ऽप्ययं प्राणविषय पव भविष्यति । 
कथम्‌ ? ययेषो ऽग्निहो त्रो यः सत्यं वदतो्युक्तं न सत्यवदनेनाग्नदीतिस्वं, केन तदि ! 
अभिदोत्रेणेव, तत्सत्यवदनं त्वग्निहोत्रिणो विशेष उच्यते । तथा ' पष तु वा अतिवदति 
यः सस्येनातिवदति' इ्युक्त, न सस्यवदनेनातिवादित्वम्‌ । केन तहि ? भरतेन 
पराणविक्चानेनेव । सस्यवदनं तु प्राणविदो विशेषो विवक्ष्यत इति } नेति व्रूमः, शरुत्यथ- 
परित्यागप्र सङ्गात्‌ । त्या ह्यत्र सत्यवदनेनातिधादित्वं प्रतीयते "यः सत्येनातिवदति 


खो ऽतिवदति, इति । नात्र प्राणविज्ञानस्य संकीतेनमस्ति । भ्रकरणात्त॒ प्राणविक्चानं 
संबध्येत । तत्र परकरणानुरोधेन श्रुतिः परित्यक्ता स्यात्‌ । प्रुतव्यावृच्यथेश्च तुशब्दो 
न संगच्छेत “पष तु वा अतिददतिः इति । “सत्यं त्वेव विजिन्ञासितग्यम्‌, ( छाः 
७।१६ ) इति च भरयत्नान्तरकरणम्थान्तरविवक्षां सूचर्यात । तस्म य्चकवेदश्रशंसायां 
प्रङृतायामेष तु महाब्राह्मणो यश्चतुरो वेद्‌नधीत इत्येकवेदेभ्यो ऽथीन्तरभूतश्तु्वेदः 
परशस्यते, तादगेतद्‌ द्रव्यम्‌ । न च भ्रदनधतिवचनरूपये वाथौन्तरविवक्षया भवितभ्य- 
मिति नियमोऽस्ति, भ्रकृत संबन्यासंभवकारितत्वादथान्तरविवक्षायाः । त्र प्राणान्त- 


मञुशासनं धुत्वा तृष्णोंभूतं नारद्‌ं स्वयमेव सनच्छ्ुमारो व्युर्पादयति - यत्प्राणविश्चा- 


भामती 
रोहणभ्थायेन स्थ॒लादारभ्य तत्तद्भूमव्युत्यादनक्रमेण भूमानमतिदुर्तानितया परमस दमं ब्युत्पादयामासं । न 


च प्रश्नपूवं ताप्रवाहुपतितेनोत्तरेण सर्वेण प्रहतपूर्वेणेव भेवितभ्यपरिंत नियमोऽस्तीस्यादिसुगमेन भाष्येण 
व्युत्पादितम्‌ । विज्ञानादिसाधनपरम्परा मननधद्धादिः, प्राणान्ते चानुशामने तावन्मात्रेणेव प्रकरणसमरकषेनं 
ब्राणस्थान्थायत्ततोच्येत । तदभिधाने हि सपेक्षतेवेन न प्रकरणं समाप्येत । तस्मान्नेदं प्राणस्य प्रकरणमपि 
तु यदायत्तः प्राणस्तस्य, स चात््रेत्यात्मन एव प्रकरणम्‌ । 
भामती ~व्याख्या | | 

उपदेश करूंगा एेषा मन मे सोचकर भगवान्‌ सनत्कुमार ने नारद को एक सीटी प्ते दूसरी 
भौर दूसरी से तीसरी पर--इस प्रकार ऊपर ऊषर चदनि कै लष्‌ नामाद से लेकर प्राण- 
पर्यन्त स्थूक पदार्थो मे भूमरूपता का उवदेण कैर्‌ अल्वन्त दर्ञेय ब्रह्य तत्तव तक पहुंचाया । 
सभी प्रतिपादन प्रष्नपूवंक ही होता है- एेसा कोई नियम नही, जिज्ञासु का कल्याण करने 
के लिए बिना उसके पूछे भी शास्त्र भौर आचार्यो के हारा उपदेश क्रिया जति है- इसका 
विस्तार से प्रदशंन भाष्यकार ने अपने नितान्त सुगम भाष्यके ह्वाराकियाहे। 

यदि विज्ञानादि साधन-परम्परा से मनन-श्रद्धादि का कथन भरं प्राण-पयंन्त उपदेश 
मात्र से प्रकरण की समापत्ति हो जाती, तब प्राण में “तमतः प्राणः ( छाः ५।२६।१] 
हस प्रकार आत्माधीनता प्रदशित न होती, किन्तु आत्माधीनता क प्रतिपादन से प्रकरण की 
समाप्ति नहीं मानी जा सकती, अतः यह्‌ प्राणका प्रकरणन्‌ होकर निस आत्मतत्त्व . की 
भशध्रितता प्राण सें प्रतिपादित है, उसी आत्मतत्त्व का प्रकरण निश्चित होता दे । 
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नेन विकारारतविषयेणातिवादित्वमनतिवादित्वमेव तत्‌ "पषतु चा अतिवदति थः 
सत्येनातिवदति, इति । तत्र॒ सत्यमिति परं ब्रह्मोच्यते, परमाथेरूपत्वात्न्‌ । (सत्यं 
ज्ञानमनन्तं ब्रह्य (ते २।१) शत च श्रत्यन्तरात्‌। तथा व्युत्पादिताय नारदाय 
“सो ऽयं भगवः सत्येनातिवद्‌।नि' इच्येवं प्रवृत्ताय विज्ञानादिसाधनपरम्परया भूमान 
मुपदिशति । तत्र यत्प्राणादधि सत्यं वक्तव्यं प्रतिज्ञातम्‌ , तदेषेद भूमेत्युच्यत इति 
गम्यते । तस्मादस्ति प्राणादधि भूम्न उपदेश इत्यतः भ्राणादन्यः परमात्मा भूमा 
भवितुमति । पवं चेदातमविविदिषया प्रकरणस्योत्थानमुपपन्नं भविष्यति । प्राण 
पवेदात्मा विवक्षित इत्येतदपि नोपपद्यते । न हि पराणस्य मुख्यया चस्या ऽ ऽत्मत्व- 
मसिति । न चान्यत्र परमाध्मन्ञानाच्छोकविनिचत्तिरस्ति, नान्यः पन्था विद्यते$यनाय 
(श्वे० ६।१५) इ त श्रस्यन्तरात्‌। (तं मा भगवान्‌ शोकस्य पारं तारयतु' (छा० ७।१।३) 
इति चोपक्रभ्योपसंहरति - "तस्मे मृदितकषायाय तमसः पारं दशेयति भगवान्‌ सन. 
त्कुमारः' ( छा० ७।२६।२ , इति । तम इति शोकादिकारणमवियोच्यते | प्राणान्ते 
चाजुशासने न प्राणस्यान्यायत्ततोच्येत । “आत्मतः प्राणः' ( छा० ७।२६।१ ) इति च 
ब्राह्मणम्‌ । प्रकरणान्ते परमात्मविवक्षा भविष्यति, भमातु प्राण पवेति चेत्‌-न, 'स 
भगवः कस्मिन्‌ प्रतिित इति स्वे महिग्निः ( छाज ७।२४।१ ) इत्यादिना भम्न पवा 
प्रकरणसमाप्तेरनुकषणात्‌ । वेपुटयात्मिका च म॒मरूपता सवकरारणत्वात्परमात्मनः 
सुतरामुपपद्यते ।। ८ ॥ ( 
ध्माविपत्ते् ॥ ९ ॥ 

अपिच्ये भभ्नि श्रयन्ते धमोस्ते षरमात्मन्युपपयन्ते । "यत्न नान्यत्पश्यति 
नान्यच्छृणोति नान्यद्धिज्ञानाति स भूमा इति दशनादिव्यवहाराभावो भमन्यवगमयति । 
परमात्मनि चायं दश्नादिञ्यवहाराभावोऽवगतः, "यत्र त्वस्य सयमात्मवाभन्तत्केन 





भामती 
काङ्खते ्प्ररूरणान्ते इ ति% । प्राणस्य प्रकरणसनाक्तावित्ययः । निराकरोति छन, स भगवः 


इति% । सन्दं शन्यायेन हि भृम्न एतत्प्रकरण, स चेद्‌ भूमा प्राणः प्राणस्परं तत्प्रकरणं भवेत्‌ । तच्चायुक्त- 
मित्युक्तम्‌ ।। ८ ॥ 


न केवलं श्रुते्भमात्सता परमाच्मनः, लिङ्खादपी्याह्‌ सुत्रकारः ॐ घर्मोपपत्तेश्च ॐ । 


न द त त = क चक 1) 





भामता^~व्याख्या 

शङ्कावादी शङ्खा करता है --'्रकरणान्तं पधरसाटसविवक्षा भविष्यति, भूमावु प्राण 
एव । अर्थात्‌ प्राणका प्रकरण समाप्र हो जानेपरहा परमात्मा कै विवक्षा हौ सकेगी, 
किन्तु प्राण का प्रकरण समाप्तं हुआ, अतःभूमाप्रणही दहै । उक्त शङ्का का निराकरण 
किया जाता है--"न, स भगवः कस्मिन्‌ प्रतिष्ठित इति स्वे महिम्नि (छा. ५२५१) 
इत्यादिना भूम्न एवाप्रकरणसमात्ररन॑कपंणान्‌'' । जगधर यहु है कि भूमा-निर्देभ से पूवं यः 
सत्येनातिवदति" ~य प्रभ सत्यर्व परमात्मा का उल्लखहै भौर भूमा-निर्दश के पश्चात्‌ 
“स भगवः कस्मिन्‌ प्रतिदितः उस प्रकार पटमात्पा का उल्लेख है, अतः परमात्मा के 
उल्लेव से संदंयत दने के फा -ग दुमा की परसात्मह्पता निश्चित होती है । वह्‌ भूमीं यदि 
प्राण होत्ता, तव वह्‌ प्रकरणं प्रान काही माना जतः, वन्तु प्राण का भूसा होना युक्त नहीं-- 
यह्‌ कहा जा चुका ; 

केवल श्चति प्रषः के भवाः परली परण्ःत्मा मे भूमरूपता निशित नहीं होतो 
अपितु लिङ्ध प्रमाणसभी वह्‌ निद्धि हती है- एसा सूत्रकार ने कहा है-“धर्मोपपततेश्च' । 
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क पयेत्‌, ( ० ४।५।१५ ) इत्यादिश्चव्यन्तरात्‌ । यो-ऽप्यसो सुषु्तावस्थायां दशनां 
दिष्यवहाराभाव उक्तः सोऽप्यान्मन पवासङ्गत्वविवक्चयोक्तो न प्राणस्वभावविवक्षया, 
परमात्मप्रकरणात्‌ । यदपि तस्यामवस्थायां सुखमुक्तं, तदप्यात्मन पव खुखरूपत्वविव 
क्षयोक्तम्‌ । यत॒ भआह-'पएषो.ऽस्थ परम आनन्द पतस्येवानन्दस्यान्यानि भतानि 
माज्रामुपजो वन्ति, (कृ० ४।३।३२ ) इति । इटापि श्यो वे भमा तत्सुखं नाख्पे सुखमस्ति 
भूमेव छलम्‌" इति सामयसुलनिराकरणेन ब्रह्मेव सुखं भूमानं दशेख्ति । यो वं भमा 
तदश्तम्‌' इत्यस्रतस्वमपह धयमाणं परमकारणं गमयति । विकाराणामसरतत्वस्या 
पेक्षिकत्वात्‌ , "अतो.ऽन्यद्‌ातं प्‌, ( बृ० २।४।२ ) इति च श्रत्यन्तरात्‌। तथा च सत्यतेवं 
स्वमहिमप्रतिष्ठितस्वं सवे गतत्वं सवौत्मत्वमिति चैते धमाः भयमाणाः परमात्मन्येवो 
पपद्यन्ते, नान्यत्र । तस्माद्‌ भमा परमात्मेति सिद्धम्‌ ।॥ ९॥ 
[2 


( ३ अक्षराधिकरणम्‌ । ० १०-१२ ) 


अक्षरमम्बरान्तधृतेः ॥ १० ॥ 
कस्मिन्नु खरवाकाश ओतश्च प्रोतश्चेति । स दोवाचेतद्वे तदक्षरं गाभि ब्राह्यणा 
अमिवदन्त्यस्थुलमनणु, ( बर० ३४८।७,८ ) इत्यादि श्यते । 
तत्र संशयः - किमक्षरशब्देन बणे उच्यते, किंवा परमेश्वर इति । "तच्राक्चषरः 
समाम्नायः इत्याद्ावक्षरशब्दस्य वण प्रसिद्धत्वात्‌ , प्रसिद्धशचतिक्रमस्य चायुक्तत्वात्‌ , 
कार पवेदं सवम्‌” ( छा० २।२३।३ ) इत्यादौ च श्त्यन्तरे बणेस्याप्युपास्यत्वेन 
सर्वात्मिकत्वावधारणाद्‌ , बणे पवाक्चर.शब्द इति । 


भामतं। 
यदपि धूवंपक्षिणा कथच्िन्नीतं तदनुभाष्य भाष्यकारो इषयति ®योऽप्यसो सुषुक्तावस्थायाम्‌ 
इति । सुषुक्तावस्थायामिन्दरिपाद्यसङ्गघात्मेव । न प्राणः, @षरमात्मप्रकरणात्‌® । ““अन्यदात्त'' विनश्चर- 
भित्य्थंः । अतिरोहिताथं मन्यत्‌ ।॥ ९ ॥ 


= नवक ^~ 
अक्षरशम्दः सम॒दायप्रसिद्धचा वर्णेषु रूढः, परमात्मनि चावयवप्रसिद्धचा यौगिकः । अवयव. 
प्रसिद्धेश्च समुदाय प्रसिद्धिर्बंलीयसीति वर्णा एवाक्षरम्‌ । न च वर्णेष्वाकाश्स्योतस्वग्रोतस्वे नोपपद्येते, 





भामतो~व्याख्या 
पूवंपक्षी ने जो कथित धर्मो की उपपत्ति अन्यथा की, उसका अनुवाद करके भाष्यकार खण्डन 
करते ह--“योऽप्यसौ सुषुप्तावस्थायां दशंनादिव्यवहा राभाव उक्तः सोऽप्यात्मन एवासङ्खत्व- 
विवक्षयोक्तः । अर्थात्‌ सुषुप्ति अवस्था मे इन्द्रियादि से असङ्ख रहनेवाला परिमात्माही है, 
प्राण नहीं, क्योकि परमात्मा का ही यह्‌ प्रकरण है । “अन्यदातंम्‌'"-- यहा आतम्‌" का अर्थं 
है - विनश्वरम्‌ । शेष भाष्य स्पष्टाथक दहै ।। ९॥ 


विषय - "स ॒होवाचैतद्रं तदक्षरं गागि" ( बृह्‌. उ. ३।८।७ ) यहा 'अक्षर' शब्द 
विचारणीय है। 

संशय-उक्त श्चति मे अक्षरः शब्द स्वर-व्यञ्जनात्मक्र वणं का वाचक है? अथवा 
ब्रह्म का? 

पूव पश्च -“अक्षर' शब्द समुदाय शक्ति ( रूढि ) को लेकर अकारादि वर्णो में भ्रयुक्त 
होता है ओर अवयव-शक्ति को लेकर न क्षरः अक्षरः-ईइस प्रकार परमात्मा मे यौगिकरूप 
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भामती 
सर्व॑स्यंव रूपधेयस्य नामधेयारमकत्वात्‌ । सवं हि रूपधेयं नामघेथसम्मिन्नमनुभयते, गोरयं वुक्षोऽयमिति । 
न चोपायत्वात्तत्सम्भेदसम्भवः । नहि धुमोपाया बह्धिषी्धूमसमभ्भिन्ं वह्लिमबगाहते, धूमोऽयं वह्धिरिति, 
किम्तु वेयधिकरण्येन धुमाद्‌ बह्भिरिति । भवति तु नामदेयसम्भिन्नो रूपधेयप्रष्ययो डित्योऽयमिति । जपि च 
श्ब्दानुपायेऽपि रूपधेयप्रत्थये लिङ्खेन्दरियजन्मनि नामसम्भेवो दृष्टः । तस्मान्नामसम्मिन्नाः पुथिन्यादयोऽ- 
म्बरान्ता नाम्ना ग्रथिताश्च विद्धाश्च, नामानि चोडकारात्मकानि तद्रधापतस्वात्‌ । तद्यथा शङ क्गुना सर्वाणि 
पर्णानि संतृण्णानि एवमोङ्कारेण सर्वा वागिति श्रुतेः । अत ॐध्काराह्मकाः पृथित्यादयोऽम्बरान्ता इति 
वर्णा एवाक्षरं न परमात्मेति प्रम्‌ । | 
भामती-व्याख्या 

ते प्रयुक्त होता है। योगाद्‌ रूढिवंलीयसी'-इस न्याय के अनुसार यहां अक्षर" शब्द 
अकारादि वर्णोकाही बोधक दहै। श्रुतिने जो यहु कहा है कि कस्मिन्नु खल्वाकाश ओतश्च 
प्रोतश्चेति । स होवाच॑तदं तदक्षरम्‌” ( बृह्‌ उ. ३।८।७ ) अर्थात्‌ उस अक्षरे मेही आकाश 
ओत-प्रोत है । वह श्रुति का कहना भी वर्णात्मक अक्षर मे घट जाता दै, ्थोकि नामघेय 
( शब्द ) ओर रूपधघेय [ “भागरूपनामभ्यो धेयः” ( वातिक ५।४।३५ ) के दवारा विहित 
स्वार्थाथक धेय प्रत्ययान्त .रूपधेय' शब्द से विवक्षित ] पदाथं मात्र मे तादात्म्य प्रतिपादित 
है-- “वाचारम्भणं विकारो नामधेय” ( छां. ६।१।६ ) । अत एव सभी रूपधेय ( अभिधेय 
प्रपञ्च ) नामधेय ( शब्द ) से सम्भिन्न ( तादास्म्यापस्न ) ही प्रतीत होता है-गौरयम्‌ [यह्‌ 
चतुष्पात्‌ पिण्ड गौः है अर्थात्‌ गकार, अकार भौर विसगंरूप शब्दात्मक है। चायं 
भतूंह॒रि ने प्रपञ्च को शब्द का विवतं या परिणाम मानादहै- 

अनादिनिधनं ब्रह्य शब्दतत्वं यदक्षरम्‌ । 

विवतंतेऽथंभावेन प्रक्रिया जगतो यतः ।। ( वाक्यप. १।१ ) 

शब्दस्य परिणामोऽपमित्याम्नायविदो विदु ॥ ( वाक्यप. १।२० } 
स्वयं प्रन्थकार ने विवते का स्वरूप बताते हुए कहा है - “एकस्य तत्वादप्रच्युतस्य भेदानु- 
कारेणासत्य विभक्तान्यरूपोपग्राहिता विवतेः, स्वप्नविषयप्रतिभासवत्‌” ( वाक्यप. पृ. ५) इस 
प्रकार अक्षर ( शब्द ) मे आकाश।दि पदार्थो का ओत-प्रोत होना उपपन्न हो जाता है | । 

यदि कहा जाय किं शब्द विषय-विशिष्ट ज्ञान का उपाय ( जनक ) होने के कारण 

विषय भौर ज्ञान से सम्भिन्न प्रतीत होता है, वस्तुतः अथंरूप शब्द नहीं होता । तो वंसा नहीं 
कह सकते, वयो धूम अग्नि-विशिष्ट ज्ञान का उपाय होने पर भी "धमोऽग्निः"- इस प्रकार 
विषय से तादात्म्यापन्न प्रतीत नहीं होता, प्रत्युत धूमाद्‌ अग्निःः-इस प्रकार वैयधिकरण्य- 
व्यवहार ही होता है । अतः शब्द ओर अथं का अधिष्ठान ओर अध्यस्तभावहोने के कारण 
ही सम्भेद ( तादात्म्य ) व्यवहार मानना होगा-"डत्थोऽयम्‌' । दूसरी बात यहु भी दहै कि 
जो रूपधेय-प्रत्यय ( अथंविशिष्ट-ज्ञान ) शब्द के द्रा उत्पन्न न होकर प्रत्यक्ष या अनुमानादि 
के द्वारा उत्पादित होतादहै, वहां भी शब्द ओर अथं का सामानाधिकरण्य देख। जाता है। 
अतः शब्द मे अर्थं अध्यस्त होने के कारण शब्द के द्वारा अथं प्रथित अनुविद्ध या तादात्म्यसात्‌ 
किया जाता है। “तद्यथा शंकूना सर्वाणि पर्णानि सन्तृण्णानि, एवमोकारेण सर्वा वाक्‌ 
सन्तृण्णा, ओंकार एवेदं सवम्‌” ( छां. २।२३।३ ) इस श्रुति मे स्पष्ट कहा गया है कि जसे 
किसी शंकु मे सभी पत्ते पिरोए होति है, उसी प्रकार ओंकार में सभी शब्द गुथे है, सभी 
शब्दो मे ग्याप्र होने के कारण ओकार सवंशब्दात्मक है, भौर समस्त पृथिव्यादि प्रपञ्च 
ओंकारात्मक है, अतः पृथिवी से लेकर अम्बर ( आकाश ) पयन्त सकल पदाथं वर्णात्मिक 
भक्षर मे बओत-परोत होने के कारण उक्त श्रुति में अक्षर' पद से श्रोकारादि वणं विवक्षित रहै, 
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एवं प्राप्त उच्यते पर पवातमा ऽक्षरशब्दबाच्यः । कस्मात्‌ ? अम्बरान्तधृतेः - 
पृथिव्यादेराकाशान्तस्य विकारजातस्य धारणात्‌ । तत्र हि पृथिव्यादेः समस्तचिकार- 
जातस्य कालत्रयविभक्तस्य आकाश द्व तदोतं च प्रोतं च इत्याकाशे प्रतिष्ठितत्व- 
युक्त्वा कस्मिन्नु खरवाकाश मोतश्च प्रोतश्च" इत्यनेन प्र नेनेदमक्षरमवतारितम्‌ । तथा 
चोपसंहतम्‌ - "पतस्मिन्नु खल्वक्षरे गाग्यौकाश ओतश्च प्रोतश्च, इति । न चेयमस्बरा- 
न्तधृतिब्रह्यणो.ऽन्यत्र संभवति । यदपि ॐकार पवेदं सर्वम्‌? इति, तदपि ब्रहाप्रतिपत्ति- 
साधनत्वात्‌ स्तर्थं द्रष्टव्यम्‌ । तस्मान्न क्षरत्यदयुते चेति नित्यत्वभ्यापित्वाभ्यामक्षरं 
परमेव ब्रह्य ॥ १० "! 
भामती 
एवं प्राह्ेऽनिधोयते अक्षरं परमात्मेव, न तु वर्णाः । कुतः? अम्बरान्तधुतेः । न 
खश्वम्बरान्तानि पृथिध्यादोनि वर्णा धारयितुमहूंन्ति, किन्तु परमार्मेव । तेषां परमात्मविकार- 
त्वात्‌ । न च नामधेधात्मकं रूपधेयमिति युक्तम्‌ । स्वरूपभेदादुषायमेदादथंक्रियाभेदाच्च । तथाहि - 
शन्दत्वसामान्यात्सकानि धोत्रग्राह्याण्यभिधेयप्रत्ययायं क्रियाणि नामधेयान्यनुभूयन्ते । रूपधेयानि तु 
धटपटादीनि धघटल्वपटल्वादिसामान्यात्मकानि चक्षुरादीन्दियम्राह्याणि मधृषारणप्रावरणादयर्थक्रियाणि च 
भेदेनानुभूयन्ते इति कुतो नामसम्भेदः 7 न च इडित्थोऽयमिति शम्दसामानाधिकरण्यप्रस्यः । न खलु 
शब्दा्मकोऽपरं पिण्ड इत्यनुभवः, किंन्तु यो नानादेशकालसंप्लृतः पिण्डः सोऽयं सन्निहितदेश्षक्षाल इत्यथ; । 
भामती-व्याख्या 
परमात्मा नहीं - यह्‌ पयंवसित हो जाता है । 
सिद्धान्त-भवयव शक्ति के आधार पर भअक्षर' शब्द परमात्मा का ही बोधक है, 
वणं का नहीं, क्योकि यहां "अक्षर' शब्द से वही तत्व विवक्षित है, जिसने अम्बर.पर्थन्त 
( पृथिवी से लेकर आकाश तक सभी ) जगत्‌ को अपने में धारण कर रखा है । अग्बरान्त 
विश्व काधारण वणं करभौ नहीं कर सकते, किन्तु परमात्मा ही प्रपञ्चको धारण कर 
सकता है, क्योकि निखिल जगत्‌ परमात्मा का ही विकार ( विवतं ) है । भकृति ओर विकार 
मं स्वरूप, उपाय ( प्रमाण ) अथंकिया का षेद नहीं होता, किन्तु शब्द ओर अथंमे 
स्वहूपादि का विस्पष्ट भेद पाया जाताहै- शब्द का स्वरूप वर्णात्मक, उपाध ( ग्राहकं 
प्रमाण ) श्रोत्र ओर अथंक्रिया -( प्रयोजन या उपयोग ) विषयावबोधन है किन्तु अभिधेय अथं 
का स्वरूप घट-पटाद्यात्मक, ग्राहक प्रमाण चक्षुरारि इन्द्रिय ओर अर्थक्रिपा जलादि का धारण 
है । इस प्रकार अत्यन्त भिन्न-भिन्न परिलक्षितं होनेवाले नाम ( शब्द ) ओर रूप ( अर्थं ) 
का तादात्म्य सम्भव नहीं हौ सकता । यह्‌ जो कहा जाता है कि "डित्थोऽपरम्‌"- यहाँ पर शब्द 
मौर अथं का तादात्म्य प्रतीत होता है । वह कहना उचित नहीं, वरयोकि डत्थोऽयम्‌'--इस 
प्रतीति का "डत्थात्मकोऽयं पिण्डः ठेसा अभिप्राय नहीं, किन्तु डित्थ जिस पदार्थं की संज्ञा 
है, एसा विविध देश भर काल मे जो स्मयंमाण पिण्ड होताहै, वही यहु दिखाई दे रहा 
है-इसी भाव का पुरातन पद्य मिश्रजी ने तात्पयं टीका ( पृ° २३० ) मे उद्धृत किया है- 
देवदत्तादिशब्देन हदयस्थेन यः स्मृतः। 
चक्षुषापि स एवायं सम्प्रति दृश्यते॥ 
स्मयंमाण संज्ञा शब्द का आपाततः सम्बन्ध हृष्यमान पिण्ड के साथ अवश्य भवभासित होता 
दै, किन्नु वह उपलक्षक के रूप में तटस्थ ही होता ह, विकल्प ज्ञान में समाविष्ट नहीं होता, 
जेसा कि मिश्रजीने ही अन्यत्र (ता० टी° पृ २३० में) कहा ह--“शब्दस्तु सम्पातायातो 
न निवेशयत्यात्मानम्‌ इन्दरियजे विकल्पे 1“ [ इस प्रकार आभोग प° २१० के पाद-टिप्पण में 
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भामती 

संज्ञा तु गृहीतसम्बन्धेरत्यन्ताभ्यासात्‌ पिण्डाऽनिवेशञिन्येव कंस्कारोटावसम्पातायाता स्मयते । ययाहुः-- 

"धत्सज्ञास्मरणं तत्र॒ न तदप्यन्यहैतुकम्‌ । 

पिण्ड एव हि दृष्टः सन्‌ सज्ञां स्मारयितुं क्षमः ॥ 

सज्ञा हि स्मय्यंमाणापि प्रत्यक्षत्वं न बाधते | 

संज्ञिनः सा तटस्था हि न रूपाच्छादनक्षमा ।\' इति । 

न च वर्णात्तिरिक्ते स्फोटात्मनि अलोकिकेऽक्षरपदग्रसिद्धिरस्ति लोके। न चेष प्रामाणिक इत्यु- 

परिषत्‌ भ्रवेदयिष्यते । निरूपितं चास्पाभिस्तत्वविन्दौ । तस्माच्छोत्रप्राह्याणां वर्णानामम्बराग्तधृतेरनु- 
पपत्तेः समुदायप्रसिद्धिबाधनाद्‌ अवयवप्रसिद्धघा परमाःमेवाक्षरमिति सिद्धम्‌ । ये तु प्रधानं पुवंपक्षपित्वाऽ- 


भामती-ग्याख्या 

जो सम्पादक ने लिखा ह-““संज्ञा तु पिण्डाभिनिवेशिन्येव- इत्यत्र पिण्डानिवेशिन्येव इति 
युक्तमाभाति"” । वह अत्यन्त युक्ति-युक्त हे, क्योकि न्यायवात्तिक की तात्पयेटीका मेवैसाही 
सन्दभं उपलग्च हं ] । पिण्ड को देखकर उसकी संज्ञा का स्मरण उन व्यक्तियों के द्वारा किया 
जाता ह, जिन्होने संज्ञा ओर संज्ञी की सङ्गति का ग्रहण पहले कर रखा हं । इस सङ्खति-ग्रहण 
से जनित संस्कार जब-जब उद्बुद्ध होते है, तब-तवब संज्ञा का स्मरण होता रहता है, अत एव 
संज्ञीरूप पिण्ड को ही ब्ृद्ध न्यायाचार्यो ने संज्ञा कास्मारकमानाहै- 

यत्‌ संज्ञास्मरणं तत्र॒ न तदप्यस्यहेतुकम्‌ । 

पिण्ड एव हि दृष्टः सन्‌ संज्ञां स्मारयितुं क्षमः॥ 

संज्ञा हि स्मयंमाणापि प्रत्यक्षत्वं न बाघते। 

संज्ञिनः सा तच्स्थाहि न रूपाच्छादनक्षमा।) 
[ किसी पिण्ड को देखकर जो उसकी संज्ञा ( वाचक शब्द ) का स्मरणदहोताहे.वहुभी 
पिण्डगत शब्द-तादात्म्यापत्तिरूप हेतु से जनित नहीं होता किं उसका गमक हो जाता। 
सल्िहित पिण्ड ही प्रत्यक्ष हीकर उस संज्ञाका स्मरण करने में सक्षम होताहं । स्मर्यमाण 
संज्ञा पिण्ड की प्रत्यक्षता का बाधक नहीं, संज्ञा तटस्थ (विषय में निविष्टन) होने के कारण 
विषय के स्वरूप की आच्छादिका ( व्यवसायिका) नहीं होती । फलतः पिण्डविषयक 
सविकल्पक मे भी अभिलाप-संसगं-विषयकत्वरूप पारिभाषिक कल्पना का अभाव होने के 
कारण प्रस्तुत लक्षण घट जाता है,जो कि बौद्धो के छिए्‌ अनिष्ट मौर नैयापिकादिके लिए 
अभीष्टहै]) 

वर्णो से अतिरिक्त स्फोटनाम के अलौकिक शब्दके छिएतो लोकमे कहीं भी अक्षर 

पद का व्यवहार नहीं होता ओर स्फोट कोई प्रामाणिक पदाथ भी नहीं-यह भागे चलकर 
कहा जायगा ओर हम ( वाचस्पति मिश्र ) ने तत्वविन्दु मे स्फोट कौ अप्रामाणिकता पर 
पृष्कल प्रकाश डाला दहै- 

मीयमानपरित्यागो बाधके नासति स्फुटे। 

दृष्टात्‌ कार्योपपत्तौ नादृष्टपरिकल्पना ॥ ( त° विन्दु° पृ० ८) 
[ अर्थात्‌ जब तक कोड प्रबल बाधक उपलन्ध न हो, तब तक प्रमीयमान्‌ ( प्रमाण-सिद्ध ) 
वर्णात्सिक शब्द का परित्याग नहीं किया जा सकता । अनुभवसिद्ध वणंरूप दष्ट साधनसे ही 
जब अर्थावबोधरूप कायं सम्पन्न हो जाता है, तब स्फोटरूप अदृष्ट ( अननुभूयमान ) पदां कौ 
कल्पना नहीं कौ जा सकती ] । परिशेषतः श्रोत्र के दवारा गृहीत होनेवाले वर्णादमक अक्षर में 
पृथिव्यादि भकाशन्त भरूत-वगं का धारण सम्भव नहीं, एवं अक्षर' पद का समुदायःप्रसिद्ध 
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स्यादेतत्‌-- कार्यस्य चेत्कारणाधीनत्वमम्बरान्तधुतिरभ्युपगम्यते, प्रधानकार- 
णवादिनोऽपीयमुप पद्यते । कथमम्बरान्तश्तेत्रहात्वपरतिपत्तिरिति ? 
अत उत्तरं पटति - 
साच प्रज्ञा .ननत्‌ ॥११॥ 
खा चाम्बरान्तघृतिः परमेश्वरस्यैव कमं । कस्मात्‌ ? प्रशासनात्‌ । प्रशासनं 


भामती 

नेन सूत्रेण परमात्मेवाक्षरमिति सिडधान्तयन्ति, तेरम्बरान्तधुतेरिस्यनेन कथं प्रधानं निराक्रियत इति 
वाच्यम्‌ । अथ नाधिकरणत्वमात्रं धृतिः अपि तु प्रशासनाचिकरणता । तथा च धूतिः -- एतस्य वाक्षरस्य 
प्रशासने गाति सूर्याचन्द्रमसौ विधृतौ तिष्टतः' इति । तथाप्यम्बरान्तधृतेरित्यनयंकम्‌ , एतावद्रक्तन्यम -- 
अक्षरं प्रशासनादिति । एतावतैव प्रधाननिराकरणसिद्धेः । तस्माद्र्णाक्षरतानिराक्कियेवास्यायंः । न च 
स्थूलादीनां वर्णेषवपर तरस्य लमित्यादिनिषेधानुपपततेवंणेषु॒शङ्खेव नास्तोति वाच्यम्‌ , नक्यवदयं परा्िपुवंका 
ए प्रतिषेधा भवम्ति, अ्राेष्वपि नित्यानुवादानां दक्शनात्‌ । यथा नान्तरिक्षे न दिवीत्यग्निचयननिषेधा- 
नुवावः । तस्माद्‌ यत्किञ्चिदेतत्‌ ।॥ १० । 

्र्ञासनमाज्ञा चेतनधर्मो नाचेतने प्रधाने वाऽब्याकृते वा सम्भवति । न च मुख्यायंसम्भवे कूलं 


मामती-~व्याख्या 
( रूढ ) कोई अथं लोक में प्रसिद्ध नहीं, अतः "न क्षरतिः--इस प्रकार योगार्थंरूप परब्रह्म ही 
विश्व का आधार सिद्ध होता ह्‌) 
श्री भास्कराचायं ने इस अधिकरण मे शांकर मतानुसार किए गए पूर्वपक्ष का खण्डन. 
करते हए प्रवान ( प्रकृति ) तत्त्व को पूवंपक्च मे प्रस्तुत किया दै --““केचिदक्षरशब्दस्य वणे 


प्रसिद्धत्वादक्षरमोक।र इति पूरवपक्षयन्ति वंयाकरणदशेनं च स्फोटशब्द इत्यवताये गकारादि 
वर्णा एव शब्दा इति व्यवस्थापयन्ति । तदेतदधिकरणेनासम्बद्धम्‌ । प्रधानस्य तु युज्यत, 
विकारधर्माणां कारणप्रसक्ते” ( भास्कर० प° ५४) । वह्‌ भास्करीय प्रस्तुतीकरण उचित 
नहीं, क्योकि “अम्बरान्तधुतेः' - इस हेतु कै द्वारः प्रधानतत्व का निराकरण क्योकर होगा ? 
क्योकि अम्बरान्त भूत-वगं कौ धारकता प्रधान मे भी उपपन्न है । 

भास्कराचायं ने जो “सा च प्रशासनात्‌" ( त्र. सू. १।३।११ ) इस सूत्र के दवारा प्रधान 
का निराकरण करते हुए कहा है--“"एतस्यैवाक्षरस्य प्रशासने गाग सूर्याचन्द्रमसौ विधृतौ 
तिष्ठतः ( बृह. उ. ३।८।९ ) इति प्रशासनमाज्ञापयितृत्वं चेतनधमं” । वहु कहना भो उचित 
नहीं, षयोकि इस प्रकार अम्बरान्तवृति का अथं यदि प्रशासनाधिकरणता मान लिया जाता 
है, तब भी “अम्बरान्तधतेः"--यह्‌ सूत्रांश अनर्थकं हो जाता है, तब तो “अक्षरं प्रशासनात्‌” 
रेषा एक सूत्र बना देना चाहिए था, इतनेमात्र से प्रधान-तत्तवत का निराकरण सम्पन्न हो 
जाता । अतः वर्णात्मक अक्षर का निराकरण करनादही यहाँ उचित है, प्रधान का नहीं। 

भास्कराचायेने जो कहा है कि "'मस्थृलादि च तस्मिन्नुपपत्तेः अर्थात्‌ वर्णात्मक 
अक्षर मे स्थृलत्वादि प्रसक्त (प्राप्त) ही नही, तब ! अस्थलमनणु" ( बृह्‌. उ. ३।८।८ 
इत्यादि वाक्यों के द्वारा वर्णात्मक अक्षर मे स्थृरुत्वादि का प्रतिषेध अप्रसक्तप्रतिषेध होने के 
कारण अनुपपन्न है । वह्‌ कहना भी उचित नहीं कथोकि निषेध सदेव प्र पतिपूवंक ही होता दै-- 
ेसा कोई नियम नही, अप्राप्त-स्थल पर भी प्राप्त नित्य निषेध का अनुवाद देखा जाता है, 
जेसे कि इशिका-चयन के सन्दभं में कहा गया है - "नान्तरिक्षे न दिवि" अर्थात्‌ अग्निचयन 
कमे के लिए जो श्येन पक्षी के आकार का स्थण्डिल बनाया जाता है, उसके लिए अन्तरिक्ष 
(आकाश ) भौरद्ुमे ईट की चुनाई नहीं करनी चाहिए'-एेसा निषेध भप्रसक्तप्रतिषेध 
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दीद भूयते -"पतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने गामि सूयोचग्द्रमसौ विधतो तिष्ठतः 
( ब्रु ३।८।९ } इत्यादि । प्रशासनं च पारमश्वरं कमे । नाचेतनस्य प्रधानस्य प्रशासनं 
भवति । न शचेतनानां घराददिकःरणानां खदादीनां घटादिविषयं प्रशासनमस्ति ॥११। 
| भन्यंभातर वृत्ते । १२॥ 

अन्यभावव्याचुत्तेश्च कारणाद्‌ ब्रहमेवाक्षरशष्दवाच्यम्‌ । तस्यैवाम्बरान्तधतिः कमं 
नन्यस्य कस्यचित्‌ । कमिद्मन्यभाचब्याचत्तरिति ? अन्प्रस्य भावोऽन्यभावः, तस्माद्‌ 
भ्यचृत्तिरन्यभावव्याचरत्तिरिति ¦ पत दुक्तं भवति - यदन्यद्‌ ब्रह्मणो ऽक्षरशब्दवाच्यमि- 
हाशङ्कधते तद्धाव!दिदमम्बरान्तविधारणमक्षरं व्यावर्तयति श्रतिः - तद्वा पतदक्षरं 
-गाग्येदष्टं द्रष्रधतं ोत्रमतं मन्त्रविज्ञातं विज्ञातः , व° ३।८।११ ) इति । तत्रादष- 
त्वादिव्यपदेशः प्रधानस्यापि संभवति, द्रष्टुत्वादिव्यपदेशस्तु न संभवति, अचेतन 
त्वात्‌ । तथा नार“ दतो ऽस्ति द्रष्टु नान्यदतोऽस्ति ्ोढ्‌ नान्यदतोऽस्ति मन्त्‌ नान्य 
दतोऽस्ति विन्ातृ, इत्यात्ममेदभरतिषेधात्‌ न शारीरस्यःप्युपाधिमतो.क्षरशब्दवाच्य- 
त्वम्‌ , 'अचश्चुष्क प्रश्चोन्नमवागमनः' (० ३।८।८) इति चोपाधिमत्ताप्रतिषेधात्‌ । न हि 
6 र" - = भामती 
पिपतिषतीतिव्ुाक्तत्वमुचितमिति भावः ।। ११।। 

अम्बरान्तविधरणस्यःक्षरस्येह दराद्यदन्यदरर्णा वा प्रधानं वाऽत्याकृतं बा तेषामन्येषां भावोऽन्यभाव. 
स्तमत्थन्तं ब्यावत्तंयति श्रुतिः -- तद्वा एतदक्षरं गार्गोत्यादिका । अनेनैव सूत्रेण जीबस्याप्यक्षरता निषिद्धे. 
त्यत आह ® तथा इति ® । नान्यदित्यादिकया हि श्वुस्याऽऽह्मभेदः प्रतिषिध्यते । तथा चोपाधिभेदभिन्ना 
जीवा निषिद्धा भवन्त्यमेदाभिधानादित्ययंः । इतोऽपि न शारीरस्याक्षरज्ञग्दतेत्याह॒ ® अचक्षुष्कम्‌ 
इति ® । अक्षरस्य चक्षुराद्युपाधि वारयन्तौ शुत्तिरोपाधिकस्य जोवस्थाक्षरतां निषेधतीध्यथंः । तस्माष्रणं- 
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भामती~व्याख्या 
है, क्योकि आकाशमे निराधार ईटोंका चयन कभी सम्भव ही नहीं, अतः आकाश में स्वतः 
सिद्ध चयनाभाव का अनुतादमात्र उक्त वाकयके द्वारा किया जाता है । फलतः भास्करीय 
भालोचना निराधार है।॥ १०॥ 


"एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने गागि ! सूर्याचन्द्रमसौ विधृतौ तिष्ठतः ( बृह्‌. उ. 
२३।८।९ ) इस श्रुति मे प्रतिपादित प्रशासन चेतन का धमं है, अतः प्रधान ओौर अव्यक्तादि 
अचेतन पदार्थो मे नहीं रह सकता । यद्यपि "रर पिपतिषति" इत्यादि प्रयोगो के आधार 
पर इच्छादि चेतन-धर्मो का गौगरूपण ब्यवहार जड पदार्थोमेभीहो जाता हं । तथापि 
मख्पार्थं के सुभ होने पर गौमं का ग्रहण नहीं किया जाता, अतः प्रक्रान्त प्रशासक 
परमात्मा ही सिद्ध होत। ह, शयः, प्रधान पा अव्णक्तं नरीं।॥ ११॥। 

आकाशान्त पदार्थो करे तिधःरक ब्रहारूपं क्षर तत्व से भिन्न जा वणं ( शब्द), 
प्रधान ( प्रहृति ) या अव्यक्तरूप धाव पदारथं आल्द्धत ह, उन भाव पदार्थो से इस सिद्धान्तित 
ब्रह्मरूप भक्षरतत्छ को श्रुति भिन्न पर रही है-- "तद्वा एतदक्षरं गा अदृष्टं हृष्ट्‌"" ( बृह्‌. उ. 
३।८।११ ) । अर्थात्‌ यह्‌ ब्रह्मरूप अक्षर तत्त्व शब्दादि जड पदार्थो से भिन्न है, क्योकि यहं 
द्र है, प्रधानादि जड़ पदार्थो को द्रष्टा नहीं कहं सकते । इसी सूत्रके द्वाराजीव मे भी 
अभिमत भअक्षरत्व का निरास हो जाता है, क्योकि अन्यभाव { अन्यत्व या मेद ¦ की उपावृत्त 
श्रुति कर रही है- “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा" ( बृह उ. ३।५।२२ ) अर्थात्‌ इस अक्षर तततव से 
भिन्न कोई द्रष्टा नहीं । इस लिए भी शारीर ( जीव) मे अक्षरात्मकता नहीं, वथोकिं अभिमत 
भक्षर तत्तव “अचक्षुष्कम्‌” ( चक्षुरादि उषाधिपों से रहित) है, किन्तु जीव चक्षुरादि 
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३७६ ब्ह्मसृत्रशाङ्रमाभ्यम्‌ [ भ. १पा.३स्‌. १३ 


निख्पाधिकः शारीरो नाम भवति । तस्मात्परमेव व्रह्याक्षरमिति निश्चयः | १२॥ 
ज ~ प कन्नड >> ~ 
| । र 
( ४ देक्चतिरूमेन्यपदेशाभिकरणम्‌ । मर १३) 
श्रतिकमग्य पदेश्चार'.; ॥ १३ ॥ 

"पतद्रे सत्यकाम परं चापरं च ब्रह्म यदूँकारस्तस्माद्धिद्वानेनेनेवायतनेनेकतरम- 
न्वेति, इति प्रत्य यते - "यः पुनरेतं त्रिमात्रेणोमित्येतेनै वाक्षरेण परं पुरुषममिभ्या- 
योत' ( भ्र० ५।२.५ ) इति । < 

किमस्मिन्वाक्ये परं ब्रहााभिष्यातव्यमुपदिश्यते गएदोस्विद्‌ परमिति । पतेनेवा- 
यतनेन परमपर वेकतरमन्वेतोति प्ररुतत्वात्वंशथः । 

तत्रापरमिदं ब्रह्मेति प्रा्षम्‌ । कस्मात्‌ ? "स तेजस सूरये संपन्नः", "स सामभिर- 
न्नीयते ब्रह्मलोक, इति च तद्विदो दे शपरिच्छन्नस्य फलस्योच्यमानत्वात्‌ । नहि पर- 
बरह्मविदेशपरिच्छिन्नं फलमदनुवतेति युक्तम्‌ , सवेगतन्वात्परस्य ब्रह्मणः । नन्वपर- 
बरह्मपरिग्रहे पर पुरुषमिति विशेषणं नोपपद्यते । नेष दोषः, पिण्डा वेक्षया प्रणस्य पर- 
त्वोपपत्तः । 

भामतौ 


प्रषानान्याकृतजीकानामसस् भवात्‌ सस्भवार्च परमाटमनः परमात्म बाक्ञरमिति सिद्धम्‌ ॥ १२॥ 
वषड, 


काय्यंब्रह्य जनप्राप्तिफलत्व!दयभेदतः । 
दर्ञंनध्यानयोर्ध्येयमषरं ब्रह्म गम्यते ॥ 
ब्रह्म वेद ब्रह्मेव भवतोति धते: सवं गतपरब्रह्मवेदने तद्धावापत्तौ स॒ सामभिरन्नीयते ब्रह्मलोक 
भिति न देशविज्ञेषभ्रा सिख्पपश्ते । तस्मादपरमेव त्रटोह ध्येयत्वेन चोद्यते । न चेक्षणरय लोके तत्त्वविष- 


भामती-~ग्भास्या 
उपाधियो से युक्त है, अतः वह अम्बरान्त जगत्‌ का विधारक अक्षर तततव कदापि नहींहो 
सकता । फख्तः वणं ( शव्द ), प्रधान, अव्याकृत ओौर जीव मे अक्षररूपता सम्भव न होने के 
कारण परमात्मा ही अन्नीष्ट अक्षर तत्त सिद्ध होतादहै। १२॥ 
` अनकक" 
चिषय -- “यः पुनरेतं तरिमात्रेणोमित्येतेनेवक्षरेण परं पुरुषमभिध्यायीत" (प्र. उ. ५।५) 
अर्थात्‌ “जो व्यक्ति दस परम पुरूष का तीन मात्रावाते "ओप" अक्षर के माध्यम से ध्यान 
करता है, वह्‌ ब्रह्मटोक मं जाकर परब्रह्म + दशं केर लेता है'--इस श्रति भे परं पृरुष' 
विचारणीय है। 
संश्चय-श्या उत्तः वाक्यम्‌ भष्‌ भरता ( दिरिण्नयभे ) का द्प्तं व्रिहित है? अथवा 
पर ब्रह्मका? 
पूचपक्ष- =. ॥ = 
कायब्रहय अनप्राक्तिफरत्वादथभेदतः । 
दशंनध्पानयो्ध्येयमपरं ब्रह गरते।) 
“ब्रह्य वेद ब्रह्मैव भवति" ( मुण्ड. २।२।९ } इस श्रू ति मे कथित पर ब्रहमकारही यदि उक्त 
श्रुति में "परम पुरुष" पद से प्ररुण किया जाता है, तब उसके दशंन से ब्रह्मरूपता की प्रापि 
हो जाने के कारण उक्त स्थल पर “स सामभिरुन्नीयते ब्रह्मखोकम्‌"' ( प्रश्न. ५।५ ) इस प्रकार 
बरहालोकरूप विशेष देण की भराति सम्भव नीं रह्‌ जाती, अतः यहां अपर ब्रहम ( हिरण्यागनं ) 








ईश्चणीयस्य ब्रह्मत्वम्‌ ] दिन्दोसदितभामतोसंबलितम्‌ ३७७ 


इस्येषं प्राप्ते ऽभिधीयते परमव त्रह्महासिध्यातव्यमुपदिष्यते। कस्मात्‌ ? 
ईश्चतिकर्मग्यपदे शात्‌ । इेश्चतिर्द शनम्‌ । दर्श नव्याप्यमो क्चषतिकम । हश्चतिकमेर्वेनास्याभि 
भ्यातम्यस्य पुरुषस्य चाक्यशेषे व्यपदेशो भवति-'स एतस्माज्जीवघनात्परात्परं पुरिशयं 
पुरुषमीश्चतेः इति । तत्राभिध्यायतेरतथाभूतमपि वस्तु कमे भबति; मनोरथकल्ित- 
स्याप्यमिभ्यायतिकर्मत्वात्‌ । रश्चतेस्तु तथाभूतमेव वस्तु लोके कम ॒टरृ्टमित्यतः परमा- 
प 1. यमी 
यत्वेन प्रसिद्धेः परस्येव बरह्मणस्तथाभावाद्‌ ध्यायतेश्च तेन समानविषयत्वात्परब्रह्यविषयभेव ध्यानमिति 
साम्प्रतम्‌, समानविषवश्वस्यैवाऽसिद्धेः परो हि पुरुषो ध्यानविषयः, परात्परस्तु वक्चनविषयः । न च 
तत्व विषयमेव मवत दलनम्‌, अनुतविषयस्यापि तस्थ दक्शनात्‌ । न च मननं दशनं, तच्च तत्त्व विषय- 
मेवेति साम्प्रतम्‌, मननाद्धेदेन तत्न तत्र दशंनस्य निर्देशात्‌ । नच मननभपि त्कापरनामावहयं तस्व 
विषयम्‌ , यथ।हुः--तर्कोऽप्रतिष्ठः' इति । तस्भादपरमेव ब्रह्यह्‌ ध्येयम्‌ । तस्य च परत्वं शरीरपेक्षयेति । 
एवं प्राक्च उच्यते । 
ईक्षणध्यानयोरेकः काय्यंकारणभूतयोः ! 
अथं ओौत्सगिकं तर विषयत्वं तयेक्षतेः ॥\ 
ध्यानस्य हि साक्षात्कारः फलम्‌ । साक्षात्कारश्नोससगं तस्तस्व बिषयः । ववचिततु वबाघकोपनिषाते 
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भामती ~-उ्पाल्या 

काही ध्यानं विहित है, उसका ही फल ब्रह्मलोक हे \ 

शङ्खा--उक्त वाक्य कै गन्त मे कहा है --““एतस्माज्जीवधघनात्‌ परात्पर पुरिशयं 
पुरुषमीक्षते" । ईक्षण ( दशंन ) लोक मे परमाथं विषयक ही प्रसिद्ध दै, अतः परब्रह्म का ह 
क्षण न्याय-प्राप्त ह, उसी दृ्षणीय ब्रह्म क्रा ही वाक्य के भारम्भ मे ध्यान-विधान 
मानना होगा । 

सपाघान-- ईक्षण भौर ध्यान में यह्‌ समानविषयता सम्भव नहीं, अपितु अथ-भेद 
( विषयभेद ) है, क्णोक्ि प्र पुरुष ( हिरण्यम ) ध्यान का विषय ओर परात्पर ब्रह्य 
ईक्षण ( दशं ) का विषय हाता है, अत्तः वाक्प्र के उपसंहार मँ दशंनविषयत्वेन परब्रह्म का 
प्रतिपादन होन परभी आरम्भ मं ध्यान-वरिषधत्वेन अपर ब्रह्य ( हिरण्यगभं ) काडहौ प्रहुण 
करना चाहिए । दूसरी बात हभ है कि सतपाधविपयक ही सवत्र दशंन विहित होता 
है रेसा कोई लिलम नही, कोक "ते ध्यानपोगानुयत्ता अपश्यन्‌ देवात्मशक्त स्वगृर्ण॑नि- 
गृढाम्‌"” ( वेता. १।२ ; द्या वाक्यो म ्रङृति-जंसे अनत { असत्य या बाधित | विषय 
काभी दशंन अभिहित रै) दणंनके हवुभूत मनन-ध्यानाददि का भरी तकवविषयक होना 
अनिवायं नहीं, कथोक्रि मनन नामहै तकंका ओर तकंकं विषयमे कहा गया है-- “तक 
प्रतिष्ठः” ( म. भा. ३।३१३।११७ ) अथात्‌ तक अतच्वविषयक भ होता है, अत उसे एक 
विषय पर प्रतिष्ठित नहीं कहा जाता । यह जो कहा गया है कि "परं पुरुषमभिध्यायीत" -- 
बहा हिरण्यगरभेरूप व्येव ब्रह्मम भी परत्वं का सामज्ञसय ईस प्रकार हो जातादै कि 
हिरण्यगर्भरूप सूत्रात्मा स्थर शरीर (विराट्‌ ) का अपेक्षा पर है, शरीर की अपेक्षा प्राण 
पर है ओर हिरण्यगभ्ष समष्टि प्राण का अभिमानी है । 

सिद्धान्त-- 

टक्षणध्यानयोरेकः कायंकारणभूतयोः । 

* अथं ओत्सर्गिकं तत्वविषयत्वं तथेक्षरे* ॥ 

ईक्षण ( साभात्कार ) भौर ध्प्रान क्रा करा्येकरारणभाव माना जात। है । ध्यानं कारण 





॥ 
३४८ ब्ह्मसूत्रशाङ्करभाष्यम्‌ [अ.१पा.३स्‌. १३ 
त्मेवायं सम्यग्दशनविषयभूत ईक्ष तिकमेस्वेन व्यपदिष्ट इति गम्यते । स एव चेह पर. 
पुरुषशब्दाभ्यामभिष्यातव्यः प्रत्यभिज्ञायते । नन्वभिध्याने परः पुरुष उक्तः, इक्षणे तु 
परात्परः, कथमितर इतरत्र प्रत्यभिज्ञायत इति ? अच्रोच्यते- पर पुरुषशब्धौ तावदुभ- 
यत्र साधारणौ । नचात्र जोवघनशब्देन प्ररतो ऽभिध्यातव्यः परः पुरुषः परासरद्यते, 
येन तस्मात्परात्परोऽयमीक्षितव्यः पुरुषोऽन्यः स्यात्‌। कस्तहि जीवधन इति ? 
उच्यते - घनो मूर्तिः । जीवलक्षणो घनो जोवघनः। सेन्धवल्िर्यवद्यः परमात्मनो 
जोवरूपः लिदयभाव उपाधिङृतः परश्च विषयेन्द्रियेभ्यः सोऽत्र जोवघन इति । 
अपर आह -'स सामभिरुन्नीयते ब्रह्मलोकम्‌ इत्यतीतानन्तरवाक्यनिर्दिष्टो यो 
ब्रह्मलोकः परश्च लोकान्तरेभ्यः सोऽत्र जोवघन इत्युच्यते । जीवानां हि सर्वेषां करणप. 
भामती 
सम।रोपितगोचरो भवेत्‌ । न चासव्यपवादे शक्य उत्सगस्त्यक्तुम्‌ । तथा चास्य ततव विषयत्वात्तत्कारणस्य 
व्यानस्यापि तत्त्वदिषयत्वम्‌ । अपि च वाक्यशेषेणेकवाकयत्वसम्भवे न वाक्यभेदो युज्यते । सम्भवति च 
पर पुरषविषयत्वेनाथंप्रत्यभिन्ञानात्‌ समभित्याहा राच्चेकवाक्यता । तदनुरोधेन च परात्‌ पर इत्यत 
परादिति जीवघन विषयं द्र्टभ्यम्‌ । तस्मात्‌ तु परः पुरुषो ध्यातन्यश्च द्रष्टव्यश्च भवति। तदिदमुक्तम्‌ 
® न चात्र जोवघनशन्देन प्रकृतोऽभिध्यातव्यः परः पुरषः परामृदयते € ! किन्तु जीवधनात्‌ परात्‌ परो यो 
ध्यातष्यो द्रष्ट्यश्च तम्रेव कथयितुं जोदघनो जीवः वितेयभावम्‌पाविर।<1रन्नः स उच्यते। स साम. 
भिर्जनीयते ब्रह्मलोकप्नित्यनन्तरवाक्यनिदिष्टो ब्रह्मलोको वा जीघनः । स हि समस्सकरणात्मनः सूत्राह्मनो 








भामती~ग्याल्या | 
है ओर साक्षात्कार ध्यान काफल है । यहु जो कटा जातादहै कि साक्षात्कार तात्तिविकं वस्तु 


को विषय करता है, वह॒ एक ओौतसगिक ( सामान्य ) नियम है, कहीं-कहीं बाधक प्रमाण के 
उपस्थित हो जाने पर उस नियम का अपवाद भी हौ जाने से साक्षात्कार अतक्वविषयक 
( समारोपित-विषयक } भोटहो जाता है किन्तु अपवाद के न होने पर ओौत्सगिक नियम का 
त्याग नहीं किया जा सक्ता । प्रहृत में कोई वाधक उषलन्ध नहीं, अतः साक्षात्कार ( ईक्षणं ) 
सत्य वस्तु ( निगुण ब्रह्य ) कौ विषय करता है, अतः साक्षात्कार का कारणीभरत ध्यान भी 
तत्वविषयक ही होगा । 

दूसरी बात यह भीदहै कि र्सी वाक्य की अपने वाक्य-ेष के साथ एकवाक्यताके 
सम्भव होने पर वाक्य-भेद युक्तियुक्त नहीं गाना जाता । ईक्षण ओर अभिध्यान में परमपुरुष. 
विषधकत्व की प्रत्यभिज्ञाहो रही है एवं ईक्षण भौर ध्यान का समभिब्धाहार ( एक वाक्य मे 


निर्देश ) भी है । कथित विषवःप्रत्मभिज्ञान एव ईक्षण ओर ध्यान ॐ समभिव्याहार के अनुरोध 


से परात्परम्‌"--परहां पर "परात्‌ का अथे (जीवधनात्‌ः एसा ही पय॑वसित होता है, क्योकि 
वाक्यशेष मे कटा दै “स एतस्माज्जीवघनात्‌ परात्पर ' । फलतः परमपुरुष ( निर्गुण 
ब्रह्म ) ही यहां ध्यातव्य ओर द्ष्टव्यरूप से प्रस्तुत किया गथा है । भाष्यकार ने यहो कहा 
हैन चात्र जीवधनशब्देन प्रकृतोऽभिधातव्यः परः पुरुषः परामृष्यते ।" अर्थात्‌ यहां 
(जीवधन शब्द के हारा प्रहृत ध्यातव्य पुरुप का ग्रहण नहीं किया गया किं द्रष्टव्य पुरुष उस 
( ध्यातव्य ) से भिन्न सिद्ध होता। क्िन्तुजो जीवधन इन्दरियादिसे पर है, उससे भी परे 
ध्यातव्य ओर द्रष्टव्य तत्न का निर्देश करने के लिए जोवधन कौ ध्पातव्य वस्तु (ब्रह्म) कै 

चित्यभाव ( अत्परूप या अंशात्मक ) कहा गया है। उपाधिके हारा जीव मे खिल्यभाव 
( स्वल्पीभाव ) प्राप्त हुआ है । अथवा “स सामभिरुत्रीयते ब्रह्मलोकम्‌” दस पूरव॑वरतीं वाक्य 

नदिष्ट ब्रह्मलोक को (जीवचन' कहा है, व्थोकि वह्‌ ¦ ब्रहमटीक ) लोकान्तरसे पर एवं 









दहराकाशस्य ब्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दीसदितभ।(मतीसंवलितम्‌ ३४९ 


रित्रतानां सर्वकरणात्मनि हिरण्य गभे ब्रह्मखोकनिवासिनि संधातोपपत्तेभेवति ब्रह्मलोको 
जोवधनः । तस्मात्परो यः परमान्मिक्षणकमेभूतः स पवाभिध्यानेऽपि कमेभूत इति 
गम्यते । परं पुरुषमिति च विशेषणं परमात्मपरिव्रह एवावकल्पते । परो हि पुरुषः पर- 
मामेव भवति, यस्मात्परं किचिदन्यन्नास्ति; "पुरुषान्न परं किचित्‌ सा काष्ठा सा परा 
गतिः, इति च श्चत्यन्तरात्‌ । "परं चापरं च ब्रह्म यरदोकारः इति च विभञ्य, अनन्त 
रमोकारेण परं षुरुषममिध्यातञ्यं ब्रवन्परमेव ब्रह्म परं पुरुषं गमयति । "यथा पादोद्र- 
स्त्वचा विनिर्मुच्यत पवं ह वै स पाप्मना चिनिमुच्यते' इति पाप्मविनि्मोकफलवचनं 
परमात्मानमिहदामिध्यातभ्यं सूचयति । अथ यदुक्त-- परमात्माभिध्यायिनो न देशपरि. 
च्छिभ्नफलं युज्यत इति, अश्रोच्यते-त्रिमारर्णोकारेणालम्बनेन परमात्मानममिध्यायतः 
फलं ब्रह्मलोकप्रा्तिः, कमेण च सम्यग्द शंनोत्पत्तिरिति क्रममुक्त्यभिप्रायमेतद्भविष्यती- 
त्यदोषः ।। १३।। 


ग्न्य कयि 


( ५ दहराधिङ्रणम्‌ । घ॒ १४-२१ ) 


दहर उन्तरेभ्यः ॥ १४ ॥ 

"अथ यदिदमस्मिन््रह्मपुरे दहरं पुण्डरीकं वेरम दहरोऽरिमन्नन्तराकाशस्तस््मिन्‌ 
यदन्तस्तदन्बेष्टव्यं तद्वाव विज्ञिल्ञासितभ्यम्‌ ( छा. ८।१।१९ | इत्यादिवाक्यं समाम्ना 
भामती 
हिरण्यगभंस्थ भगवतो निवासभूमितया करणपरिवृत।नां जीवानां तत्र सङ्घात इति भवति जोवधघनः । 
तदेवं त्निमात्रोद्धु\रायतनं परमेव ब्रह्मोपास्यम्‌ । भत एब चास्य देशविज्ञेषाधिगतिः फलमुपाधिमत्वात्‌ , 
क्रमेण च सम्य.वर्धंनोत्पत्तो मुक्तिः । ब्रह्म वेद ब्रह्मेव भवति' इति तु निरुपाधिब्रह्मवेदनविषया शतिः । 

अपरं तु ब्रहमोकेकमात्रायतनमुपास्यमिति मन्तव्यम्‌ ।। १३ ॥ 
न्क 
“क्थ यदिदमस्मिन्‌ ब्रह्मपुरे दहरं सुचमं गुहाभ्राय पुण्डरोकसन्निवेशं वेम दह रोऽस्मिःनन्तराका- 
्ाहतस्मिन्यदन्तस्तदन्वेष्टत्यम्‌' । आगमाचाय्य पदेशञाभ्यां क्षवणं तदविरोधिना तकण मननं च, 
तदन्वेषणं तत्पूवंकेण चादरने रम्तय्यंबोघंकालासेदितेन ध्यानाभ्यासपरिषाकेण साक्षात्कारो विज्ञानम्‌ । 





भामती-ग्याख्या 
"जीवानां घनो यम्मिन्‌"--ईइस व्युत्पत्ति के आधार पर व्यष्टिकिरणाभिमानी समस्तजीवों के 
घनरूप ( सम्टिभूत हिरण्यगर्भ } का निवासस्थान ब्रह्मलोक है । इस प्रकार त्रिमात्रक ओंकार 
छा आयतन परब्रह्म ही उपास्यदहै, अत एव उपासक को ब्रह्मलोकरूप देशविशेष की प्रापि 
मौर वहाँ ब्रह्मदशंनपूवंक मृक्ति का लाभ होताहै। “ब्रह्म वेद ब्रह्मैव भवति यहु श्रुति 
निरुपरधिक ब्रह्य के दशंन को विषध करती है ओर अपर ब्रह्य एक-एक मात्रा का आयतन होने 
से उपास्य होता दै॥ १३॥ 


--नतककीष्क->-- 
विचय" अथ यदिदमरिमन्‌ ब्रह्यपुरे दहरं पुण्डरीकं वेए्म दहु रोऽस्मिन्नन्तराकाशः, 
तस्मिन्‌ यदन्तरतदन्वेष्टव्यं तद्वाव विजिज्ञासितव्यम्‌" (छां. ८।१।१ ) यहां ब्रह्मपुर नाम दै 
स्थूल शरीर का, वयोकि ब्रह्म की उपखन्धि इसी मे होती है । 'दहर' शब्द का अथं सूक्ष्म 
कमल के आकार की गुफा ( हृदय ) ह । उसमें अवस्थित जो छोटा-सा माकाश हं, उसमे जो 
तत्तव रहता ह. उसका अन्वेषण करना चाहिए । श्रवण ओौर मनन यहाँ “अन्रेषणः' पद से 
विवक्षित है । आगम ओर भआचायं के उपदेश से त्वाथं का बोध श्रवण भौर तदनुक्रुल तकं 


॑ 
३.९० बहम सूज शाङ्करभाष्यम्‌ | भ. १६पा.३स्‌. १४ 


यते । तत्न योऽयं दहरे हृदयपुण्डरीके दहर अकाशः श्रत: स [क भूताकाशः, अथवा 
विज्ञानात्मा, अथवा परमारम्रति संशय्यते । कुतः संशयः ? आकाशब्रह्मपुरशब्दाभ्याम्‌ । 
आकाशशब्दो ह्ययं भूताकाशे परास्मिश्च प्रयुञ्यमानो टदयते। तत्र कि भूताकाश एव दहरः 
स्यात्‌, {कवा पर इति संशयः । तथा ब्रह्पुरमिति- कि जीवोऽ ब्रह्मनामा तस्येद्‌ पुर 
शरीरं ब्रह्मपुरम्‌ , अथवा परस्यैव ब्रह्मणः पुरं ब्रह्मपुरमिति । तन्न जीवस्य परस्य 
वा.ऽन्यतरस्य पुरस्वामिनो दहराकाशत्वे संशयः । 

तज्राकाशशाब्दस्य भूताकाशे रूढत्वाद्‌ भूताकाश पव च दहरशब्द्‌ इति प्राप्तम्‌ । 
तस्य च दहरायतनापेक्षया दहरत्वम्‌ । "यावान्वा भयमाकाशस्तावानेषो ऽन्तहदय 
आकाशः' इति च वाद्याभ्यन्तरभाव्ररतमेदस्योपमानोपमयभावः, द्ाचापृथिन्यादि च 
तस्मिन्नन्तः समाहितम्‌ ; अवकाशात्मनाकाशस्ये कत्वात्‌ , अथवा जीवो दहर इति 
प्रा्म्‌ ; बहापुरशब्दात्‌ । जीघस्य दीद पुर सच्छरीरं त्रह्मपु मित्युच्यते; तस्य स्वकम- 

भामत। 

विश्लिष्टं हि तज्ज्ञानं पूर्वेभ्यः । तदिच्छा विजिज्ञासनम्‌ । 

अत्र संक्षयमाह्‌ ® तत्र इति ॐ । तत्र प्रथमं ताववेष संश्यः- कि दहुराकाशादन्यदेव किञ्चिद. 
न्वे्टञयं विजिज्ञासितम्यं च उत वहुराकाज्ञ इति । यदापि दहराकाशोऽन्वेष्टव्यस्तदापि कि भताकाज्ञ 
आहो ज्ञारीर आत्मा, कि वा परमात्मेति । संशयहेतुं पृच्छति @ कुतः इति ® । तद्धेतुमाह ॐ आकाज्ञ- 
ब्रहापुरशम्दाभ्याम्‌ इति ® । तन्न प्रयम तावद्‌ भूताक्ाश्च एव दहर इति पुवं पक्षथति ® तनत्राकाशशब्दस्थ 
भूताका्ञे रूढत्वाद्‌ इति ® । एष तु बहुत रोत्तरसंदभं बि रोघात्तृच्छः पूवं पक्ष दत्यपरितोषेण पक्षान्तरभाल- 
भ्बते पूवंपक्षो & अथवा जीवो दहर इति ® । प्राप्तं युक्तमित्यर्थः । तत्र-- 

आधेयत्वाद्िज्ञेषाद्रा पुरं जीवस्य युज्यते । 
देहो न ब्रह्मणो युक्तो हेतुद्वयवियोगतः ॥ 





भामतो~ग्याद्या 
के द्वारा अर्थावधारण मनन कहुलाता ह । श्रवण ओौर मननके द्वारा अवगत पदां का 
निरन्तर श्रद्धापूरवंक चिरध्यान करते-करते जो साक्षात्कार होता हं, वही विजिन्ञासितव्याथं- 
घटकं विज्ञान ह, क्योकि वह्‌ ज्ञान श्रवण भौर मननसे विशिष्टह्‌ । विशिष्टज्ञानकी इच्छा 
ही विजिज्ञासन पदार्थंह्‌। 
संशय--उक्त स्थल पर सवं-प्रथम यह्‌ संशयहोताह्‌किक्या दहूराकाश से भित्न 
कोर पदाथं अन्वेष्टव्यं ओर विजिज्ञासितव्य हं? अथवा दहराकाश ही विचारणीव ह? 
दहुराकाश-पक्ष मे क्था भूताकाश ?या शारीर ( जीव ) ? अथवा परमात्मा ( ब्रह्य ) अन्वेष्टव्य 
हे? संशय का कारण पृष्ठा जाता दै-- “वृत्तः” । उसका उत्तर है--“आकाशब्रहयपुर- 
शब्दाग्याम्‌"' । 
पूवेपक्ष- प्रथमतः पूवपक्षी भूताकाश को ही दहराकाश बता रहा है“ तत्राकाश- 
शब्दस्य भूताकाश रूढत्वात्‌" । यह्‌ पूर्वपक्ष अपने उत्तरवर्ती बहत घाक्यो से विरुद्ध होने क 
कारण अत्यन्त तुच्छ हे, इस अपरितोष के कारण पूवेपक्षी पक्षान्तर प्रस्तुत करता दहै- 
"अथवा जीवो दहर इति प्राप्तम्‌" । प्राप्तम्‌ का अथं है युक्तम्‌ । 
जाधेमत्वाद्‌ विशेषाच्च पुरं जीवस्य युज्यते । 
देहो न ब्रह्मणो युक्तो हितुद्यवियोगतः॥ 
'दहुर' पद स जीव का प्रहुणकरनाही युक्तियुक्त है, क्योकि जीव को गौणी बृत्ति ( ब्रह्मगत 
चेतन्यादि गण के गोग) से ब्रह्य कदा जाता है ओर जीवके इस शरीर को ब्रहापुर' कहते है, 
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णोपार्जितत्वात्‌ । भक्त्या च तस्य ब्रह्मशब्द वाच्यत्वम्‌ । नहि परस्य ब्रह्मणः शरीरेण 
` स्वस्वामिभावः संबभ्धो ऽस्ति । तश्र पुरस्वामिनः पुरेकदेगोऽवस्थानं दृष्ठं, यथा राकः । 
भामःी 

` असाधारणेन हि ब्यपदेशा भवन्ति । तश्चथा क्षितिजलपवनवोजादिसामग्रीसमवधानजन्माऽप्य- 
डकरः शालिबीजेन व्यपदिश्यते शास्यङ्कर इति । न तु क्षितयादिभिः, तेषां कार््यान्तरेष्वपि साधार- 
ण्यात्‌ । तदिह शरीरं वह्मविकारोऽपि न ब्रह्मणा उयषवेष्टत्यम्‌ । बडणः सवानकारकारणवत्वेनातिसाधा- 
रण्यात्‌ । जीवभेदधर्माधर्मोपाजित तदित्यसाधारणक।रणततराजजोदेन व्यपदिदयत इति युक्तम्‌ । अपि च 
ब्रह्मपुर इति सप्तम्यधिकरणे स्मयते, तेनाधेषेनानेन सम्बद्वत्यम्‌ । नच ब्रह्मणः स्वे महिम्नि व्यवरिथत- 
स्यानाषेयस्याधारसम्बन्धः कल्पते । जोवस्त्वाराग्रमात्र इत्याधेयो भवति । तस्मात्‌ ब्रह्महाब्दो रूडि षपरि- 
त्थञ्य देहादिवुंहृणतया जौवे यौगिको वा भाक्तो वा व्यद्परेयः । चेतन्यं च भक्तिः । उपधानानुपधाने तु 
विक्ञेषः । ® वाच्यत्वं ® गम्थत्वम । स्यादेतत्‌ - जीवस्य पुरं भवतु शरीरं, पुण्डरोकदहरगोचरता 
त्वन्यस्य भविष्यति, वत्सराजस्य पुर इवोऽजयिन्यां मेत्रस्थ सकोत्यत आह ® तत्र पुरस्वा!मन इति ® । 





भामती~ग्ास्या 

क्योकि जोव परिच्छिच्र होन से आधेय भौर शरीर उसका अधिकरण है एवं जीवम ही यह्‌ 
विशेषता है कि वह अपने अदे के द्वारा इस शरीर का उपाजन करता दै । टसकरे विपरीत 
इस शरीर के साथ ब्रह्म का स्वस्वामिभावकरूप सम्बन्ध नहीं बनता, व्थौकि ब्रहान तो 
परिच्छिन्न है ओर न अपने अच्टोके द्वारा शरीर का उपाजंक । दूसरी बात यहं भीदहै कि 
जीव शरीर का विशेष सम्बन्धी है भौर व्रह्म साधारण सम्बन्धी, असाधारण्येन व्यपदेशा 
भवन्ति'- हस न्याय के अनुसार जैसे शालीअंकुर ( धान के अंकुर ) के साथ शाली का विशेष 
सम्बन्ध होने के कारण उस अंकुर को 'शत्यवुरः" कहते है, 'क्षितयकुरः' या “सलिरछछकुरः' 
नही, क्योकि क्षित्यादि के साथ उसका साधारण सम्बन्ध होता है, असाधारण नहीं । वसे ही 
यह शरीर ब्रह्म का विकार (कायं) होने परं भी ब्रह्मणः शरीरम्‌'-एेसा नहीं कहला 
सकता, श्यो कि ब्रह्म समस्त धिकार का साधारण कारण है किन्तु जीव हस शरीर का विशेष 
सम्बन्धी है, क्योकि इस शीर में रहनेवाले जीव ने इस शरीर का अपने भृष्टो के हारा 
ठपार्जन किया है. अतः इस शरीर को 'जीवशरीरम्‌' कहने के लिए शब्रह्मपुरम्‌' कट दिया 
गया है । दूसरी बात यह भी ह कि ब्रह्मपुरे" यहाँ पर स्मौ विभक्ति अधिकरणार्थं मे विहित 
हं, अतः आधेयरूप जीव के साथ हो इसका सग्बन्ध होना चादिए, ब्रह्य के साथ नहीं, क्योकि 
ब्रह स्वमहिमा मे अवस्थित होने से किसी का आधे नहीं । जीव का रवूपं भरा की नोक 
के समान परिच्छिन्न कहा गया ह, अतः वह आधेय हा सकता हं, अतः ब्रह्मपर यहा ब्रह्य" 
शब्दं अपने रूढ अथं का परित्याग करके जोव में बंहणकतरःवेन यौगिक अथवा गौण मानना 
उचित दै, ब्रह्म का चैतस्यरूप ही वह्‌ भक्ति ( गुण ) है, जिसके सग्बन्य से जीव को ब्रहम क्‌ 
दिया गया है। ब्रह्म ओर जीव मे चैतन्य की समानता होने पर भी निर्पाधित्व भौर 
सोपाधिकलत्व की विशेषता है, अतः निरुपाधिक परतत्त्व का वाचक ्रह्य' शब्द गौणी वृत्ति 
से जीवका बोधकमात्र है, वाचक नहीं । भाष्यकार नैजो कहा है----““तस्य ब्रह्मशब्द- 
वाच्यत्वम्‌" । वहा वाच्यत्व का तात्पयं बोध्यत मही हे) 

शङ्का-इस शरीर को भले ही जीवकापुर ( नगर ) मान लिया जाय बौर इसकी 
संज्ञा श्रहापुरम्‌' रख दी जाय किन्तु हृदय कमलगत 'दहराकाश' णब्दर से जीव से भिन्न ब्रह्य 
काही ग्रहण किया जायगा, म्योकि जसे महाराज वत्सराज कें उज्जयिनी नगर मे वत्सराज 
ते भिन्न मैतरादि का गह होता है, वैते ही जीव के शरीररूप पूर (नगर) मे जीव से भिन्न 
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मनउपाविकश्च जीवः, मनश्च प्रायेण हृदये प्रतिष्ठितमित्यतो जोवस्यवेदं हद येऽन्तरव- 
स्थानं स्यात्‌ । दहरत्वमपि तस्यैव आराग्रोपमितत्वादवकर्पते । आकाशोपमितत्वादि 
च ब्रह्मामेदविवक्षया भविप्यति । न चात्र दहरस्याकारास्यान्वेष्यत्वं चिजिन्नासित- 
ध्यत्वं च श्चयते । 'तस्मिन्यदन्तः' इति परविशेषणत्वेनोपादानादिति । 

अत उत्तरं ब्रुमः - परमेश्वर पवात्र दहराकाशो भवितुमहेति, न म्‌ताकाशो 
जीवो वा । कस्मात्‌ ? उत्तरेभ्यो वाकथशेषगतेभ्यो हेतुभ्यः। तथाहि अन्वेष्टव्यतया- 
भिदहितस्य दहरस्याकाशस्य तं चेद्‌ ब्रयुः” इत्युपक्रम्य क्रि तदत्र विद्यते यद्न्वेष्भ्यं 
यद्वाव विजिज्ञासितव्यम्‌ इ्येवमाननेपपूरवंक प्रति समाधानवचनं संवति - स बरुयाद्या- 
वान्वा अयमाका शस्ताचानेषो ऽन्तहेदय आकाश उमे अस्मिन्यावाप्रथियौ अन्तरेव 


समाहितेः.( छा० ८।१।३ ) इत्यादि । तत्र पुण्डरीकददरत्वेन प्राप्तदहरत्वस्याकाशस्य 


भामत्ती 
अयमर्थ; वेश्म खर्वधिकरणमनिदिशाघेदमाषेयविज्ञेषावेक्षायां पुरस्वामिनः प्रकतत्वात्तेने वाधेयेन सम्बद्ध 


सदनपेक्षं नाधेयान्तरेण सम्बन्ध कल्पयति । ननु तथापि श्रीरमेवास्य भोगायतनमिति को हृदयपुण्डरो- 
३ऽस्य विक्ञेषो यत्तदेवास्य स्नत्यत आह ®मन उपाचिकश्च जीवः इति ® ¦ ननु मनोऽपि चलतया 
सकल्देहवृत्ि पर्थायेणेत्यत आह %& मनश्च प्रायेण इति ® । भाकाश्ङ्ा्दश्चारूपरवादिना सामान्येन जीवे 


भाक्तः । अस्तु वा भूताकाज्ञ॒ एवायमाकाशशब्दो दहरोऽह्मिक्नन्तराकाश्च इति, तथाप्यदोष इत्याह ® न 
चात्र दहरस्य आकाज्ञस्य अन्देष्यत्वम्‌ इति ® । 


एवं प्राप्ते उच्यते -भूनाकाश्स्य तावन्न दहरत्वं यावान्वाऽथमाकाशस्तावानेषोऽन्तहूं दय आकाज्ञ 
हत्युपमानविरोषात्‌ । तथाहि - 





भामती-ग्याख्या 

ब्रह्य का वेश्म ( महल ) पृण्डरीक-दहुर हो सकता है । 

समाधान-उक्त शङ्का का निराकरण करते हुए भाष्यकार कह रहे है -"तत्र 
पुरस्वामिनः पूरंकदेशेऽवस्थानं दृष्टम्‌" । आशय यह है कि उक्त श्रुति में निर्दिष्ट वेश्म' शब्द 
एक रेमे आधार को उपस्थित कर रहा है, जो अपने आधेय की अपेक्षा करता है, पुर-स्वामो 
के रूपमे जीव प्रस्तुत है, अतः जीवरूप आधेय से जुड कर वेदमरूप आधार अन्य (ब्रह्मरूप) 
घय का कल्पक नहीं हो सकता । यह्‌ जो प्रण्न उठता है करि शरीर तो जीव का भोगायतन 
है, अतः शरीररूप पुर के साथ उसका सम्बन्ध सम्भव है किन्तु हृदयपृण्डरीक के साथ उसका 
क्या संबंध ? उस प्रषन का उत्तर है-'“मन उपाधिकश्च जीवः, मनश्च येण हदये प्रतिष्ठितम्‌" । 
यद्यपि मन चलायमान है, शरीर के कोने-कोने मे घूमता रहता है, तथापि हदय में उसका अधिक 
निवास रहता है । "दहर" पद तो परिच्छिन्न जीव का निसर्गतः बोधकदै भौर "आकाश 

शब्द भी स्ववाच्य ( भूताकाश ) मे दतपान अरूपत्वादि गुण के योगसे जीवका गमक हो 

सकता है । अथवा ' दहरेऽस्मिन्नन्त रकाशः '"--यहाँ पर 'आकाणश' शब्द भूताकाश काटो 
वाचक है, फिर भी कोई दोष नहीं, क्धोकि वहां दहराकाश को अन्वेष्टव्यं नहीं मानागयादहै 
किं उससे ब्रह्य की उपस्थिति करानी आवश्यक हो, किन्तु उस भूताकाश के अन्तःस्थित 
तत्त को अन्वेष्टग्य कहा गया है, वहु उंससे भिन्न हो सकता है । 

सिद्धान्त -सववंप्रथम भूताकाश मे दहरत्व ही नहीं बनता, क्योंकि “यावान्‌ वा 
अयमाकाशः, तावान्‌ एषोऽन्तहंदये आकाशः'' ( छां० ८। १३ ) इस श्रुति मे उसको व्यापक 
उपमान के रूप में वणित किया गया है, अतः उसे दहर ( परिच्छिन्न या अव्यापक ) कहना 
विश्द्धाभिधान हो जाता है । र्थात्‌- 
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प्रसिद्धाकाशोपम्येन दहरत्वं निवतयन्भृताकाशत्वं दहरस्याकाशास्य निवर्तयतोति 
गम्यते । यचष्याकाशशब्दो मृताकाशे रूढः, तथापि तेनैव तस्योपमा नोपपद्यत इति 
भूताकाशशङ्का निवर्तिता भवति । नन्वेकस्याप्याकाशस्य वाद्याभ्यन्तरत्वकरिपतेन 
मेदेनोपमानोपमेयभावः संभवतीत्युक्तम्‌ । नेवं संभवति, मगत्तिका हीयं गतिः, यत्का- 
ठपनिकमभेदाश्रयणम्‌ । अपि च कटपयित्वापि भेदमुपमानोपमेयभावं वणेयतः परिच्छ- 
न्नत्वाद्‌भ्यन्तराकाशस्य न बाह्याकाशपरिमाणत्वमुपपच्त । ननु परमेश्वरस्यापि 
ज्यायानाकाशात्‌ः ( शत० व्रा० १०।६।३।२) इति शत्यन्तरन्नेवाकाशपरिमाणत्वमुप- 
प्ते । नेष दोषः, पुण्डरीकवेएटनप्रा्दहरत्वनिच्रत्तिपरत्वाद्वाक्यस्य न तावच्वपतिपाद- 
नपरत्वम्‌ । उभयप्रतिपादने हि वाकयं भिद्येत । नच कटिपितमेदे पुण्डरोकवेष्टित आका- 


भामती 

तेन॒तस्योषमेयत्वं रामरावणयुद्धबत्‌ । 

अगत्या भेदमारोप्य गतौ सत्यां न युञ्यते ॥ 
भस्ति तु दहराकाशस्य त्र ात्वेन भूत.काज्ञाद्धदेनोपमानस्य गतिः । न चानवच्छि्न परिमाणमव - 
च्छिन्नं भवति । तथा सत्यवच्छेदानुपपत्तेः । न भूताकाश्ञमानत्व ब्रह्मणोऽत्र बिधीयते, येन ज्यायानाकाक्ञा- 
दिति श्वुतिविरोधः स्थात्‌ , अपितु भृताकाज्ोपमानेन पुण्डरोकोपाधिग्रा्तं दहरत्वं निवत्ते । अपि च 
सवं एवोत्तरे हेतवो दहराकाशस्य भृताकाशत्वं व्यासेधन्तीत्याह ®न च कल्पितमेद इति %®। नापि 

भोति =. 


भामती-~ग्याब्या 
तेन॒तस्योपमेयत्वं रामरावणयुद्धवत्‌ । 
अगत्या मेदमारोप्य गतौ सत्यां न युज्यते 
यदि दहराकाश भूताकाश हीह, तव यावान्‌ वाऽ्यमाकाशः, तावानेषोऽन्तहंदये 
आकाशः --इस प्रकार एक ही भ्रुतालाश मे उपमान-उपमेयभाब सम्भव न हो सकेगा, वकि 
उपमान भौर उपमेय क्रा भेद होना आवश्यक माना जाता है--. (साधम्येमुपमा मेदे" 
(काव्य प्र. पृ ४४३ ) । अत एव- 
गगनं गगनाकारं सागरः सागरोपमः। 
रामरावणयोयुद्धं रामरावणयोरिव ॥ 
इत्यादि स्थलों पर देश-कालादि उपाधियों कै द्वारा नगनादि का मेद आरोपित कर उपमानो.- 
पमेयभ।वका जो सङ्खमन कियाजाता है, धह अगतिक गति है किन्नु प्रकृत मे गत्यन्तर 
सम्भव हुं किं दहुराकाशरूप ब्रहम :पमेप्र ओर भूताकाश की उपमान माना जा सकता है । 
शङ्का-यदि कहा जाय कि दहराकाश गदि ब्रह्य माना जाताहै, तब भी वहु हूदय- 
पण्डरीकावच्छिन्न हीं अभिहित हं, अतः उसके लिए निरवच्छिन्न भूताकाश की उपमा 
कयोकर संगत होगी ? कोकि निरवच्छि्न कनौ श्वावच्छिन्न नहीं होता ओर यदि निरव. 
च्छिन्न भूताकाश कभी सावच्छिन्न पदाथं का उपमान नहीं हो सकता ओर निरवच्छिन्न 
भूताकाश के उपमेय मेँ हदयाटि को अवच्छेदक नीं माना जा सकता । 
समाधान- यहां भूताकाश की उपमा कै द्वारा ब्रह्म मं आकाशगत परिमाण का 
विधान नहीं किया जाता, अन्यथा “ज्यायानाकाशात्‌"" ( शत० ब्रा° १०।६।३।२ ) इत्यादि 
श्रुतियों से विरोध उपस्थित होता है, क्योकि इन शरुतियों मे ब्रह्य को भूताकाश से भी अधिक 
परिमाण का बताया गया है । यहाँ वस्तुस्थिति यह है कि बरहम मे हदयपृण्डरीकरूप उपाधि 
के वारा जो सावच्छिन्नत्वरूप दहुरत्व प्राप्त ( प्रतिपादित ) है, उस की निवृत्ति भूताकाश की 
उपमापि की जाती हं, अन्य किसी परिमाण का विधान नहीं किया जाता। केवल भूताकाश 
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लेकदेशे यावाप्रथिब्यादीनामन्तःसमाधानमुपपद्यते । "पष आत्मा; एहतपाष्मा विजरो 
विखल्युर्विशोको ऽविजिघरेखो ऽपिपासः सत्याम सत्यसंकरपः' इति चात्मत्वापदतपा- 
प्मत्वादयश्च गुणा न भूताकाशे संभवन्ति । यद्यव्यात्मशब्दो जीवे संभवति, तथापोतः 
सेभ्यः कारणेभ्यो जोवाशङ्कापि निवर्तिता भवति । त दयपाधिपरिच्छिन्नस्याराग्रोपमि- 
तस्य जीवस्य पुण्डरीकवेष्टनङृतं दहरत्वं शक्य निवर्तयितुम्‌ । ब्क्षामेदविवक्षया 
ज्ञीधस्य खर्वगतस्वादि विवक्ष्येतेति चेत्‌+ यद्‌ात्म्रतया जीवस्य सर्वगतत्वादि विव- 
येत, तस्यैव व्रह्मणः साक्षात्स्वेगतत्वादि चिवक्ष्यतामिति युक्तम्‌ । यदप्युक्तं - ब्रह्मपुर 
मिति जवेन परस्यो पलद्षितत्वा दरा इव जीवस्थैवेदं पुरस्वामिनः पुरेकदेशवतिं त्वम 
स्त्विति । अन्न ब्रमः परस्थैवेदं बरह्मणः पुरं सच्छरीरं ब्रह पुरमिष्युच्यते; त्रह्मशन्बर 
तसिमिन्मुख्यत्वात्‌ । तस्याप्यस्ति पुरेणानेन _ संबन्धः; उपलच्ध्यधिष्ठानस्वात्‌ । "स 
पतस्माञ्जीवघनात्परात्परं पुरिशयं पुरुषमीक्षते” (प्र०५५। ) सख वा अयं पुरषः 
स्व खु पूष पुरिशयः' ( ब° २,५।१८ ) इत्यादिश्च तिभ्यः । अथवा, - जोवपुर पवास्मिन्‌ 


ब्रह्म संनिदितसुपलक्ष्यते । यथा शालच्रामे विष्णुः संनिहित इति, तद्रत्‌। "तद्यथेह 


भामती 
दहुराकाह्ो जीब इत्याह ® यद्प्यात्सशब्द इति % । 
उपलभ्धेरधिष्टानं ब्रह्मणो देह इष्यते । 
तेनास्ाधारणत्वेन देहो ब्रह्मपुरं भवेत्‌ ॥ 
देहे हि ब्रह्मोपलभ्यते ह्यसाधारणतया देहो ब्रहापुरमिति व्यपदिष््यते, नतु बरह्मविकारतया । 
तथा च ब्रह्मदाम्दार्थो मृष्यो भवति । अस्तु वा ब्रह्मपुर जोवपुरं, तथापि यथा वह राजस्य पुरे उज्जयिन्यां 
नेतरस्य सद्य भवति, एवं जीवस्य पुरे ह्पुण्डरीकं ब्रह्मसदनं भविष्यति, उत्तरेभ्यो ब्रहालिङ्गेभ्यो ब्रह्मणोऽ- 


धारणात्‌ । ब्रह्मणो हि बाधके भ्रषाणे बलीयसि जीवस्य च साधके प्रमाणे सति ब्रह्मलिङ्गानि 
न्क" 9 यकं 


भामती -उ्षाख्या 
की उपमासेही ब्रह्य में दहरत्व ( सावच्छित्तत्व ) का निषेध नहीं किया जाता,.अपितु उत्तर 
वतीं वाक्यों से प्रतिपादित चावापृथिग्यादि-समा्हितत्वादि हेतुभों केद्वारा भी दहरत्वं का 
प्रतिषेध किया जाता है--“न च कत्पितभेदे पुण्डरीकवेष्टिते आकाशेकदेशे दयावापृथिग्यादीना- 
मन्तःसमाधानमूुपपद्यते'* । 
दहराकाश को जीवरूप भी नहीं मान सकते, वथोंकि यद्यप्यात्मशब्द जीव का बोधक 
है, तथापि उत्तर वाक्य-प्रतिपादित ब्रह्म के असाधारण घर्मो का समन्वय जीव मे नटीं 
हो सकता । 
उवशन्धैरथिष्ठानं ब्रह्मणो रह इष्यते । 
तेनासाधारणत्वेन देहौ ब्रह्मपरं भवेत्‌ ॥\ 
देह में ही ब्रह की उपलब्धि होती दै, अतः देह को ब्रह्मपुर कहा जाता है, ब्रह्म का 
विकार होने से देह को ब्रह्मपरं नहीं कहं सकते, वयोकि ब्रहम निर्विकार दहै। इस प्रकार 
(ब्हापुर' शब्द का घटकीभूत "ब्रह्म पद मुख्याथंक सम्भव हो जाता है । अथवा श्रह्म॒पद 
गौणी वृत्तिकेद्वारा जीव का बोधकं मानकर इस शरीररूप जीवपुर को ब्रह्मपुर कहा जा 
सकता है । तथापि जैसे महाराज वत्सराज के पुर ( नगर ) उञ्जर्थिनी के किसी भाग में 
म॑त्रादि का महल होता है, वैसे ही दस शरीर का हृदय पुण्डरीक ब्रह्म का सदन ( उपरन्धि- 
स्थल ) कहा जा सकता है ।. हृदयपुण्डरीक को ब्रह्य का ही सदन मानना होगा, क्योकि 
उत्तरवर्ती ब्रह्म-गमक लिङ्गो (असाधारण धर्मो) के हारा वहं ब्रह्य का ही होना निश्चित 
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कमेचितो रोकः क्षीयत पवमेवामु् पुण्यचितो लोकः क्षीयते ( छा० ८।१।६ ) इति 
च कमेणामन्तवत्फलत्वमकत्वा "अथ य इहात्मानमनचुविच व्रजन्त्येतांश्च सस्यान्कामां- 
स्तेषां सवेषु लोकेषु कामचारो भवतिः इति प्ररृतददराकाशविक्ञानस्थानन्तफलसवं 
बदन्‌ परमात्मत्वमस्य सूचयति । यद्ष्येतदुक्त,-न दहर स्याकाशस्यान्वे भ्यर्वं चिजि- 
क्ञासितग्यत्वं च श्वतं; परविशेषणत्वेनोपादानादिति, अत्र ब्रमः - यद्याकाशो नान्वेष्टभ्य- 
स्वेनोक्तः स्यात्‌. “यावान्वा अयमाकाशस्तावानेषोऽन्तहंदय अकाश इत्यायाकाश- 
स्वरूपग्रदशेनं नो पयुज्येत । नन्वेतदप्यन्तवंर्तिवसतुसद्धावप्दनायैव पद्र्यते । "तं 


भामती 
कथन्चिदभेदविवक्षया जीवे ज्यस्यायन्ते । न चेह ब्रह्मणो बाधकं प्रमाणं साधकं वाऽस्ति जीवस्य । ब्रह्म 
पुरभ्यपदेशश्चोपपादितो ब्रह्मो पलन्धिस्थानतया । अभंकौकस्त्वं चोक्तम्‌ । तस्मात्‌ सति सम्भवे ब्रह्मणि 
तल्लिङ्खानां नाब्रह्मणि व्यादयानमुचितमिति ब्रह्मैव दहराकाशो न जीवभूताकाश्ञाविति । भ्वणमने भनु. 
विद्य ब्रह्मानुभूय चरणं चारस्तेषां कामेषु चरणं भवतीत्यर्थः । स्यादेतद्‌ ` दहराकाशस्यान्वेष्यत्वे सिदध 
तत्न विचारो युञ्यते, न तु तदन्वेष्टव्यम्‌ , अपि तु तदाधारमन्यदेव किञ्चिदितयुक्तमित्यन्‌ भाषते । & यव्ये. 
तद्‌ इति ® । अनुभाषितं दूषयति ॐ अत्र ब्रमः इति ® । पद्याकाज्ञाधारमन्यदन्वेष्टभ्यं भवेत्तदेवोपरि 


भामती-व्याख्या 

होताहै। ब्रह्यके असाधारण धर्मोका जीव में किसी-न-किसी प्रकार तब समन्वय कियाजां 
सकता था, जब किं यहां ब्रह्म का कोई प्रबल बाधक भौर जीव का साधक प्रमाण उपलब्ध 
होता, किन्तु यहाँ कोर वैसा प्रमाण उपलग्ध नहीं । ब्रह्मपुर शब्द का ब्रह्मोपलन्धिपरत्वेन 
उपपादन क्रियाजाचुकराहै। दहराकाश क समान एक स्वल्प या संकुल स्थानम ब्रह्य के 
रहने का भी उपपादन पहले ' 'अभकोकस्त्वात्‌” ( ब्र. सू. १।२।७ ) इस सूत्रमे कहा जा चुका 
है । ब्रह्म के असाधारण धर्मो का समन्वय जब ब्रह्मम हो सकता है, तब बरहम से भिन्न जीवादि 
मे किसौ.न-क्िसी प्रकार आयोजन उचित नहीं, फल्तः ब्रह्म ही दहराकाश दहै, भूताकाशं 
यां जीव नहीं । 

दहराकाश की उपासना का अनन्त फल श्रुत है --"“अथ य इहात्मानमनुविद्य ब्रजन्ति, 
एतांश्च सत्यान्‌ कामान तेषां सर्वेषु लोकेषु कामचारो भवति” ( छां..८।१।६ ) । अनूविद्यकां 
अथं है- अनु पश्चाद्‌ विदित्वा" अर्थात्‌ श्रवण ओर्‌ मनन के पश्चात्‌ ब्रह्मात्मतत्र का अनुभवं 
( साक्षाक्तार ) करके । भष्यकारने भो एेसा ही कहा है-- 'शास्त्राचार्योपदेशमनुविद्य 
स्वात्मसवेद्यत।मापाच'' ( छां. भाः पृ. ४४६ ) । "कामचारः का अथं है - कामेषु | काम्येषु 
( विषयेषु ) चारः ( उपलब्धिः ) ] अर्थात्‌ यथेष्ट विषथ कौ प्रापि या स्वातन्त्य | 


शङ्का- दहराकाश मे अन्वेरणीयत्व सिद्ध हौ जाने पर ही उसके विषयमे विचार 
करना उचित था ।कन्तु दहराकाश मे अन्वेष्टव्यत्व प्रतिपादित न होकर उससे भिन्न उसमें 
रहुनेवाले किसी अन्य तत्व को अन्वेषटव्य भौर विजिज्ञास्य कहा गया है-^तस्मिन्‌ यदन्तः 
दन्वेष्टग्यं तद्विजिज्ञासितग्यम्‌ '' । 

समाघान-- उक्त शङ्का का अनुवाद करके भाष्यकार “यदप्येतद्‌“--इत्यादि वाक्य 
से अनुबाद करके निरास कर रहे है-““भत्र ब्रूमः" । अर्थात्‌ दहराक्राण ही अन्वेष्टव्य ठै, 
उससे अन्य नहीं, क्योकि यदि अन्य कोई तत्त्व अन्वेषणीय होता, तब आगे चल्कर श्रुति 
उसका ` ्युत्पादन करती, किन्तु व्युत्पादन किप्रा गथा है दहराकाश का--"यावान्‌-वा 
अयमाकाशः, तावानेषोऽन्तहंदय ञाकाशः'' । थह दहराकाश का निरूपण यह्‌ सिद्ध कर रहा 
है कि यही विचारणीयदहै। 





न क्त्््््स्््स्य्््स् ---- 
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चेद्‌ ब्रथु्दिदमस्मिन्त्रापुरे ददर पुण्डरीकं दहरो ऽस्मिन्नन्तराकाशः कि तदन्न विद्यते 
यदन्वेष्व्यं यद्वाव विजिक्ञासितभ्यम्‌' इत्याक्षिप्य परिदारावसर आकाशौपम्योपक्रमेण 
द्यावाप्रथिभ्यादीनामन्तःसमाहितत्वदशनात्‌ । नतदेवम्‌ ; पयं हि सति यदन्तःसंमादहितं 


॥ 


दयावापृथिभ्यादि तदन्वेष्टव्यं विजिज्ञासितभ्यं चोक्तं स्यात्‌ , त्च वाक्यशेषो नोपपद्येत । 


भामती 
्ुत्वादनीयमाकाज्ञब्युस्पादनं तु वोपयुज्यते इत्यथः । चोदयति ® न त्वेतदपि इति ® । आकाशकथनमपि 
तदभ्तवंतिवस्तुसःदूाव्रवशंनायेव । अथाकाशषपरमेव कस्मास्न भवतीत्यत आह ® तं चेद्‌ नृयुः इति ® । 
आचार्य्येण हि दहरोऽस्मिन्नन्तराकाशस्तसिमन्यदन्तस्तन्दयेष्ठन्य तद्वाव विजिज्ञासितश्यभित्युपदिष्टेऽन्ते- 
वासिनाऽऽक्षिक्तं, {कि तदत्र विद्यते यदन्वेष्टञ्यम ? पुण्डरीकमेव तावत्‌ सृक्ष्मतरं तदवरद्धमाकाशं सू्ष्मत- 
मम्‌, तस्मन्‌ सूष्मतमे किमपरमस्ति ? नास्तयेवेत्यथंः । तत्‌ किमन्ेष्ट्यमिति । तदस्मन्नाक्षेपे परिसमाप्ते 
समाधानावसर आचायंस्याकाकश्षोपमानोपक्रमं वचः, उमे अस्मिन्द्ावापृथिवी समाहिते इति । तस्मात्‌ 
पुण्डरीकावरद्धाकाला्नये दयावापूथित्यावेवान्वेष्टञ्ये उपदिष्टे, नाकाश इत्यथे : । परिहरति ® नैतदेवम्‌ & । 
& एवं हि इति % ! स्वादेतदृ--एवमेवेतन्नो खल्वभ्युपगना एव दोष्वेन चोद्यन्त इत्यत आह ® तत्र 
वावयज्ञेवे इति @& । वाक्यरोषो हि दहु राकाश्नात्मवेदनस्य फलवत्वं ब्रूते, यञ्च फलबत्‌ तत्‌ कत्तंश्यतया 
चोदयते, यच्च कर्तव्यं तदिच्छतीति तदन्वे्टभ्यं तद्वा 7 विजिज्ञासिटश्यमिति दह राकाशविषथमवतिष्ते । 
स्यादेतद्‌ -- द्यावापृथिभ्यावेवातमानो भविष्यतः, ताभ्यामे र्मा लक्षयिष्यते, साकाज्ञशब्दवत्‌ । ततश्चाकाशा- 
भामता-ग्बयाण्मा 

शाङ्का-- विचारणीय त। दहराकाशगत अन्य पदाथं ही दै किन्तु उसका आधार होने 
कै कारण दहराकाश का निरूपण किया गया है, अन्यथा तदन्तभूत वस्तु का सद्भाव. 
क्योकर सिद्ध होगा? 

यदि दहराकाश के अन्तवंरती किसी अन्ध पदाथं का सद्भाव नहीं माना जाता, तव 
उत्तरवर्ती क्षेप ओर उसका परिहार--दोनों अषंगत हो जते, क्योकि आचायं का 
"दहु रोऽस्मिन्नन्तराकाशः, तस्मिन्‌ यदन्तस्तदन्वेष्टव्यम्‌" --एेसा उपदेश सुन कर शिष्य आक्षेप 
करता है- “कि तदत्र विद्यते यदन्वेष्टव्यम्‌ ? अर्थात्‌ पहले ती हृत्पुण्डरीक ही सूक्ष्मतर दह 
भोर तद्गत आकाश तो उससे भी सूक्ष्मतम है, उस सुधमतम आकाश मे अन्य पदाथंक्यादै? 
कुठ भी नहीं । तब वह्‌ अन्वेष्टव्य कवोकर होगा ¦ | 

उक्त आक्षेप के समाप हो जाने पर्‌ भाच।प ने आकासं कौ उपमा देकर दहराकाश 
का निरूपण करते हुए कहा है-“उभे अस्मिन दवपृथिवी समाहिते । इस प्रकार 
पण्डरीकावच्छिन्न आकाश के आधित चु ओर पृथिवी को ही अच्वे्टव्य कहा हि, 
आकाश. को नहीं) \ 

समाधान- उक्त शद्धा का निराकरण करते हुए भाष्यकार न कहा है-““नेतदेवम्‌"' । 
यदि थोड़ी देर के छिए दहुराकाशगत युलोकादि की अन्वेश्व्यता को स्वीकार कर लिया जाता 
है, तब यद्यपि इष्टापादन कोई दोष नहीं माना जाता, तथापि वसा स्वीकार कर लेने पर 
वाक्य-शेष मे दहराकाश की आत्मरूतः का अभिसूचन अनुपपन्नदहो जातादहै, क्योकि “अथ 
च इहात्मानमनुविद्य व्रजन्त्येतांश्च सत्यान्‌ कामान्‌, तेषां स्वेषु लोकेषु कामचारो भवति"- 
यह वाक्यशेष दहराकाश में आत्मरूपता क वेदनं ( उप।सना ) का फल बता रहा है । जिस 
पदाथं का फल अभिहित होता है, वह्‌ पदाथं कत्तव्य ( अनुष्ठेय } होता है ओर जो अनुष्ठेय 
होता दै, उसीकी इच्छा की जाती है“ तदन्वेष्टव्यं तद्वाव विजिज्ञासितव्यम्‌" । फलतः 
दहुराकाशगत आत्मरूपता ही विचारणीय सिद्ध होती है । 
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-अस्मिन्कामाः समाहिताः, "पष आत्माऽपहतपाप्मा" इति हि परङृतं दाचापृथिव्यादि 
समाधानाघारमाकाशमाङृष्य “अथ य इहात्मानमनुविद्य वचजन्त्येतांश्च सत्यान्कामान्‌? 
इति समुच्चयार्थेन चशब्देनात्मानं कामाधारमाश्चिरताश्च कामान्विज्ञेयान्वाक्यशेषो 
दशेयति । तस्माद्राकयोपक्रमे ऽपि दहर एवाकाशो हदयपुण्डरीकाधिष्ठानः सदान्तःस्थेः 
समादिः पृथिव्यादिभिः सत्यैश्च कार्विक्षेय उक्त इति गम्यते । स चोक्तभ्यो हेतुभ्यः 
परमेश्वर इति ॥ १४ । | 
गतिशचब्दभ्पां तथाहि दृष्टं लिङ्गं च ॥ १५ ॥ 
दहरः परमेश्वर उन्तरेभ्यो हेतुभ्य इत्युक्तम्‌ । त ॒पवोत्तरे हेतव इदानी परप 
उच्यन्ते । इतश्च परमेश्वर एव दहरः, यस्माद्‌ दहरवाकयशेषे परमेश्वर स्येव प्रति पादकौ 
गतिशब्दो भवतः इमाः स्वाः भ्रजा अहरहर्गच्छन्त्य एतं ब्रह्मलोकं न विन्दन्ति? 
` स न्करानी 
धारो तावेव परामृश्यते इत्यत आह ® अस्मिन्‌ कामाः समाहिताः % प्रतिष्ठिताः । ॐ एष आत्मापहूत- 
पाप्मा इति ® । ® अनेन प्रकृतं द्यावापुथिवीसमाधानाधारमाकाश्माङ्ह्य ॐ । दावापृथिन्याद्यभिधान- 
भथवहितमपीति ज्ञेषः । ननु सत्यक्तामज्ञानस्येतत्‌ फलं, तदनन्तरं ।नदेशात्‌ , न तु दहराकाशञ्दनस्येत्यत 
भह ® समुच्चयायेन चशब्देन इति ® । अस्मिन्‌ कामा इति च एष इति चकवचनान्तं न द्रे यावा- 
पृथिभ्यौ पराच्रषटु महतीति दहराकाश एव पराश्र्टव्य इति समृदायाथंः । तदनेन क्रमेण तस्मिन्यदन्तरि- 
त्यत्र तच इब्दोऽनन्तर तथ्याकाशमतिलद्भुच हूष्पुण्डरीक पराम॒शतीत्युक्त भवति । तस्मिन्‌ हुषपुण्डरीके 
यदन्तराका्षं तदन्वेष्टञ्यसिध्यथंः ।। १४ ॥। 
उत्तरेभ्य इत्यस्य प्रपञ्चः । एतमेव दहराकाश प्रक्रम्य वतष्टो कष्टमिदं वत्ते जन्तुनां तस्वाववोध. 
विकलानां यदेभिः स्वाधोनमपि बरहा न प्राप्यते । तद्धा चिरन्तननिरूढनिविडभलपिहितानां कलघोत. 
शकलानां पयि पतितानामुषय्यं परि सञ्चरद्भिरपि पान्थेधं नायद्भिरप्रिबखण्डनिवहबिश्रमेणेतानि नोषादीयन्त 
| ` भामती-ग्याढ्या 
यह जो कहा गया कि चुलोक भौर पृथिवी में ही आलमरूपता प्यंवसित होगी, अतः 
इन्दी के द्वारा आत्मा वंसते ही अभिलक्षित होगा, जैसे आकाश शब्द क ढारा। इस प्रकार 
माकाश मे आधृत च्यु ओर पृथिवी ही जाकाश' पद से परामृष्ट ( गृहीत ) होगे । वह कहना 
उचित नही, क्योकि “"अस्मिन्‌ कामाः समाहिताः'' ( इसी दहराकाश मं समस्त केमनाए 
लगी टं) । यहु आत्मा निष्पाप है, इसी मे रवं से लेकर पृथिवी तक के समस्त लोकं 
अवस्थित है चु पृथिव्यादि के इस निरूपण का व्यवधान होने पर भो उन आधारभूत 
दहराकाश को अनुवृत्ति कर “एतांश्च सत्यान्‌ कामान्‌ ' इस वाक्य म प्रयुक्त समुच्चयार्थक 
च" शब्दके हारा जात्मा ओर आत्माथितत कामनाओं की विज्ञेयता प्रतिपादितकौ गई है। 
तात्पयं यह है कि उक्त श्रुतिमे प्रृक्त अस्मिन्‌ भौर "एषः'. इन एकवचनान्त शब्दों क 
हारा यु ओर पृथिवी--इन दो पदार्थो कापरामशं सम्भव नहा, अतः दहराकाश हौ ग्राह्य 
है । इस प्रकार 'तस्मिन्‌, यहां "तत्‌" पद अनन्तरोक्तं आकाण कौ छोड कर पुण्डरीक का 
उपस्थापक ६, अतः उस ( हृत्पुण्डरीक ) में अवस्थित आकाश ( दहराकाश ) ही अन्वेष्टग्य 
सिद्ध होता है। १४॥ 
चौदहवें सूत्र मे उपन्यस्त “उत्तरेभ्यः --इस पद का व्यासपा.प्रपन्ख ही “गतिशन्दाभ्यां 
तथा हि दष्ट लिङ्गं च"--ईइस सूत्र के द्वारा प्रस्तुत किथा गया है । इसी दहराकाश को इङ्कित 
करते हुए कहा गया है कि “अत्यन्त खेद है कि तत्वज्ञान से वञ्चित अज्ञानी जीवों के द्वारा 
प्वरूपश्रूत ब्रह्य करो प्राप्ति वेसेही नहींकी जाती, जैसे कि चिरन्तन मल की मोटी पतं ते 


न 
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( छा० ८।३।२ ) इति । तन्न प्रकृतं दहरं ब्रह्मलोकरब्देनाभिधाय तद्विषया गतिः 
प्रजाशब्दवाच्यानां जोवानामभिघीयमाना दहरस्य ब्रहातां गमयति) तथा हाहरह. 
ज चानां सुषुश्तावस्थायां ब्रहाविषयं गमनं दघं -श्॒त्यन्तरे (सता सोभ्य तदा संपन्नो 
मवति? ( ऊा० ६।८।१ ) इत्येवमादौ । लोकेऽपि किल गाढं खुघु्माचक्षते- ¶्रह्मीभूतो 
ब्रह्मतां गतः” इति । तथा ब्रह्मलोकशब्दोऽपि प्रकृते दहरे परयुञ्यमानो जोवभूताकाश 
शङ्कां निवतेयन््रह्मतामस्य गमयति । नु कमला सनलोकमपि ब्रह्मखोकशब्दो गमयेत्‌ । 
गमये्यदि ब्रह्मणो लोक इति षष्ठोखमासन्रस्या ्युत्पाद्येत, सामानाधिकरण्यवृ्या 
भामती 
इत्यभिसन्धिमतो साडूतमिव सखेमिव श्रुतिः प्रवत्त॑ते-- "इमाः सर्वाः प्रजा मह रहरगच्छरय एतं बरहूालोक 
न विन्दन्ति" इति । स्वापकाले हि सवं एवाय विद्वानविद्ःश्च जीवलोको हुपपुण्डरीकाश्नयं दहुराकाञास्पं | 
ब्रह्मलोकं प्राकषोऽप्यना्यविद्यातमःपटलपिहितदृष्टितया बरह्मभूयमापन्नोऽहमस्मीति न वेद सोऽयं ब्रह्मलोक | 
शश्दस्तदृगतिश्च प्रत्यहं जीवलोकस्य दह्राकाशस्येव ब्रह्मरूपलोकतामाहतुः । तदेतदाह भाष्यकारः | 
@ इतश्च परमेहवर एव दहरो यस्माह्‌ ह रवाक्यज्ञेषः इति ® । तदनेन गतिक्षब्दौ व्याख्यातौ (तथाहि 
दृष्टम्‌" इति सूत्रावयवं भ्याचष्टे ® तथाह्याह रहर्जीबानाम्‌ इत्ति ® । वेदे च लोके च ® दृष्टम ® । यद्यपि 
सुषुतस्य त्रह्यभावे लोकिकं न प्रभाणान्तरभस्ति, तथापि बेदिकोमेव प्रर्सद्ध स्थापयितुमुच्यते ® इदृशी 
नाचरेयं वेदिक श्रसिद्धिथ्यंह्लो केऽपि गीयते इति % : यया श्रु्यन्तरे यथा च लोके तयेह ` ब्रह्मलोकशब्दोऽ- 
पोति योजना 1 'लिङ्खं च' इति सूत्रावयवन्याल्यानं चोद्यमुखेनावतारयति ® ननु कमलासनलोकमपि 
इति %@ । परिहरति ® गमयेदयदि ब्रह्मणो लोकः इति ® । अत्र तावश्निषादस्थपतिर्यायेन षषो्तमासात्‌ 
कम॑धारयो बलीयानिति स्थितमेव, तथापीह षष्ठोसमासनिराकरणेन क्मंघारयक्ष्यापनाय लिङ्गमप्यधिक- 











भामती -ग्याख्या 
वेष्ठित सुवणं-खण्डों के ऊपर-ऊथर वि चरते हुए भी पट+र के टुकड़े समश्च कर उनका ग्रहण 
नहीं कर पते-एेसा श्रुति कहती है “इमाः सर्वाः भ्रजा अह रहगंच्छन्त्य एतं ब्रह्मलोक न 
विन्दन्ति ( छां. ८।३।१ ) । यद्यपि सुपुतति अवस्था में यह्‌ ( विद्वान्‌ से लेकर अविद्रान्‌ तक ) 
समग्र जीवव श्रत्येक दिन हृदय कमल में अवस्थित दहराकाशसंज्ञक ब्रहम को प्राप्त करके भो 
अनादि अविद्यारूप तमःपटल से दृष्टि अवरुद्ध होने के कारण "अहु ब्रह्म -इस प्रकार का 
ज्ञान नहीं कर पाता । (ब्रह्म लोक' शब्द एवं श्रह्मलोक की प्रातिः ये दोनों दहराकाश को 
ही ब्रह्मलोक सिद्ध कर रहे है, भाष्यकार का यही कहना है--“इतश्च परमेश्वर एव दहरो 
यस्माद्‌ दहरवावयशेषे परमेश्वरस्य॑ब प्रतिपादकौ गतिशब्दौ भवतः'' इस भाष्य के द्वारा सूत्रस्थ 
गति ( ब्रह्मलोक-प्राति ) ओर शब्द ( ब्रह्मलोक शब्द } की व्याख्या की गई, अब तथा हि 
दृष्टम्‌ इसकी व्धाख्था की जाती है ~ "तथा ` ह्यहरहर्जीवानां सुपुप्त्यवस्थायां बरह्यविषयं 
गमनं दृष्टम्‌" । अर्थात्‌ लोक ओर वेद में वैसा ही देखा जाता है । यद्यपि सुपुत्र जीव की 
ब्रह्मरूपता मे खोकिक कोई प्रभाणान्तर उपलब्ध नहीं, तथापि वं दिकं प्रसिद्धि कौ स्थापना 
मे कहा जाता है कि यह्‌ वैदिक प्रसिद्ध है क्रिलोकमें भो वसा ही माना जाता है। जसा अन्य 
श्रुतियों ओर लोक में प्रसिद्ध दै, वंसा ही यह ब्रह्मलोक शब्द भो दहराकाश के लिए प्रयुक्त 
होकर उसकी जीवरूपता का निराकरण करता है । सूत्र के लिङ्खं च'-इस् शब्द की व्याख्या 
आक्षेपपूवंक प्रस्तुत की जा रही है--" नतु कमलासनलोकमपि ब्रह्मलोकश्दो गमेयत्‌ 1" 
इस आक्षेप का परिहार किया जाता ईह--“"गमयेद्‌ यदि ब्रह्मणो लोक इति षष्टठीसमासतवृत्या 
्यत्पाययेत'" । “स्थपतिनिषादः स्याच्छब्दसामर््यात्‌" ( जे. सू. ६।१।५१ ) ईस सूत्र मे यह्‌ 
स्थिर किया गया है क्रि "निषादानां स्थपतिः--इस प्रकार षष्ठीतत्पुरुष की अवेक्षा 














दहराकाशस्य ब्रहात्वम्‌ ] दहिन्वोसहितभामतोसखंचलितम्‌ ३५९ 


तु श्युत्पा्मानो ब्रव लोको ब्रह्मलोक इति परमेव ब्रह्म गमयिष्यति । पवदेव चाहरह. 
बेह्यलोकगमनं षटं ब्रदमलोकशब्द्‌ स्य सामानाधिकरण्यव्रत्तिपरि ग्रहे लिङ्गम्‌ । न ह्यहरह- 
रिमाः भजः काय्रदालोकं सत्यलोका्यं गच्छन्तीति शक्यं कटपयितुम्‌ ॥ \५॥ 
धरतश्च महिम्नोऽस्यास्मिन्नुपलन्धेः ॥ १६ ॥ 
धृतेश्च हेतोः परमेश्वर एवायं दहरः । कथम्‌ ? "दहरो ऽस्मिन्नन्तराकाशः' इति {ह अश्- 
त्याकाशोपम्यपूर्वकं तस्मिन्सर्वेसमाधानसुकत्वा तस्मिन्नेव चात्मशब्दं श्रयुज्यापठत पा- 
प्मत्वादिशुणयोगं चो पदिदय तमेवानतिब्रृत्तप्रकरणं निदिंशति- अथं य आत्मा स 
सेत्॒विध्तिरेषां लोकानामसंभेदायः ` छा० <८।४।१ ) इति । त्र विध्ुतिरित्यात्मशष्द्‌- 
सामानाधिकरण्याद्विधारयितोच्यते; क्िचः कतेरि स्मरणात्‌ ।  यथोद्कसंतानस्य 
विधारयिता रोके सेतुः क्षेत्रसंपद्रमसमेदाय, पवमयमात्मैषामध्यात्मादिमेदमिन्नानां 
लोकानां वणाश्नमादीनां च विधारयिता सेतुरसंभेदायासंकरायेति । पएवमिह प्रृते 
दहरे विधारणलक्षणं महिमानं दशयति । अयं च महिमा परमेश्वर दव शरत्यन्तरादुप- 
लभ्यते “पतस्य चा अक्षरस्य प्रशासने गागि सूर्याचन्द्रमसो विधृतौ तिष्ठतः' इत्यादेः । 
तथान्यत्रापि निशिते परमेश्चरवाक्ये श्रुयते “एष सर्वेश्वर पष भूताचिपत्तिरेष भूतपाल 
णच सेतुर्विधरण पषां लोकानामसंभेदाय इति । एवं ध्रतेश्च हेतोः परमेश्वर पन्रायं 
दहरः ।। १८५ ॥ | 
भामती 

मस्तीति तदप्युक्तं सूत्रकारेण । तथाहि लोक्षवेदप्रसिदधाहरहब्गह्य लोकप्राप्त्यभिधानमेन लिङ कमलास्न- 
लोकगप्राप्तविपक्षादस्तम्भवाद्वयावत्तंमानं ` षष्ठोसमासाशाङ्क ग्यावत्तं यह्‌ ह राकाशप्राप्ठावेवाबतिष्ठते, न च 
दह राकाशो ब्रह्मणो लोकः, किन्तु तदबरहो ति । ब्रह्य च तल्लोकश्चेति कमंधारयः सिद्धो भवति । लोक्यत 
इति लोकः । हृतपुण्डरीकस्थः खल्वयं लोक्यते । यत्‌ खलु पुण्डरीकस्थमन्तःकरणं तस्मिन्विशुद्धे प्रष्याहूते- 
तरकरणानां योगिनां निर्मल इवोदङे चन्द्रमसो विम्बमतिस्वच्छं चतन्यं ज्योतिःस्वरूपं ब्रह्मावलोक्ष्यत 
इति ॥ .१५॥ 

सोत्रो धृतिश्चब्दो. भाववचनः । धृतेश्च परमेऽबर एव दहराकाशः । कुतः ? अस्य धारणलक्षणस्य 
महिम्नोऽस्मिन्नेवेहवर एव श्रुर्यन्तरेषु पलभ्धेः । निगदत्याद्यानमस्य भाष्यम्‌ ॥ १६ ॥ 





भामती-व्याष्या 
'निषादश्चासो स्थपतिः'--इस प्रकार कमंधारय समास मानना उचित है। ब्रह्मलोक" शब्द 


मे भी श्रह्मणः लोको ब्रह्मलोकः" एेसा षष्ठो-तत्पुरष समास न मान कर ब्रहम च तत्लोकश्च 
ब्रह्मलोकः'-एिप्ता कर्मधारय ही मानना न्याय-संगत है । इसी न्याय का उपोद्रलक लिङ्ग प्रमाण 
सूत्रकार ने प्रस्तुत किथा दै कि अहुरहृब्रह्मलोक-गमन यह्‌ सिद्ध कर रहाहै कि यहां ब्रह्मलोक! 
शब्द से कमधारयभूलक ब्रह्मरूप लोकः का ग्रहण किया गया है । लोक्यत इति लोकः इस 
व्युत्पत्ति के अनुसार ब्रह्म को. भी लोक" शब्द पे अभिहित कियाजा सकता है, क्योकि वहू 
टृपण्डरीक मे आलोकित है । हृदय कमल में जो अवस्थित अन्तःकरण है, उसके विशुद्ध 
हो जाने पर जो छोग बाह्य करणो ( इद्दरियों ) को उनके विषय से हटाकर आत्मप्रवण कर 
लेते हं, एेसे योगिजनों के द्वारा निम॑ल एवं स्थिर जल में स्वच्छ चन्द्र-प्रतिबिम्ब के समानं 
अपने अन्तःकरण में चंतन्य-ज्योतिस्वरूप ब्रह्य अवलोकित होता है ।। १५॥ 

"धृतेश्च महिम्नः" ` इत सूत्र में प्रयुक्त धृति" शब्द "धृञ्‌ धारणे" धातु से “ स्वियां 
क्तेत्‌” ( पा, सु. ३।३।६४ ) इस सूत्र के दवारा भावा्थंक नक्तिनु" प्रत्यय करने पर निष्पन्न 
हभा है । दहरकाशमें यु ओर पृथिव्यादि की धृति ( वृत्तिता ) दहराकाश को परमेश्वर 


३६० ब्रह्मसू्रशाङ्कर भाष्यम्‌ [अ १पा.३२स्‌. १७ 


प्रसिद्धेश्च ॥ १७ ॥ 
इतश्च परमेश्वर एव "दहरो ऽस्मिन्नन्तराकाशुः' इत्युच्यते । यत्कारणमाकाश- 
शब्दः परमेश्वरे प्रसिद्धः । “आकाशो वे नाम नामरूपयोर्निर्वहिता, ( चछा० ८।९।७ ), 
'सर्वाि ह चा इमानि भूतान्याकाशादेव समुत्पद्यन्ते" ( छा० १।९।१ ', इत्यादिप्रयोग- 
दनात्‌ । जीवे तु न कचिदाएकाशशब्दः प्रयुथमानो दृदयते । भूताकःशस्तु सत्याम 


व्याकाशदाब्दप्रसिद्धावुपमानोपमेवभावादययसंभवान्न प्ररीतव्य इत्युक्तम्‌ ॥ १७ ॥ 
नि 


भामिती 
न चेथपाकाह्ञ शब्दस्य त्राणि लदयमाणविभुष्व।दिगुणयोगाद्‌ वृत्तिः साम्प्रतिको । यथा रथाङ्ग 


नामा चक्रवाक इति लक्षणा, किन्तवत्यन्तनिरूढेति सूत्रार्थः । ये त्वाकाश्ङाब्दो ब्रहुाण्यपि मुख्य एव 
नभोदित्णाचक्षते, तेरम्यायश्चानेकाथंस्वमिति चानम्यलभ्यः शाञ्दाथं इति च मीमांसकानां मूद्रामेदः कृतः । 
लभ्यते ह्याकाशदाब्दादधिमुस्वादिगुणयोगेनापि ब्रह्म । न च ब्रह्मण्वेव मुरूथो नभसि तु तेनेव गुणयोगेन 
वाहस्यतीति वाच्यम्‌ । लोकाधोनावधारणत्वेन शाब्दाथं सम्बन्धस्य वै दिकपदाथं प्रत्ययस्य तस्पूवं त्वात्‌ । 


ननु यावान्वा अयमाकाश्ञस्तावानेषोऽन्तहंदय आकाश्ञः' इति व्यतिरेकनिदेशान्न लक्षणा युक्ता। नहि 
न 


भामती -ग्याष्या 

सिद्ध कर रही दै, क्योकि विष्व की धृति परमेष१र मे ही प्रतिपादित है-- एतस्य वा प्रशासने 
गागि सर्याचन्द्रमसौ विधृतौ तिष्टतः ' (बृह्‌. उ ३।८।७) । शेष भाष्य अत्यन्त सुगम हं ॥१६॥\ 

सूत्रकार ने जो "आकाश" शब्द कौ प्रसिद्धि ब्रह्म मे बताई है, वहां "प्रसिद्धि" शब्द का 
अथं लक्षणा ह । सक्षणा भो दो प्रकार की होती हं-( १) साम्प्रतिकीभौर (२ ) निषूद्‌ 
लक्षणां । जसे "रथाङ्क' शब्द की चक्रवाक पक्षी मे लक्ष्यमाण "चक्रः शब्द से अविनाभूत 
चक्रवाक शब्दके योग से साम्प्रतिको ( आधुनिकी ) लक्षणा होती हं, वसे ही भाकाश' 
शब्द की स्वाभिधेय भाकाशगत विमुत्व गुण के योग से ब्रह्म मे आधुनिक लश्षणा नहीं, पितु 
अनादि तात्प्यावगाहिनी निरूढ लक्षण! मानी जाती हे । 

जिन आचार्यो का कहना है कि "आकाश पदकी नभम जैसे मुख्य (अभिधा) वृत्ति 
होती है, वैसे ही ब्रह्मे भी मानी जाती है । वे आचायं मीमांसकों की इन अनुत्लद्खनीय 
मर्यादां का स्पष्ट उद्लद्खन कर उ।लते है कि अन्यायश्चानेकाथंत्वम्‌' ( अनेक अर्थो मे एक 
शब्द की मुख्य वृत्ति मानना अनुचित दै ) ओर “अनन्यलभ्यः शब्दाथंः'' [ शाबर भा. पर. ९२१ 
पर भाष्यकार ने कहा दै कि जो अथं रक्षणादि अन्य वत्तियों से लब्ध हो जाता है, उस अथं 
मे अभिधा वृत्ति नदीं मानी जाती ] आकाश की लक्षणा वृत्ति ब्रह्मका बोध हो जाता है, 
ककि लक्षणा का निधामक आक)।शवृत्तिविमृत्ववत्तवरूप शक्य -सम्बन्व ब्रह मे विद्यमान है, 
अतः ब्रह्म मे 'आक्राश' पद की अभिधा वृत्ति मानने कौ आवण्यक्ता नहीं । 'आकाश' पद कौ 
बरह्म मे ही प्य वृत्ति ओर नभमे ब्हावृत्ति विभुत्व गृण के योग से लक्षणा वृत्ति क्यों न 
मान ङी जाय ? इस प्रशन काभौ मण्डन मिश्र के शब्दोंमे इस प्रकार दै-“लोकाबगत- 
सामथ्यं; शब्दो वेदेऽपि वोधकः (ब्र.सि.पृ. )। लोक-व्यवहार म "आकाशः शब्द कभी 
भी ब्रह्म का अभिधायक नहीं माना जाता, अतः आकाश शब्द की मुख्य वुत्ति ब्रह्म मे 


बयोकर बनेगी? . ॥ । 
शङ्का-गङ्धायां चोषः -- इत्यादि स्थलों षर गङ्खा ओर तट पदाथं का गङ्गा इव 


गङ्खा- इस प्रकार सादश्यमूलक मेद निर्दिष्ट न होने के कारण "गङ्खा' पदकीतट ते लक्षणा 
हो जाती है, किन्तु दहराकाश मे आकाण का भेदमूलक सादृश्य दिखाया गया है--' यावान्‌ 


` घाऽयमाकाशस्तावनिषोऽन्तहंदय आकाशः" । अतः दहराकाश ब्रह्म मे आकाश का व्यतिरेक 
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इतरपरामशौत्स इति चेन्नासंमवात्‌ ॥ १८ ॥ 

यदि वाकयशेपवबल्लेन दहर इति परमेश्वरः परिगृ्येतास्तीतर स्यापि जोवस्य 
वाक्यशेषे परामशः -अथ य पष संप्रसादो.ऽस्माच्छरोरात्समुत्थाय पर ज्योतिरुपसंपद्य 
स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यत पष आत्मेति होवाचः (छा° ८।३।७) इति । अत्र हि संप्रसाद्‌- 
शब्दः श्रुत्यन्तरे खुषुघ्तावस्थायां दृष्टत्वात्तदवस्थावन्तं जीवं शक्तोत्युपस्थापयितु नाथा 

भामती 

भवति गङ्गायाः कूक्ते विवक्षिते गङ्गाया शङ्केति प्रथोगः । तत्किमिदानीं पोणंमास्यां पौणंनास्या यजेता- 
मावास्यायामवास्ययेत्यसाधुवेदिकः प्रयोगः ? न च पो्णंमास्यमावास्याशब्दावाग्नेयादिषु मुख्यौ । यच्चोक्तं 
यत्र शब्दादनधिगतार्थ प्रतीतिस्तत्र लक्षणा, यत्र पुनरन्यतोऽथे निहिते शब्दप्रयोगस्तन्न वाचकत्वमेवेति । 
तदयुक्तम्‌ , उभयस्यापि ध्यभिचारात्‌ -- सोमेन यजेतेति शब्दादथं; प्रतीयते, न चात्र कस्यचित्लाक्षणिक- 
त्वमृते वाक्षयार्थात्‌ । न च य एवं विद्वान्‌ पौणंमासौं यजते य एवं विद्ानमावास्याम्‌' इत्यत्र पौर्ण मास्य- 
मावास्याशब्दो न लाक्षणिको । तस्पराद्यत्किचिदेतदिति ।। १५ ।। 

सम्यक्‌ प्रसीदत्यस्मिन्‌ जीवो विषयेन्द्ियसंयोगजनितं कालुष्यं जहातीति सुषुर्ि। । सम्प्रसावो 
जीवस्यावस्थाभेदः, न ब्रह्मणः । तथा क्षरोरारघमृत्थानमपि श्रीरा्यस्य जीवस्य, न त्वनाश्चयस्य 
ब्रह्मणः । तस्माद्यया पूर्ोक्तर्वावियशेषगते लि ङ्ख ब्रद्यावगम्यते दहराकाशः, एवं वाक्यज्ञेषगताभ्यामेव सम्प्र 





भामती-ग्याख्या 

( भेद )} प्रदशित हो जाने से ब्रह्म मे आकाश" पद की लक्षणा कंसे हो सकेगी ? 

समाधान -- "सवत्र लक्षणा-स्थल पर लक्ष्यां का पृथक्‌ निर्देश नहीं होना चाहिए- 
एेसा कोई नियम नहीं, क्योकि ''दशंपूणणम।साभ्यां स्वगंकामो यजेत" यहां पर एक "भग्तेय' 
भौर दो 'देन्ध'- इन तीन यागो के लिए 'दशं' पद भौर आग्नेय, उपांशु एवं अग्नीषोमीय- 
इन तीन कर्मो के लिए धूणंमास' शब्द लक्षणा वृत्ति से प्रयुक्त है । “ममावास्यायामावस्यया 
यजेत" (आप. प, २।१९) ओर "पौणमास्यां पौणंमास्या यजेत" यह पर अमावास्या" पद की 
अमावास्या काल-सम्बन्ध भौर 'पौणंमास' पद की पौणंमास काल-सम्बन्ध मेजो लक्षणा की 
जाती है, वह उपपन्न न हो सकेगी, क्योकि अमावास्या भौर पौणंमासी शब्दों के द्वारा उक्त 
काल-सम्बन्ध पृथक्‌ निर्दिष्ट है । फलतः आकाणश' पद की ब्रह्य मे लक्षणा वृत्ति का कोई बाधक 
सम्भव नहीं । 

यह्‌ जो कहा जाता है कि जहाँ पर शब्द के हारा अनधिगत अथं की प्रतीति होतीरहै, 
वहां लक्षणा भौर जहां अन्य प्रमाण से अवगत अथं में शठे का प्रयोग होता है, वहाँ वाचकता 
( मुख्य वुत्ति ) हती है । वह्‌ कहना भी संगत तदी, क्योकि उक्त दोनों नियमों मे व्यभिचार 
उषपलन्ध होता दहै -“सोमेन यजेत" ( तै. सं. ३।२।२) इत्यादि स्थलों पर सोमल्तारूप 
अनधिगत अथं की प्रतीतिहोनिपर भी किसी पदको लाक्षणिक नहीं माना जाता, केव 
वाक्यां ही लक्ष्यमाण होताहै। "य एवंविद्टान्‌ पौणंमासीं यजते, य एवंविद्रानमावास्यां 
यजते” ( ते. सं. १।६।६।१५ ) इत्थादि स्थलों पर ““यदागनेयोऽषटाकपालः" ( तं. सं. २।६।३।३ ) 
इत्यादि वाक्यो क द्वारा भधिगत आगमेयादि कर्मोँमे भी लक्षणा ही मानी जाती है, वाच्यता 
या मुख्य वृत्ति नहीं ।॥ १७॥ 


सम्यक्‌ प्रसीदत्यस्मिन्‌ जीवः-एेसी व्युत्पत्ति के द्वारा सम्प्रसाद' शब्द जीव कीही 
सुषुप्ति अवस्थाका वाचकरहै, ब्रह्मकी नहीं। शरीर से समुत्थान ( विवेकक्षान ) भी जीवकौ 
ही होता है, अनाश्चयभूत ब्रह्म का नहीं । अतः जैसे पूर्वोक्त वाक्यशेषो के द्वारा दहराकाश की 
ब्रह्मरूपता अवगत होती है, वसे ही वाक्यरेषावगत सम्प्रसाद ओौर समुत्थानके दारा 
४६ 
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न्तरम्‌ । तथा शरीरञ्यपाश्चयस्येव जीवस्य शरीरात्समुत्थानं संभवति । यथाकाशष्यपा- 
याणां वय्वरादीनामाकाशात्समुच्थानं, तद्वत्‌ । यथा चादृष्टोऽपि के परमेश्वरविषय 
आकाशशब्दः परमेश्वरघमेसमभिव्याहारात्‌ (आकाशो वे नाम नामरूपयोनिर्वदिता 
इत्येवमादौ परमेश्वरविषयोऽभ्युपशतः, एवं जीवविषयो ऽपि भविष्यति । तस्मादितर- 
परामशोत्‌ दहरो.ऽस्मिन्नन्तराकाश' इत्यन्न स पव जीव उच्यत इति चेत्‌ , नेतदे वं 
स्यात्‌ ; कस्मात्‌ ? असंभवात्‌ । नहि जीवो वुद्ध्ाद्यपाधिपरिच्छेदाभिमानी सन्नाका- 
शेनोपपीयेत । नचोपाचिधर्मानभिमन्यमानस्यापहतपाष्मत्वादयो धमः संभवन्ति । 
प्रपञ्चितं चतत्प्रथमसत्रे । अतिरेकाशङ्का परिहारायात्र तु पुनर्पन्यस्तम्‌ । परटिष्यति 
चोपरि्टात्‌ “अन्याथेश्च परामशः, ( ब्र० १।३।२० ) इति ॥ १८॥ 
उत्तराच्चेदाविभूतष्वरूपस्तु ॥ १९ ॥ 
इतरपरामर्शाद्या जीवाशङ्का जाता साऽसंभवान्निराङूता । अयेदानों 
खतस्येवामतसेकात्पुनः समुत्थानं जोवाशङ्कायाः क्रियते उत्तरस्मात्प्राजापत्याद्वा- 
कयात्‌ । तत्र हि धय भत्माऽपदहतपाप्माः इत्यपहतपाप्मत्वादिगुणकमात्मानमन्वेष्ठभ्यं 


विजिष्लासितव्यं च ्रतिन्ञाय "य पषोऽक्षिणि पुरुषो ददयत पष आतमा! (छा० ८।७।४) 


भामती 
सादसमुत्थानाभ्यां दहराकाशो जोबः कस्मान्न वगम्यते ? तस्मान्नास्ति विनिगमनेनि शद्धायंः । ®नासम्भ- 


वात्‌® । सम्प्रसादसमुत्थानाभ्यां हि जोवपरामर्शो न जीवपरः, किन्तु तदीयतारिविकरूपव्रह्मभावपरः । 


तथा चेष परामर्शो ब्रह्मण एवेति न सम्प्रसादसमूत्याने जीवलिङ्गम्‌ , अपि तु श्रह्यण एव तादर््यादित्यप्रे 
क्ष्यते । भाकाशोपमानादयस्तु ब्रह्माव्यभिचारिणश्च त्रह्मपराश्चेत्यस्ति विनिगमनेत्थथंः ।। १८ ॥! 


दहराकाशमेव प्रकृत्योपाख्यायते ~ यमारमानमन्विष्य सर्वाश्च लोकानाप्नोति सर्वाश्च कामान्‌ 
तमात्मानं विविदिषन्तो सुरासुरराजावि्रविरोचनौ समिपाणो प्रजापति वरिवसितुमाजग्मतुः । आगत्य 
च द्वात्रिश्षतं वर्षाणि तत्परिचरणपरो ब्रह्मचभ्यं मूषतुः । अथेतौ प्रजापतिरवाच-- क्रि कामाविहस्थौ युबा- 
निति । तावृचतुः- य आत्माऽपहतपाप्मा तमावां विविदिषाव इति । ततः प्रजापतिरवाच-- य एषोऽक्षणि 
भामती-व्याख्या 
दहराकाश की जीवरूपता ज्ञात होती है । किसी एक पक्ष को सिद्ध करनेवाली विनिगमकं 
युक्ति उपलन्ध नहीं--यह्‌ सूत्र मे प्रदशित शङ्का का अथं है । 

उक्त शङ्का का निरास करते हए सूत्रकार ने कहा है--“न, असम्भवात्‌” । इसका 
आशय यह्‌ है कि सम्भ्रसाद भौर समूत्थानके हारा जो जीव का परामशं किया जाता है, वह्‌ 
उसके सोपाधिक स्वरूप का बोध कराने के लिए नहीं, अपितु उसकी तात्त्विक ब्रह्मरूपता का 
ज्ञान करनेके किएिहीहै। फलतः सम्प्रसाद ओर समुत्थान का निर्देश ब्रह्मपरक ही है, 
कयो ब्रहा की अवगति मे ही उसका पयंवसान है-यह्‌ आगे कहा जायगा । आकाशोपमादि 
का निदेश दहराकाश की ब्रह्मरूपता में विनिगमकहै।॥ .८॥ 

दहराकाशके एकरणमे ही कहा गया है - “यमात्मानमन्विष्य सर्वाश्च लोकानाप्नोति 
सर्वाश्च कामान्‌ तमात्मानं विविदिषन्तौ सुरासुरराजौ इन्द्रविरोचनौ समित्पाणी प्रजापति 
वरिवसितुमाजग्मतुः'” ( छां. ८।७२ ) अर्थात्‌ जिस आत्मा के ज्ञान से सभी छोकों ओर सभी 
कामों ( फलों ) की प्रापि होती है, उस आत्मा की विविदिषा से सुरराज इन्द्र ओर असुरराज 
विरोचन दोनों अपने हाथों में समधादि उपहार लेकर प्रजापति की सेवा में पचे । प्रजापति 
के चरणों मे बत्तीस वषं तक ब्रह्मचयं व्रत का पालन करते रहे । एक दिन प्रजापति ने पृष्ठ 
लिया कि आपलोग किंस कामना से यह हमारी सेदा कर रहे ह? तबवे दोनों बोले किजो 
धात्मा समस्त पापों से विनिर्मुक्त है, उसको हम जानना चाहते हँ । प्रजापति ने उत्तर में 
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भामती 
पुरुषो दृश्यते एष आत्माऽपहृतपाप्सतवा दिगुणः, यद्विज्ञानात्सवं लोककामावा्िः । एतदमृतमभयम्‌ । 
अथेतच्छुरवेतावग्रक्षीणकल्मषावरणतया छायापुरुषं जगृहतुः । प्रजापतिन्च पप्रच्छतुः --अथ योऽयं भग- 
बोऽप्सु दुक््यते यथादशे यश्च खज्गादौ कतम एतेष्षसावथ वेक एव सर्वेष्विति ? तपेतयोः श्ुध्वा प्रह्नं 
प्रजापतिवं ताहो सुद्ूरमुदृश्ना्तावेतो, अ्माभिरक्षिस्थान आत्मोपदिष्टः, एतो च छायापुरुष प्रतिपन्नो, 
तद्यदि वयं ्नान्तौ स्थ इति ब्रुमस्ततः स्वात्मनि समारोपितपाण्डित्यबहुमानौ विमानितौ सम्तौ दौमनस्येन 
यथावदृपदेजञं न गृह्णीयाताम्‌ , इत्यनयोराशयमनुरध्य यथायं प्राहुयिष्याम इत्यभिसन्धिमान्‌ प्रत्युवाच । 
उदश्षराव आस्मानमवेक्षेथामरिमन्त्पक्यथस्तत्‌ब्रतमिति । तौ च दष्ट्वा सन्तु्हुदयो नाब्रूताम्‌ । मय 
परजापतिरेतौ विषरीतग्राहिणो मा भूताभित्याज्ञयवान्पप्रच्छ -- किमत्रापश्यतमिति । तौ होचतुः । यथेवा- 
वामतिचिरब्रह्मचर्यंचरणसमुपजातायतनखलोमा दिमन्तावेवमावयोः प्रतिरूपक नखलोमादिमदुदशषरवेऽप 
श्यावेति । पुनरेतयोदष्ठायात्मविश्जममपनिनोषुंयेव हि छायापुरष उपजनापायधर्मा भेदेनावगम्यमान 
आत्मलक्षणबिरहान्नात्मेवेबभेवेदं क्षरीरं नात्मा, किन्तु ततो भिन्नमित्यन्वयश्यतिरेकाभ्यामेतौ जानीयाता- 
भित्याश्चयवान्‌ प्रजापतिरुवाच । साध्वलङःकृतौ सुवसनौ परिष्कृतौ भृ्वा पुनख्दश्चरावे पश्यतमामानम्‌, 
यच्चात्र परययस्तद्‌ ब्रूतमिति । तौ च , साध्वलड्‌कृतौ सुवसनौ छिन्ननश्चलोमानो भूत्वा तयेव चक्रतुः । 





भामती-~ज्याख्या 


कहा “य एषोऽक्षिणि पुरुषो दृश्यते" अर्थात्‌ यह्‌ जो आंख में प्रतिबिम्ब पुरुष दिखाई देता 
है, यह वह्‌ निष्पाप आत्मा है, जिसके ज्ञान से सभी लोकौकी प्राप्ति होती है, यहु अमृत ओर 
अभय पद है । प्रजापति के उस उपदेश के अनुसार इन्द्र ओर विरोचन दोनों ने उस छायापुरुष 
को आत्मा मान लिया भौर प्रजापति से फिर पृछा कि “भगवन्‌ यह्‌ जो जल मे, आदशं (दपंण) 
मे ओर जो खङ्गादि स्वच्छ पदार्थो म छायापुरुष दिखाई देता है, इन सबमे कोई एकं ही 


वहु आतमा है ? अथवासभीमेएकहौी है? उन दोनों चः दस प्रए्न को सुनकर प्रजापति ने 
अपने मन मे कहा किं बडेखेद की वातदहैकिये दोनों श्रममे पड़कर लक्ष्य से दुर चले 


गये । हमने अक्षिरूप उपाधि के माध्यम से आत्मा का उपदेश किया धा, क्न्तुयेलोग तो 


छाया पुरुष को ही आत्मा मान्‌ बैठे । अब = इनको हम यदि यह्‌ कहते है कि अआपलोग 
श्रान्त हो गए । तब इन छोगों ने जो भपने में पाण्डित्य ओर बहुमान का भारोप ( अभिमान ) 


पर रखा है, उसको ठेस पहुंचती है भौर हममे दौमंनस्य ( हीन भावना या अश्वद्धा ) उत्पन्न 
हो जाने के कारण ये हमारा कोई भी उपदेश न सुरनेगे । अतः इनके आशय के अनुरूपं ही यथार्थं 
लक्ष्य का ग्रहण करार्ेगे । एता मुत्र भाव मन मे रख कर प्रजापति ने उनको सुनाकर कहा- 
आप छोग जक से भरे प्याले मे आत्मा को देखे, वरहा क्या दिखाई देता है ? किए । उन दोनों 
ने जल मे जो देखा, उसमे ही सन्तुष्ट थे, अतः वे कुठ नहीं बोले । प्रजापति ने सोचा कि कहीं 
ये कुछ विपरीत हौ ब समन्च बैठे, बतः पूषछठा--जल में क्या देखा ? उत्तर मे वे दोनो बोले- 
जसे हम रोग बहुत समय तक ब्रह्म चयं व्रत पालन करते-करते बडे.बड़े नख ओर बालों वाले 
हो गए है, वंसाहीजलमे प्रतिबिम्ब देख रहे हैँ ' प्रजापति ने पुनः छाया मे आत्मत्व-श्रम 
कोदूर करने की इच्छासे मनमे सोचा कि जसे छायापुरुष उत्पत्ति-विनाशशाली घर्मो के 
भेद से भिन्न प्रतीयमान होने के कारण आत्मा नहीं, वैसे ही यह्‌ शरीर भौ आत्मा नहीं, भपितु 
उससे भिन्न है - इस प्रकार अन्वथ-व्यतिरेक के हारा ये (इन्द्र गर विरोचन) दोनों वास्तविक 
आत्मा को जान छे-एेसी शुभाशंसा मन मे रख कर प्रजापति ने कहा-यदि कोई दो यत 
पुरुष बढ नख ओर लोमादि कटा कर अपने को बहुमू्य अलङ्कारो से अलंकृत एवं सज~ 
दपण के सामने खड होकर अपना प्रतिबिम्ब देखें, तो वे क्था देखेंगे ? इसका उत्तर उन द्‌]. 





१६७ ब्ह्मसत्रशाङ्रमाष्यम्‌ [अ.११पा.३स्‌. १९ 


इति ब्रुवज्ञक्षिस्थं द्रष्टारं जोवमात्मानं निर्दिशति । “पलं त्वेव ते भूयो ऽवुभ्याख्यास्यामि' 
( छा० ८।९।३ ) इति च तमेव पुनः पुनः परास्य "य पएष स्वप्ने महीयमानश्चरत्येष 
भात्मा' ( छा० <८।१०।१ ) इति 'त॑दयत्रेतच्सुक्तः समस्तः संप्रसन्नः स्वप्नं न विजानात्येष 
आत्मा" ( छा० ८।६।३ ) इति च जीवमेवावस्थान्तरगतं व्याचष्टे । तस्यैव चापहतपा- 
` भामती 

पृनश्च रज पतिना पृष्टो तामेव छायामात्मन ऊचतुः । तदृषश्ुर्य प्रजापतिरहो बताद्यापि न प्रशान्त 
एनयोविच्नमः, तद्यथाभिमतमेबास्सतत्त्वं कथयामि तादत्‌ । कलन कल्मषे क्षीणेऽस्मदचनसन्दभपोर्वा- 
पर्यालोचनयाऽऽप्मतत्वं प्रतिपस्येते स्वयमेवेति मल्वोवाच -- एष जात्मेतदमृतमभयमेतद्‌ ब्रहोति । तयो. 
विरोचनो देहानुपातित्वाच्छायाया देह एवात्ेमतत्तवमिति मत्वा निजसदनमागत्य तथेवासुरानुपदिदेश्च । 
दवेन्द्रसत्वभ्रा्तनिजसदनोऽध्वन्येव किञ्चिद्विरलकदमषतया छायाट्मनि शरीरगुणदोषानुविधायिनि तंतं 
दोषं परिभावयन्‌ नाहमत्र छावात्मदकषने भोग्यं पञ्यामीति प्रजापतिसमीषं समित्पाणिः पुनरेवेयाय । 
भागतश्च प्रजापतिनाऽऽगमनकारणं गृष्टः पथि परिभावितं जगार । प्रजापतिस्तु सुञ्याख्यात प्रप्याटमतच्व- 
मक्षीणकरमषावरणतया नाग्रहीस्तत्‌ पुनरपि त्प्रक्षयाय चरापराणि द्ात्रिश्तं वर्षाणि ब्रह्मचयं मथ 
्रक्षीणकञ्मषाय ते अहमेतमेवात्मानं भूषोऽनुन्याख्यास्यामीत्यवो चत्‌ । स च तथा चरितब्रह्मचथंः सुरेन्द्रः 
प्रजापतिमुपससाद । उपसन्नाय चास्मं प्रजापतिर्याच्टे, य आ्माऽवहतवाप्मादिलक्षणोऽक्षिणि दितः 
जयन 


भामती-व्याद्या 
ने दिया कि भली-मांति परिष्टृत ओर अलंकृत व्यक्ति अपना प्रतिबिम्ब भी वैसा ही देखेंगे । 
उस उत्तर को सुन कर प्रजापति ने अपने मन मे कहा फि बड़ खेद का विषय है कि अभी भी 
इन दोनों का भ्रम दुर नहीं हुआ, अतः फिर प्रयत्न करना चाहिए कि अभिमत आत्मतत्व को 
जान ऊ । इनका कल्मष ( ज्ञानःप्रतिबन्धक पप ) निवृत्त होने पर स्वयं ही हमारे उपदेश के 
पूर्वापर सन्दभं की आलोचना कर आत्मज्ञान प्राप्त कर लेमे -एेसां सोच कर प्रजापति ने 
कहा--.एष भात्मा, एतदमृतमभयमेतद्‌ ब्रह्मत” । दस उपदेश को दोनों ने सुना । उनमें 
से विरोचन ने छाया मे देह का अनुवत॑न देख कर देह को ही आत्मतत्व मान लिया ओर 
अपने धर रोट कर अपनी असुर प्रजा को वैका ही उपदेश दिया किन्तु देवराज इन्द्र का अपने 
घर परहुचने से पटले मागं मे ही प्रजापति के उपदेश की अनुचिन्तना करते-करते वु 
भन्त.कालुष्य क्षोण हो गया, उसने छायात्मा मँ शरीर के गुण-दोष का अनुविधान देखा मौर 
उस्र पक्ष मे दोषोंकी उद्धावना प्रबल हो गई मौर अन्तःप्रेरणां हुई कि छायापुरष का पक्ष 
कल्याणप्रद नही, अतः पुनः प्रजापति कौ सेवा मे समिह्याणि होकर इन्द्र उपस्थित हो गया । 
प्रजापति के द्रा पूनः भागमन का कारण पू जाने पर इन्द्र ने माम मे अपनी समसत उधेड- 
बन कौ पूरी गाथा कह सुनाई) प्रजापतिने कहा कि जापका ज्ञान-प्रतिबन्धकीभ्रूत अन्तः 
कालुष्य निवृत्त न होने के कारण आत्मतत्व का ज्ञान प्रा नहीं कर सके, अतः उस पाप का 
क्षय करने के लिए फिर ओर वत्ती वषं तक ब्रह्मच-अत प\लन करं । प्रतिबन्धकीभरूत पाप 
की निवृत्ति हो जाने पर पुनः आत्मतत्त्व का उपदेश करेगे । इन्द्र ते वसा ही किया । प्रजापति 
ने अपनी शरणमे आए हुए इन्र को उपदेश दिया करि जो निष्पाप।दिरूप परमात्मा नेत्र 
मे दिखाया था, वही स्वप्न में अपने विस्तृत पुत्र, पौत्र गौर स्वरी ॐ साथ स्वप्नोचित भोग 
भोगता हुजा विहरण करता है ।' प्रजापति के हारा निष्ट र्वप्न-पुरुष को भी आत्मा समज्ने 
मे इन्द्रको भय बना रहा । यद्यपि यह्‌ ( स्वप्नपुरुष }) छायापुरुष ॐ समान शरीर के धर्मो 
का अनुवतंन नहीं करता, तथापि शोक-भयादि विविध बाधाओं ते वहु भी उन्मुक्त नहीं - 
एेसा इन्द्र के कह्ने पर प्रजापति ने कहा--यदि अब भी आप को ज्ञान नहीं हुभा, तब भौर 














दहराकाशस्य ब्रह्मत्वम्‌ ] दिन्दौसदितभामतीसंवक्ितम्‌ ३६५ 


भामती 
सोऽयं य एष स्वप्ने महीयमानो वनितादिभिरनेकधा स्वप्नोपभोगान्‌ भुञ्जानो विहरतीति । अस्मिन्नपि 
देवेशो भयं ददश । यद्यप्ययं छायापुरषवन्न शरीरधर्मानिनुपतति, तथापि शोकभथादिविविधबाधानु मवा 
तन्नाप्यस्ति स्वरितप्रासिरित्युक्तवति मधवति पुनरपराणि चर हवात्रंहातं वर्षाणि स्वच्छ ब्रह्मचर्थमिदानी- 
मष्यक्षीणकतमषोऽसो्ते प्रजापतिः । अथास्मिन्नेवङ्कारमुपसन्ने मघवति प्रजापतिर्दाच--य एष मात्माऽ- 
पहताप्मादिगुणो दशितोऽक्षिणि च स्वप्ने च स एष यो विषयेद्धियसंयोगविरहात्प्रसन्नः सुषुप्ावस्थाया- 
मिति । अत्रापि नेन्धो निवंवार । यधा हि जाग्रहवा स्वप्नगतो वाऽयमहुमस्मीति इमानि भूतानि चेति 
विजानाति नेवं सुषुप्तः किञ्चिदपि वेदयते तदा खल्वयमचेतयमानोऽभावं प्राक्त इव भवति । तदिह का 
निव ्तिरिति । एवमुक्तवति मघवति वताद्यापि न ते कलमषक्षयोऽभूत्‌ । तत्‌ पुनरपराणि चर पञ्च 
पर्षाणि ब्रह्मचयंमित्यवोचत्प्रजापतिः । तदेवमस्य मघोनस्तिभिः पर्थयि्यंती६; षणवतिवंर्षाणि । चतुथे 
च पर्थयि पञ्च दर्षाणीत्येकोत्तरं शतं वर्षाणि ब्रह्मचयं चरतः सहस्राक्षस्य सम्पेदिरे । अथास्मे ब्रह्मचयं- 


संपदुन्मुदितकल्मषाय मघवते य एषोऽक्षणि यश्च स्वप्ने यश्च सुपु्ावनुस्यूत एष आत्माऽपहूतषाप्मादिगुणो 
दशितः तमेव मघवन्‌ मत्यं वें श्रीरमित्यादिना विस्पष्टं व्याचष्ट प्रजापतिः । 


अयमस्याभिसन्धिः-- यावत्‌ किञ्चित्‌ सुखं दुःखमागमापायि तत्‌ सवं शरीरेन्दरियान्तःकरण. 
सम्बन्धि, न त्वात्मनः । स पुनरेतानेव श्री रादीन्‌ अना विद्यावास्तनावक्चादाःसत्वेनामिप्रतीतस्तद्गतेन 
सुखदुःखेन तद्रस्तमात्मानमनु मन्यमानोऽनुतप्यते । तदा त्वयमपहतपाप्मादिलक्षणमुदासोनमाटमानं देहादिभ्यो 
विविक्छमनुभवति, अथास्य श्रोरवतोऽप्यज्ञरीरस्य न देहादिधमंसुखदुःखप्रसङ्खोऽस्तीति नानुतप्यते, 
~ ~ ` निती्याख्या 
बत्तीस वषं का ब्रह्मचयं-वास धारण करें, क्योकि आपके अन्तस्तल का मल ओर विक्षेप अभी 
तक निवृत्त नहीं हमा है । इन्द्रने वेसा ही किया। विधिवत्‌ उषसन्न ( शरणागत ) इन्द्र को 
प्रजापति ने उपदेश दिया कि जो अपहुतपाप्मत्वादि गुणो से युक्त आत्मा आंख ( जाग्रत्‌ 
अवस्था ) मे ओर स्वप्न अवस्था मे प्रदशित किया गया, वही यहु आतमा सुषुक्चि अवस्था में 
विषय ओर इन्द्रियो के सम्बन्धसे रहित हो जाने के कारण सुप्रसन्न हौ जता है। सुषुति 
मवस्था की इस साधारण जन-सुलभ अनुभूति से भी इन्द्र को निवृत्ति ( सुख-शान्ति ) नहीं 
हुई । उसने कटा -"जंसे जाग्रत्‌ ओर स्वेप्न अवस्था मे "अहमस्मि एवं “इमानि भूतानि 
एेसी अनुभूति होती है, सुषुप्ति अवस्थामें तो वह्‌ भी अनुभूति नहीं हतो, क्योकि इस अवस्था 
मे पुरुष खो जाता विलुप्ता हो जाता है, तब यहां क्या सुख-शन्ति है? एेसा सुनकर 
प्रजापति ने कहा किं "महान्‌ खेद दहै कि अभी भी आपका कत्मष (पाप) समाप्त नहीं हुभा, 
अतः ओर पाँच वषं का ब्रह्मचयं ब्रत धारण करें । इस प्रकार पहले तीन पर्या मे इन्द्रके 
३२५८३ = ६६ छान्नवे वषं बीत चुके थे, चौथे पर्याय मे पाँच वषं, सब मिला कर एक सौ एकं 
वषं हो गए । तव जाकर उसके सकल कल्मष | प्रति बन्धक पाप ) प्रक्षीण हुए, प्रजापति का 
उपदेशामृत पान किया--'जो आत्मा जाग्रत्‌, स्वप्न भौर सुषु मे भपहतपाप्मत्वादि गुणों 
से युक्त स्वंत्र अनुस्यूत प्रतीत होता है, हे इन्द्र ! “म्यं वा इदं शर।रमात्तं मृत्युना तदस्या- 
मृतस्याशरीरस्यात्मनोऽधिष्ठानमात्तो वे सशरीरः प्रियात्रियाभ्यां न वं सशरीरस्य सतः प्रिया- 
प्रिययोरपहतिरस्ति, अशरीरं वाव सन्तं न प्रियाप्रिये स्पृशतः" ( छां. ८।१२।१ ) । तात्पर्यं 
यह है कि जो कुछ भी सुख ओर दुःख आगमपायी ( भने-जानेवाला विनश्वर ) है, वह्‌ सब 
शरीर, इन्द्रिय मौर अन्तःकरण से ही सम्बन्धित है, आत्मा से नहीं। वह्‌ आत्मा अनादि 
अविद्या-वासनाओं के आधार पर शरीरादि अनात्म पदार्थो को अपना ही स्वूप मान कर 
शरीरादि क सुख-दुःखो को अपना ही सुखदुःख मान कर सन्द होता रहता है । वही आत्मा 
जब अपने को अपहतपाप्मत्वादि-स्वरूप उदासीन (तटस्थ ) गौर देहादि से असङ्ग अनुभव 
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प्मत्वादि दशेयति--"एतदगतमभयमेतद्‌ बरह्म, इति । नाह सखरवयमेवं संभरस्यात्मानं 
जानात्ययमहमस्मोति नो पवेमानि भूतानि' ¦ छा० ८।११।१,२ ) इति च सुषुक्तावस्थांयां 
दोषमुपलभ्य “पतं त्वेव ते भूयो.ऽदुभ्याख्यास्यामि नो एवाभ्यश्ेतस्मात्‌' इति चोपक्रभ्य, 
शरोरसंवन्चनिन्दापूवेकं "एष सं्रसादोऽस्माच्छरीरात्समुत्थाय पर उयोतिरुपसंपद्य | 
| स्वेन रूपेणाभिनिष्पदयते स उत्तमः इति जीवमेव शरीरात्ससुर्थितमुक्तमपुरुषं दर्शयति । 
॥| तस्मादस्ति संभवो जीके पारमेश्वराणां धर्माणाम्‌ । अतः "दहरो ऽस्मिन्नन्तराकाशः, इति 
॥| | जीव एवोक्त इति चेतकश्चिद्‌ ब्रूयात्‌ । तं प्रति ब्रूयात्‌ "आविभूतस्वरूपस्तु' इति । 
भामती 
केवलमयं निजे चेतन्यानन्दघने रूपे ऽपवस्थितः समस्तलोककामान्‌ प्राप्तो भवति । एतस्यैव हि परमा- 
नन्दस्य मात्राः सवे कामाः, दुःखं त्वविद्यानिर्माणमिनि गश ॒विद्रानाप्नोति । अज्ीलितोपनिषदां ग्यामोह्‌ 
इव जायते, तेषामनुप्रहायेदमुपास्यानमवतंयम्‌ ॥ एवं व्यवस्थित उत्तराद्ाक्यसम्दर्भात्‌ प्राजापत्यादक्षिणि च 
स्वप्ने च सुषु च चतुर्थे च पर्याये एष सम्प्रसादोऽप्माच्छरौ रादुस्थायेति जीवात्मेवापहतपाप्मादिगुणः 
चत्योच्यते । नो खलु परस्या क्षिस्थानं सम्भवति, नापि स्वप्नाच्वस्थायोगः, नापि शरोरात्‌ समुस्यानम्‌ । 
तस्माच्यस्येतत्‌ सवं सोऽपहतपाप्मादिगुणः शु्योक्तः । जोबस्य चेतत्‌ सवंमिति स एवापहतपाप्मादिगुणः 
चस्योक्त इति नापहपाप्मादिभिः परं ब्रह्म गम्यते । ननु जीवस्यापहतपाप्मध्वादयो न सम्भवन्तीत्युक्तम्‌ । 
वचनाः विष्यन्ति । किमिव वचनं न कुर्यात्‌ ? नास्ति वचनस्यातिभारः । न च मानान्तरविरोध; । नहि 
जीवः पाप्मादिस्वभावः, किन्तु वाग्बुद्धश्चरीरारम्भसम्भवोऽस्य पाप्मादिः श्षरोर,द्भावे न भवति धूम 
इव धुमध्वजाभाव इति शङ्कार्थः । 





भामती-ग्याख्या 

करता दै, वह शरीर रहते हृए भी अशरीर होकर देहादि के सुख-दुःखों से रहित ओर विविक्त 
॥ मानता भोर सन्ताप से उन्शुक्त हो जाता है। वहु अपने विशुद्ध चैतस्थानन्द स्वरूप से 

| व्यवस्थित होकर समस्त लोकों ओर फलों को पा लेता है । इस परमानन्दघन की ही सुख- 
| कणिकाएु निखिल कर्मा बोर उपासना से जनित फो मे उपरब्व होती है । दुःख अविद्या 
| | का कायं होने के कारण विद्वान्‌ पुरुष का स्पशं नहीं कर सकता । 

| भशीकितोपनिषदां व्यामोह इह जायते । 
तेषामनुग्रह यैदमुपाख्यानमवतेयम्‌ ॥ 

| श्रुत्युक्त इन्द्र, विरोचनादि का उपाख्यान सरल शब्दों मे इस लिए हम ( वाचस्पति मिश्र) 
॥ ने कह दियाहैकिजो लोग उपनिषत्‌ प्रन्थोंका समुचित अनुशीलन नहीं कर पाते. उन्हे 

| 











कई स्थलों पर व्यामोह (श्रम) हो जाता है, जिससे वे वास्तविक रहस्य तक नहीं पहूंच पाति ।' 
पूर्वपक्षी का आशय यह है कि अक्षि, स्वप्न भौर सुषुप्ति मे जिस आत्मतत्त्व का वर्णन 

| | कर "एष सम्प्रसादो शरीरात्‌ समुत्थाय"--इत्यादि वाक्यों से जिसकी विशेयताएं वणित की 
॥ है, वह जीवात्मा ही भपहतपाप्मादि गृणोवाला श्रुति-प्रतिपादित है, परमात्मा नही, क्योकि 
परमात्मा कान तो अक्षिस्थान हो सकता है, न स्वप्नादि अवस्था से सम्बन्ध भौरन शरीर 
से समुत्थान । फलतः अपहतपाप्मत्वादि गुणों के दवारा परब्रह्म की अवगति नहीं हो सकती । 
| (जीव मे भपहतपाप्मत्वादि गुण समञ्जस क्योकर होगे ? एसी शङ्का नहीं कर सकते, क्योकि 
| धति वचन के दवारा उसका जीव में सामञ्जस्य हो जायगा । प्रमाण वचन श्या नहीं कर 
। सकता नास्ति वचनस्यातिभारः शब्द की प्रतिपादन ओर उपपादन क्षो शक्ति असीम है, 
उसके लिए कुछ असम्भव नहीं । जीव मे अपहुतपाप्मत्वादि गुणों के प्रतिपादन का कोई 

भरमाणान्तर विरोधी भी नहीं, क्योकि किसी प्रमाण के द्वारा जीव मे पाप्मादिस्वभावता सिद्ध 
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तुशब्दः पूर्व पक्षव्याचृस्य्ः। नोत्तरस्मादपि वाकयादिह जीवस्याशाङका संभवतीत्यथेः। 
कस्मात्‌? यतस्तत्राप्याविभूतस्वरूपो जीवो विवक्ष्यते । आविभूतं स्वरूपमस्येत्याविभूत- 
स्वरूपः । भूतपू्वेगत्या जीववचनम्‌ । पत दुक्तं भवति - “य पषोऽञ्िणिः इत्थक्षिलक्षित 
द्रष्टारं निर्दिश्योदशरावन्राह्मणेनेनं शरीरात्मताया व्युेथाप्य “दतं त्वेव तेः इति पुनःपुनः 
तमेव भ्याख्येयत्वेनाङृष्य स्वप्नखुषुपोपन्यासक्रमेण "परं उयोतिरुपसंषय स्वेन 
रूपेणाभिनिष्पद्यते इति यदस्य पारमार्थिकं स्वरूपं परं ब्रह्म तद्रुपतयेनं जीवं व्याचष्ठे, 
न जेवेन रूपेण । यत्तःपरं ज्योतिरुपसंपत्तभ्यं तं तपरं ब्रह्म । तश्चापहतपाप्मत्वादि 
धर्मक, तदेव च जीवस्य पारमार्थिकं स्वरूपं त्वमसि" इत्यादिशास्तरेभ्यः, नेतरदुपा- 
धिकट्पितम्‌ । यावदेव हि स्थाणाचिव पुरुषधुद्धि दवैतलक्षणामविद्यां निवतंयन्करुटस्थ- 
नित्यदकत्वरूपभातमानमरं ब्रह्मास्मीति न प्रतिपद्यते, तावज्जीवस्य जीवत्वम्‌ । यदा 
तु देदेन्द्रियमनोबुद्धिसंधाताद्‌ व्युःथाप्य श्रुत्या प्रतिबोध्यते, नासि त्वं देदेन्दरिय 
मनोबुद्धिखंघातः, नासि संसारी, कि तर्हिं ? तच्यत्सत्यं स॒ भात्मा चतन्यमात्र- 
स्वरूपस्तसवमसीति, तदा कूटस्थनित्यदकंस्वरूपमात्मानं प्रतिबुष्यास्माच्छरीराद्यभि- 


भामती 
निराकरोति ® तं प्रतिन्गयात्‌ , आबिर्नस्दरूपस्तु ® । अयमभिसन्धिः - पोर्वापयंपर्यालोच- 


नया तावदुषनिषदां शुदबुद्धमुक्तमेकमप्रपन्चं ब्रह तदतिरिक्तं च सवं तद्टिवर्तो रञजोरिव भुजङ्गं इत्यत्र 
तात्पयं मवगम्यते । तथा च जीवोऽप्य विद्याकलिथितदेहेन्द्रियाचुपहितं सूपं ब्रह्मणो न तु स्वाभाविकः । एवं 


च नापहतपाप्मत्वादथस्तसिमिन्नविद्योपाधौ सम्भविनः । आविभू तब्रह्मर्पे तु निरपाधौ सम्भवन्तो ब्रह्मण 
एव न जोवस्य । एवञ्च ब्रह्मवापहतपाप्मादिगुणं श्ुतयुक्तमिति तदेव वहराकाशो न जीव इति । स्यादे- 


तत्‌ ~ स्वरूपाविर्भावः चेत्‌ ब्रह्मेव न जोबः, तहि विप्रतिषिदढमिदमभिधीयते, जीब आधिभू'तस्वरूप इत्यत 
आह ® भूतयुरवंगत्या इति ® । & उदश्चरावन्राहाणेन इति ® । यथेव हि भघोनः प्रतिबिभ्बान्युदशराब 
उपजनापायधमंकाण्यात्मलक्षणविरहान्नात्मा, एवं देहेख्िगादयप्युपजनापायध्मंकं नात्ेत्युदश्चराबवृष्टान्तेन 
भामती-~व्याख्या 
नहीं की गई, पाप्मादि तो जीव के वाक्‌, बुद्धि ओर शरीर की क्रियाओं से उदयन्न होते है, 
शरीरादि का अभाव हो जाने पर पाप्मादिकाभी भभावहो जातादहै। 
परवंपक्ष का निराकरण किया जाता है - तं प्रति ब्रूधात्‌, आाविभूतस्वरूपस्तु"" । आशय 
यह है कि पूर्वापरवाक्थों कौ आलोचना से उपनिषत्‌ ग्रन्थों का तात्पयं यही निश्चित होता है 
कि एकमात्र ब्रह्म शुद्ध, उ, मक्त ओर निष्प्रपञ्चंकस्वभाव «त्य है । उससे भिन्न समस्त प्रपञ्च 
ब्रह्मा का वसे ही विवतं है, जसे रज्जु का सपं । जीव भी अविद्या-कल्पित देह, इन्दरियादि 
उपाधियों से संवलित ब्रह्मका रूप है, स्वाभाविक नहीं, अतः उस अविद्योपाधिक जीव में 
अपहूतपाप्मत्वादि गुण सम्भव नहीं । जब जीव अविद्या-रहित होकर ब्रह्मके रूप मे अविभ्रूत 
हो जाता है, तब वे गुण सम्भाव्रित होकर ब्रह्म केही कहे जाते है, जोव .के नहीं । भ्ुति ने 
अपटहूतपाप्मत्वादि गुण ब्रह्य के ही बताए है, अतः ब्रह्य ही दहराकाश है, जीव नहीं । 
'आविभूतस्वरूपः' का अथं है - आविभूतं स्वरूपं यस्य, स॒ आविर्भृतस्वरूपः-- इस 
प्रकार अन्य पदां ब्रह्य या परमेश्वर सिद्ध होता है, भतः 'आविभूतस्वरूपः परमेश्वरः 
एेसा कहना था, किन्तु 'आविर्भृतस्वरूपो जीवः, --एेसा क्यों कहा ! इस प्रश्न का उत्तर है-- 
““भ्रतपूर्वेगत्या जीववचनम्‌'' । ब्रह्य ही अपनी पूवं ( अविद्यावत्ता की ) अवस्था मे 
जीव कहुलाता है, अतः ब्रह्म को ही पूर्वावस्थापत्ति के दृष्टिकोण से जीव कहु दिया गया है । 
भाष्यक्ारनेनजो कहा है किं “उदशरावब्राह्यने्नैनं शरीरात्मताया ब्युत्थाप्य'' । उर्तका 
आशय यह है कि इन्द्र को उदकादिगत प्रतिबिम्ब दिखा कर यहं समक्षाया गया कि जसे 
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॥ | मानात्समुत्तिष्ठन्स पव कूट स्थनित्यदकस्वरूप आत्मा मवति, "स यो ह वे तत्परमं ्रह् 
|| वेद्‌ ब्रह्मेव भवतिः ‹ सुण्ड० ३।२।९ ) दत्यादिश्रतिभ्यः । तदेव चास्य पारमार्थिकं स्व- 
| ||| रूपं येन शरीरात्समुत्थाय स्वेन रूपेणाभिनिष्पयते । कथं पुनः स्वं च रूपं स्वेनेव च 
निष्पद्यत इति संभवति करटस्थनिर्यस्य ? सुचणदीनां तु द्रभ्यान्तर संपक्षीदभिभूतस्व- 
रूपाःणामनभमिग्यक्तासाघारणविश्चेषाणां क्षारप्रक्षेपादिभिः शोध्यमानानां स्वरूयेणाभि 
निष्पत्तिः स्यात्‌ । तथा नक्षत्रादीनामहन्यभिभूतश्रकाशानामभिभावकवियोगे रात्रौ 
स्वरूपेणाभिनिष्पत्तिः स्यात्‌ ! न तु तथा्मचेतन्यज्योतिषो नित्यस्य केनचिदभिभवः 
| संभवत्यसं सर्गित्वाद्‌ व्योम्न इव, दष्विरोघाच्च । टृष्टिश्चुतिमतिवि्ञातयो हि जीवस्य 
| | स्वरूपम्‌ । तच्च शरीरादसमुस्थितस्यापि जीवस्य सदा निष्षन्नमेव प्यते । सर्वँ हि 
| जीवः पदयञ्श्टण्वन्मन्वानो विजानन्‌. उयवदहरति; अन्यथा ग्यवदहारानुप पत्तेः । तच्चेच्छ- 
| रीरात्समुत्थितस्य निष्पद्यत, प्राकसमुत्थानाद्‌ दषो व्यवहारो विरष्येत । अतः किमा- 
|| रमकमिदं शरीरात्समुच्थानं, किमात्मिका वा स्वरूपेणाभिनिष्पत्तिरिति ? 
| | अत्रोच्यते, - प्राग्विवेकविक्ञानोत्पत्तः शरीरेन्द्रियमनोवबुद्धिविषयवेदनोपाधिभिः 
रविविक्तमिवं जीवस्य द्टथादिज्योतिःस्वरूपं मवति । यथा श्ुखस्य स्फटिकस्य स्वा 
च्छं शोक्ट्यं च स्वरूपं प्रार्विवेकम्रहणाद्रक्तनीलाचपाधिभिरविविक्तमिव भवति । 








|| | भामती 

| शरीरात्मताथा व्युत्थानं बाध इति । चोदयति ® कथं पुन: स्वन्न रूपम्‌ इति ® । द्रष्यान्तरसंसृष्टं हि 

| | | तेनाभिभूतं तस्माद्धि विच्यमानं व्यज्यटे हेमतारकावि, कूटस्थनित्यस्य पुभरन्येना--संसृष्टस्य कुतो विवेच- 

॥ | नादनिभ्यक्तिः । न च संसारावस्थायां जीवोऽनभिश्यक्तः, दष्टचादयी ह्यस्य स्वरूपं, ते च संसारावस्थाया 

| | | भाषन्त इति कथं जौवरूपं न भास्तत इत्ययं; । परिहरति & प्रागवितरेकल्ञानो्पत्तेः इति ® । अयमथः । 
| मदयप्यस्य कूटस्थनित्यस्यान्धसंसर्गो न वस्तुतोऽस्ति । यद्यपि च संसार।वस्थायामस्य दृष्टचादिरूपञ्चकोऽस्ति, 

॥ तथाप्यनिर्वाच्यानाद्यविद्यावश्ञादविद्याक हिनतेरेव दहैन्द्रिणादिभिरसंसृष्टमपि संसृष्टमिव विविक्तमप्यविविक्त- 





| । भामती~व्याख्या 

॥ प्रतिबिम्ब पदाथं उत्पत्ति-विनाशशीर होने के कारण आत्मा नही, वसे ही देह, इन्दरियादि 
| | भी उत्पाद ओौर विनाशरूप धमेवाले होने के कारण आत्मा नहीं माने जा सकते-- इस प्रकार 
| | | शरीरगत आत्मत्व को धारणा से इन्द्र को व्युत्थित किया ( ऊपर उठाया ) गया । 

॥ आक्षेपवादी आक्षेप करता है-- “कथं पुनः स्वं च रूपं स्वेनैव निष्पद्यते १ आक्षेपवादौ 
|| का आभिप्राप यहदहैकिजो पदाथं किसी द्रव्यान्तर से वेष्टित या संसृष्ट होकर अन्यथा प्रतीत 
॥ होता है, वहं द्रव्यान्धर से विविक्त ( पृथक ) हो कर अपनेरूपमे आविभूत वहा जाता दहे, 
|| जैसे स्वणं खण्ड मिद से एवं नक्षत्र सौरये तेज से विक्त होकर अपने स्वरूप मे आाविरभृत माने 
| जात है, किन्तु कूटस्थ नित्य असङ्ग आत्मा का द्रव्यान्तर से सङ्घ वा संसगं ही नहीं होता, 
| । किसके वियोग मे आविर्भूत या अभिव्यक्त होगा ? संसारावस्था में जीव अनभिव्यक्त है-एेसा 
| भी नहीं कह सकते, क्योकि चाक्षुषादि वृत्तियों मेँ अभिव्यक्त चैतन्यरूप दृष्टि, श्रुति ओर 
| विज्ञाप्नि आदिदहीतो जीवकास्वरूपदहै। संसारावस्था मेंभीजीव उस रूप से अवभासित 
| ही होता है, अनभिव्यक्त नदीं । 

| उक्त आक्षेप का परिहार करिया जाता है-“प्राग्‌ विवेकन्ञ नोत्पत्तेः" । सारांश यह दहै 
| | कि यद्यपि इस कटस्थ, नित्य, भस ङ्ध भात्मा का वस्तुतः अन्य द्रभ्य से संसगं नहीं होता एवं 
||  संसारावस्था मे वह्‌ हृश्यादि-रूप से अवभासित भी है । तथापि अनिकवंचनीय अनादि अविद्या 
के सम्बन्ध से एवं अविद्या-द्रारा कल्पित देहेन्द्रियादि से संसृष्ट-जंसाः शुद्ध होता हा भी अशुद्ध- 





दहराकाशस्य ब्रह्मत्वम्‌ ] दिन्दीसदहितभामतीसंवलितम्‌ ३६९ 


प्रमाणजनितविषेकग्रहणात्तु पराचीनः स्फटिकः स्वाच्छ्येन शोक्टथेन च स्वेन रूपे. 
णाभिनिष्पद्यत इत्युच्यते धागपि तथेव सन्‌ । तथा देदा्यपाध्यविविक्तस्थैव सतो 
भामती 
भिव दृषटचादिरूपमस्य प्रथते । तथा च देहेन्द्ियादिगतेस्तापादिभिस्तापादिमदिव भवतीति । उपपादित- 
ञ्चेतद्विस्तरेणाध्यासभाष्य इति नेहोपपादयते । यद्यपि स्फटिकादयो जपाकुसुमादिसम्निहिताः, सम्निधानज्च 
संयुक्तसंयोगात्मकम्‌ , तथा च संयुक्ताः, तथापि न साक्षाज्जपादिकुसुमसंयोगिनः इत्येतावता दृष्टान्तता 
इति । ® वेदनाः ® हषं भयशोकादयः । दार्शान्तिके योजयति ® तेथा देहादि इति ® । सम्प्रसादोऽस्मा- 
च्छरीरात्समुत्थाय पर ज्योतिरपसम्पद्य स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यत इत्येतद्विभजते % श्रुतिकृतं विवेकविन्ञा- 
नम्‌ इति ® । तदनेन श्रवणमननध्यानाभ्यासाद्विवेकज्ञानमुषत्वा तस्य विवेक विज्ञानस्य फलं केवलात्म- 
रूपसाक्षात्कारः, स्वर पेणाभिनिष्पत्तिः । स च साक्षात्कारो वृत्तिरूपः प्रषञ्चमात्रं प्रविलापयन्‌ स्वयमपि 
परपञ्चरूपत्वात्‌ कतकफलवत्‌ प्रलीयते । तथा च निमु्टनिखिलग्रपञ्चजालमनुपसंसगं मपराधीनप्रकाक्चमात्म- 
ज्योतिः सिद्धं भवति । तदिदमुक्तं ® परं उयोतिरुपसम्पद्य इति ® । अत्र चोपसम्पत्ताब॒त्तरकालायामपि 





भामती-ग्याख्या 
जंसा प्रतीत होता है । फलतः देहेन्दरियादिगत ताप के द्वारा संतप्तजैसाः हो जाता है । अध्यास 


भाष्य में इस विषय का उषपादन विस्तार से किया जा चुका है, अतः यहां उसका पिष्ट-पेषण 
नहीं किया जाता । 

यद्यपि स्फटिकादि पदाथं जपाकुसुमादि उपाधियों से सन्निहित हैँ भौर सत्िधान है- 
संयुक्तसंयोगात्मक [ जपाकुसुम साक्षात्‌ स्फटिक से जुड़ा नहीं, भपितु जिस भूतल पर स्फटिक 
दै, उसके समीप है, अतः स्फटिक-संयुक्त भूतल का संयोग जपाकुसुम के साथ है ] । यद्यपि 
भसंसृष्ट आत्मा कौ पररूपापत्ति ओर स्वरूपाभिन्यक्तिमें जो दृष्टान्त दिया गया है- 
स्फटिकादि, वह्‌ जपाकुसुमादि से संसृष्ट ( संयुक्त ) होकर ही रक्त भौर जपाकुसुम के हट जाने 
पर अपने स्वच्छ शुक्ललूप मे अभिव्यक्त होता है, अतः टष्टान्त ओर दार्छान्त की एकरूपता 
उपपन्न नहीं होती । तथापि स्फटिक का जपाकुसुम के साथ स्वसंयक्तसंयोगरूप परम्परा 
सम्बन्ध होने पर भी साक्षात्‌ सम्बन्ध न होने के कारण स्फटिक भी साक्षात्‌ असंसृष्ट है, अतः 
दृष्टान्त भौर दान्त में भवं सृष्टता का समन्वय हो जाता है । वेदना पद से विवक्षित है-हषं, 
भय ओर शोकादि। टृष्टान्त-प्रदशंन का दारान मे समन्वय किया जाता है-“तथा 
देहाद्युपाध्यविविक्तस्येव सतो जीवस्य" । “सम्प्रसादोऽस्माच्छरीरात्‌ समुत्थाय परं ज्योतिरुप- 
सम्पद्य स्वेन रूपेणाभिनिष्पदयते” ( छां. ८।१२।३ ) इस श्रुति से प्रतिपादित विवेक-विज्ञान 
कोही शरीर से समृत्थान कहा गया है--श्रुत्यक्तं विवेकविज्ञानं शरीरात्‌ समुत्थानम्‌” । 
इसका निष्कषं यह्‌ है कि श्रवण, मनन ओर ध्यान का अभ्यास करनेसे जो विवेक-विज्ञान 
उत्पन्न होता है, उक्तका ही फर है -केवलात्मसाक्षात्कार या स्वरूपेण अभिनिष्पत्ति । वह्‌ 
वृत्तिरूप साक्षात्कार समस्त प्रपञ्च का प्रविलापन करता हुआ स्वयं भी प्रपन्चान्तगंत होने 
केकारणवसेही समक्तिहो जाता है, जैसे कतक-रज (रीटेके फलका चरणं ) जलगत 
पाथिव कणो को नीचे विठाता हुआ स्वयं बैठ जाता है । इस प्रकार निखिल प्रपश्च से रहित 
स्वंथा अनासक्त, स्वयंप्रकाश ब्रहमज्योति उपसम्पन्न हो जाती है-यही श्रुति कह रही है- 
“परं ज्योतिरुपसम्पद्य स्वेन रूपेणभिनिष्पद्यते” (छं. ८।१२।३) । यद्यपि स्वूपाभिनिष्पत्तिरूप 
मानस वृत्ति के द्वारा आत्मगत जावरण कौ निवृत्ति हो जाने के पश्चात्‌ ज्योति की उपसम्पत्ति 
होती है, अतः "उपसम्पद्य अभिनिष्प्यते-एेसा विपरीताभिधान उचित नहीं । तथापि "क्त्वा 
प्रत्यय का यहां केवल समानकतृतामे ही वेसाहीप्रयोगक्िया गया है, जैसा कि “मुखं 


# ३४ चे 
च्चे 











2७० ब्रह्मस्रशाङ्रभान्यम्‌ [अ.श्पा.३स्‌. १९ 


जीवस्य तितं विवेकविक्चानं शरीरात्खमुतथानम्‌ , विवेकविक्चानफलं स्वरूपेणाभिनि- 


स्यन्तिः केवलात्मस्वरूपावगतिः। तथा विवेकाविवेकमात्रेणेवात्मनो-ऽशयोरत्वं सशरो. 
रत्वं च, मन्ध्रवणौत्‌ 'अशयोरं शरीरेषु" (का १।२।२२) इति, "शरीरस्थोऽपि कोन्तेय न 
क्ररोति न ल्िप्यतेः ( गी १३।३१ ) इति च खशरीरत्वाशरीरत्वविशेषाभावस्मरणात्‌ । 
तस्माद्धिवेकविक्चानामावादनाविभूँतस्वरूपः समन्विवेकविज्ञानादाविभूत स्वरूप इत्युच्यत, 
नत्वन्यादशावःविभौवानाविमावो स्वरूपस्य संभवतः स्वरूपत्वादेव । एवं मिथ्याज्ञान ; 
इत पव जीवपरमेश्वर्योरभेदो न वस्तुतः, व्योमवद्‌ सङ्गत्वाविशेषात्‌ । कुतश्चेतदेवं 
प्रतिपत्तव्यम्‌ १ थतो शय एषोऽक्षिणि पुरुषो दश्यतेः इत्युपदिश्य ' पतदस्तमभयमेतद्‌ 
ब्रह्म" इत्युपदिशति । यो.ऽक्षिणि प्रसिद्धो द्रष्टा ष्टुत्वेन विभाव्यते सोऽखतामय- 
लक्षणाद्‌ ब्रह्मणो ऽन्यश्चेस्यात्‌ , ततोगरतामयन्रह्मसामानाधिकरण्यं न स्यात्‌ । नापि 


प्रतिच्छायात्मा ऽयमश्चिलक्षितो निर्दिश्यते, प्रजापतेभषावादित्वप्रसङ्गात्‌ । तथा द्विती- 
0 रयं 


भामती | 
कस्वाप्रयोगो म॒खं व्यादाय स्वपितीतिवम्मस्तव्यः । यदा च विवेकसाक्षात्कारः शरीरात्‌ समुत्थान, नतु 


क्षरीरायादानकं गमनम्‌, तदा तस्सश्षरीरस्यापि सम्भवति प्रारभ्धकायंकरमक्षयस्य पुरस्तादित्याह्‌ @ तथा 
विवेकाविवेकमानरेण इति % । न केवलं "स यो ह वे तत्परमं ब्रह्म वेद ब्रहोव भवति इत्यादिचुतिभ्यो 
जोवस्य परमात्मनोऽपेदः, प्राजापत्थत्राक्यसन्दरभप््यालोचनयाप्येवमेव प्रतिपत्तव्यमित्याह % करंतशचेतदेव 
प्रतिपत्तव्यम्‌ इति %@ । स्य देतत्‌ --प्रतिच्छायात्मवज्जोवं परमात्मनो वस्तुतो भिन्नमध्यमृता भयातपत्वेन 
आाहयित्ना पश्चाद्‌ परमाटमानममृताभयादिमन्तं प्रजापतिर््राहुयति, न त्वयं जीवस्य परमाट्मभावमाचष्ट 


छायात्मन इवेस्यत आह ® नापि प्रतिच्छायात्मायमक्षिलक्षितः इति ® । अक्षिलक्षितोऽप्यार्मेवोपदिदयते 
नि 


भामती-व्याख्या 
व्यादाय स्वपिति ।' [ वाचस्पति मिश्चने ही स्यायकणिका पृ ४१४ पर कहा है-“स्वापोत्तर- 
काठं हि मुखब्यादानम्‌। समानकतृंकतेवाव्यभिचारिणी क्त्वाप्रत्ययार्थः, समानकतकेऽथं 
वतंमानाच्च धातो्रिधीयमानं य एव पूर्वं प्रयुज्यते तत्रैव क्त्वाप्रत्यय प्रयुन्जते रछोकिकाः, 
यथा प्रयोगं चाथप्रत्ययो भवति” ] । 

“शरीरात्‌ समूत्थानं' का जो शब्दाथं होता है-शरीरपादानक ( शरीरमपादानं यस्य 
गमनस्य अर्थात्‌ शरीर को छोड कर ) उत््रभण, वह्‌ शरीर मे रहते हुए आत्मा नहीं कर 
सकता, किन्तु जब विवेक-साक्नात्कार ( शरी रादिभ्यो भिन्नोऽहम्‌ -एेसे निश्चय ) को समुत्थान 
पदाथं माना जाता है, तब शरीरके रहते हृए भौ आत्मा शरीर से समूत्थित या अशरीर 
तब तकं कहा जाता रहेगा, जव तक प्रारब्ध कमं शेष है-""तथा विवेकाविवेकमात्रेणैवात्मनोऽ 
शरीरत्वं सशरीरत्वं च” । केवल “सह्‌ वै तत्परमं ब्रहम वेद ब्रहमोव भवति" ‹ बुण्ड, २।२।९ } 
इत्यादि श्रुतियों के द्वारा हौ जीव मौर ब्रह्म की अभेद-प्रतिपत्ति नहीं होती, अपितु प्रजापति 
के वावय-सम्दर्भो के पौर्वापयं की आलोचना से भी वसी प्रतिपत्तिकी जा सकती दै, इस 
प्रकार भाष्यकार कहते ह--“कुतश्चेवं प्रतिपत्तव्यम्‌"' । 

शङ्का- पहले अक्षिपुरुष के रूप मे छाया ( प्रतिबिम्ब ) एवं छाया मे भमृताभयरूपता 
का निर्देश किया गयाहै। इसी प्रकार आगे चल कर स्वप्नपुरुष के रूपमे ब्रह्य-भिन्न द्रष्टा 
( जीव ) एवं जीव मे अमृताभयरूपता का अनुमान प्रस्तुत किया गया है-- स्वप्नद्रष्टा अमृता- 
भयस्वरूपः, परमात्मभिन्नत्वात्‌, अक्षिगतछायावत्‌ । यदि प्रथम पर्याय मे अक्षिगत छाया का 
निदेश नहीं माना जाता, तब द्वितीय पर्याय-प्रदशित स्वप्न-हशं मे अमृताभयरूपता किस 
दृष्टान्त से सिद्ध होगी ? 





दहराकाशस्य ब्रह्मत्वम्‌ }] दिन्दीसदहितभामतीसंवखितम्‌ ३७१ 


येऽपि पयाये "य पष स्वप्ने महीयमानश्चरतिः इति न प्रथमपयायनिदि टादक्षिपुरुषाद्‌ 
द्ष्टरन्यो निर्दिष्टः, पतं त्वेव ते भूयो.ऽचुब्याख्यास्यामि' इत्युपक्रमात्‌। किचादमद्य 
स्वप्ने हस्तिनमद्राक्च, नेदानीं तं पश्यामोति टष्टमेव प्रतिबुद्धः प्रव्याचष्े, दष्टार तु तमेव 
प्रत्यभिजानाति षय पवादहं स्वप्नमद्राश्चंस पवां जागरितं पश्यामि इति! तथा 
वतोये.ऽपि पयाये "नाह खस्वयमेवं संप्रत्यात्मानं जानात्ययमहमस्मीति नो पवेमानि 
भूतानि इति खषुश्षावस्थायां विशेषविक्चानाभावमेव दशेयति, न विज्ञातारं प्रतिषेधति । 


भामती 
न छायात्मा । तस्मादसिद्धो दृशशन्त इत्यथः । किञ्च द्वितीयादिष्वपि पययिष्वेतं त्वेव ते भूयोऽनुष्याख्या- 
स्थामीत्युपक्रमात्‌ प्रथमपर्यायनिदिशो न छायापुरषोऽपि तु ततोऽन्यो द्रश्ात्मेति दशंयत्यन्यथा प्रजापतेः 
प्रतारकस्वभ्रसङ्गादित्यत आह ® तथा हवितोयेऽपि इति %& । अथ छायापुरुष एव जीवः कस्मान्न भवति ? 
तथा च छाथापुरुष एवेतमिति परामुरयत इत्यत आह ® किच्चाहमद्च स्वप्ने हस्तिनम्‌ इति ® । ® किञ्च 
इति %& । समुच्चयाभिघानं पूर्वोपपत्तिसाहिस्यं ब्रूते, तच्च शङ्कानिराकरणह्वारेण । छायापुर्षोऽस्थायो 
स्धायौ चायमात्मा चकास्ति, प्रत्यभिज्ञानादित्यथंः । 9 नाह खल्वयमेव इति ® । अयं सुषु: । 
®सम्प्रति® सुधुपसावस्थायाम्‌ । अहमात्मानमहंकारास्पदमा्मानम्‌ । न जानाति । केन प्रकारेण न जाना- 
तीत्यत माह ® अयमहमस्मोमानि भूतानि च इति ® । ® यथा जागृति स्वप्ने च इति % । न हि 
विज्ञातुविज्ञतेविषरिलोपो विद्यते, अविनाक्ित्वादित्यनेनाविनाशित्वं सिद्धवद्धेतुं कवं ता सुकोत्थितस्यात्म- 


भामती-ग्याख्या 

समाधान-उक्त शङ्खा का निराकरण करते हुए भाष्यकार कहते हैँ-“नापि 
प्रतिच्छायात्माऽयमक्षिलक्षितो निदिष्यते” । आशय यह है कि अक्षिपुरुष के रूप मे आत्मा 
काही निर्देश किया गयादहै, छाया ( प्रतिबिम्ब ) का नही, अतः छाया मे दान्ता सिद्ध 
नहीं होतो । दूसरी बत वह भी दहै कि द्वितीयादि पर्यायो मे पूरवं-नि्दिष्ट वस्तुके निर्देश की 
परतिज्ञा की गई है-“एतं त्वेव ते भ्रूयोऽनुव्याख्यास्यामि” । द्वितीयादि पर्यायो में आत्मा का 
पुनः निदेश तभी उपपन्न होगा, जब कि प्रथम पर्याय में भी अक्िपुरुष के रूपमे आत्मा का 
हो निर्देश माना जाय, छाया का नहीं। छाया से भिन्न आत्मा का निर्देश यदि अक्षि मे नहीं 
माना जाता, अपितु प्रजापति के दवारा छायाको ही आत्मा बताया जाता है, तब प्रजापति 
मे वञ्चकत्व प्रसक्त होता है, क्योकि भात्मा के जिज्ञासुभों को छायारूप अनात्म पदाथं में 
आत्मत्व का उपदेश निरी वच्चना है, भाष्यकार कहते है-- "अन्यथा प्रजापतेमृषावादित्व- 
प्रसङ्गात्‌" । छायापुरुष को जोत मौर उसी का एतम्‌ पद के दवारा परामशं क्थों न सान 
लिया जाय ? इस प्रश्न का उत्तर है-किश्चाहमय स्वप्ने हृस्तिनमद्राक्षं नेदानीं तं पश्यामीति 
दृष्टमेव प्रतिबुद्धः प्रत्याचष्ट द्रष्टारं तु तमेव प्रत्यभिजानीते” । "किच्च पद का वहीं प्रयोग किया 
जाता है, जहाँ पुवं -दशित उपपत्ति के साथ उपपत््यन्तर का समुच्चयाभिधान किया जाय । 
प्रथम उपपत्ति है --शङ्कापूवेक छाया-निर्देश का निरास ओर दूसर उपपत्ति है प्रत्यभिज्ञा । 
छाया-पुरुष अस्थायी है, किन्तु यहु आत्मा प्रत्यभिज्ञा प्रमाणकेद्वारा स्थायी सिद्धहोतादहै। 
““नाह्‌ खल्वयमेवं सम्प्रत्यात्मानं जानाति--भयमहस्मीति नो एवेमानि भूतानि“ इस श्रुति 
का अथं यह्‌ है कि "अपं सुषुप्रः, सम्म्रति सृषुपतात्रस्थायाम्‌, अहमात्मानमहुंकारास्पदमात्मानं न 
जानाति" अर्थात्‌ यह्‌ सुषुप्त एण्य सुषुप्ति अवस्वा मे अहृद्धु।रास्पर आत्मा क। नहीं जानता । 
आत्मा को कंसा नहीं जानत ? इई प्रष्न का उत्तर है--“'अयमहमस्मि इमानि भूतानि च 
अर्थात्‌ जागरण ओर स्वप्नं की अवेस्वाओंमे जसाज्ञान आत्मा गौर अनात्माकाहोता है, | 
सुषुप्ति में वसा ज्ञान नहीं होता । “न हि विज्ञाठविज्ञातविपरिलोपो वि्यतेऽविनाशित्वात्‌"- 




























































२७२ ब्ह्मसुत्रह्याङ्ूरभाष्यम्‌ [ भ. ११ा.२स्‌. १९ 


यत्त॒ तच्च 'विनाशमेवापीतो भवतिः इति तदपि विशेषविक्ञानविनाशाभिप्रायमेव न 
विश्ञाठविनाशाभिभ्रायम्‌ , "नहि ` विक्नातुर्विज्ञतेर्विपरिलोपो विद्यतेऽविनाशित्वात्‌' 
(व° ४।३।३०) इति श्चत्यन्तरात्‌ । तथा चतुर्थेऽपि पर्याये "एतं त्वेव ते भूयो ऽचुञ्याख्या- 
स्यामि नो पवान्यत्नेतस्मात्‌' इत्युपक्रम्य “मघवन्‌ मत्यं वा इदं शरीरम्‌' इत्यादिना 
प्रपञ्चेन रारीराद्यपाधिसंबन्धप्रत्याख्यानेन सं्रसादशब्दोदितं जीवं “स्वेन रुपेणाभि- 
नु इति तब्रह्मस्वरूपापन्नं दशेयन्न परस्माद्‌ ब्रह्मणो ऽगख्ताभयस्वरूपादन्यं जीवं 
आयत) 

+ केचितु - परमात्मविवक्षायां “पतं त्वेव ते" इति जोवाकषेणमन्याय्यं मन्यमाना 
एतमेव वाक्योपक्रमसूचितमपहत पाप्मत्वादिगुणकमात्मानं ते भूयोऽचुव्याख्यास्या- 
मीति--कल्पयन्ति। तेषामेतमिति संनिहितावरुभ्बिनी स्वेनःमश्चतिर्विपरङ्ष्येत । 
भूयः्चतिश्चोपर्ष्येत, पयायान्तरामिहितस्य पर्यायान्तरे ऽहभिधीयमानत्वात्‌ । “रतं 
स्वेव ते” इति प्रतिन्ञाय प्राक्चतुथौत्पययादन्यमन्य व्याचक्षाणस्य प्रजापतेः प्रतारकतवं 
परसञ्येत । तस्माद्यदविद्याप्रव्युपस्थापित्तमपारमार्थिकं जैवं रूपं कतृभोक्त्रागद्धषादि. 
दोषकटटुषितमनेकानथेयोगि तद्धिलयनेन तद्धिपरौतम पहतपात्मत्वादिशुणकं परमेश्वरं 


स्वरूपं धिद्यया प्रति पद्त्ते, सपौदिविलयनेनेव रञ्ञ्वादीन्‌ । अपरे तु वादिनः पारम्ि- 


भामती 
्रस्यभिज्ञानमृक्तम्‌ । य एवाहं जागरित्वा सुक्षः स एवेर्ताहि जागर्मोति । आचायंदेशोयमतमाह ® केचित्‌ 
तु इति ® । यदि ह्यतमित्यनेनानन्तरोक्तं चक्षुरधिष्टानं पुरषं परामृदय तस्यात्मत्वमृच्येत ततो न भवेच्छा- 
यापुरुषः, न त्वेतदस्ति । वाक्षयोपक्रमसुचितस्य परमाट्मनः परामर्शात्‌ , न खलु जीवारमनोऽपहतपाप्म- 
त्वादिगुणसम्भव इत्ययं; ! तदेतद्‌ दूषयति ® तेषामेतम्‌ इति ® । सुबोधम्‌ । मतान्तरमाह ® अपरे तु 
वादिनः इति ® । यदि न जोवः कर्ता भोक्ता च वस्तुतो भवेत्‌ , ततस्तदाश्चयाः कमंविधय उषरुष्ये- 
रन्‌ । सुत्रकारवचनं च नासम्भवादिति कुप्येत । तत्‌ खल ब्रह्मणो गुणानां जीवेऽसम्भवमाह । न चाभेदं 
भामती~ग्याड्या 

इस श्रृति के द्वारा अविनाशित्व हतु को सिद्धवत्‌ मानकर सुषुप्ति पे उटठे व्यक्ति की यह्‌ 
प्रत्यभिज्ञा प्रस्तुत कौ गद्है किं जो मै जागते-जागते सुषुप्ति में चला गया था, वही मै फिर 
जाग गया ह" । 

वेदान्त के किसी एकदेशी भआचायं का मत दिखाया जाता है -“ केचित्‌ तु" । 
अक्षिपुरुष-निर्देश के भनन्तर पठित “एतं त्वेव ते भूयोऽनुब्याख्यास्यामि"--इस श्रुति मे "एतं 
पद के द्वारा उपक्रमस्थ ओर बुभुत्सित परमात्मा का ही परामशं करना चाहिए, अक्षिपुरुष- 
खूप जीव का नहीं, क्योकि यदि अव्यवहित पूर्वं-कथित चक्षुराधिष्टानक पुरुष का परामश 
करके उसमे आत्मत्व का अभिधान क्रते, तब छायापुरुष का अभिधान न होता, किन्तु 
व्यवहितरूपेण वाक्य के उपक्रममे ही निदिष्ट परमात्मा का "एतं" पद से परामशं किया गया 
है, जीवात्मा का नहीं, क्योकि जीवात्मा मे अपहतपाप्मत्वादि गुण सम्भव नहीं । कथित 
एकदेशी आचायं के मत मे दोषाभिघधान किया जाता है --“तेषामेतमिति सन्निहितावरुम्बिनी 
सवेनामश्नुतिविप्रकृष्येत \”' "एतत्‌" पद समोपतर पदाथ का परामशेक होता है, व्यवहित या 
विप्रकृष्ट पदाथं का “एतं' पद से परामशं सवंथा अनुचित है । 

मतान्तर का प्रदशंन किया जाता है-“भपरे तु वादिनः पारमार्थिकमेव जैवं रूपमिति 
मन्यन्ते” । इन आचार्यो का आशय यहु है कि यदि जीव वस्तुतः कर्ता ओर भोक्ता नहीं 
होता, तब जीवात्मा के छिए समस्त कमं-विघान निरथंक हो जायगा भौर वेदान्त-सूत्रमेजो 
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कमेव जेवं रूपमिति मन्यन्तेऽस्मदीयाश्च केचित्‌ । तेषां सर्वेषामात्मेकत्वसम्यम्दशे- 
नप्रतिपक्षभूतानां प्रतिबोधायेदं शारीरकमारन्धम्‌ । एक पव परमेश्वरः कूटस्थनित्यो 
विश्चानधातुरविद्यया मायया माया विवदनेकधा विभाव्यते नान्यो विज्ञानघातुरस्तीति । 
यत्विद्‌ परमेश्चवरवाक्ये जीवमाशङ्कच प्रतिषेधति सूज्नकारः - नासंमवान्‌' त्र° १।३।१८) 
इत्यादिना । तच्नायमभिप्रायः- नित्यश॒द्वुद्धमुक्तस्वभावे कूटस्थनित्ये पकस्मिन्नसङ्ग 
परमात्मनि तद्विपरीतं जेवं रूपं व्योभ्नोव तलमलादि परिकर्पितम्‌ । तदात्मेकत्व- 
प्रतिपादनपरैवाक्येरन्यायोपेतेरधेतवादप्रतिषेधेश्चापनेष्यामीति परमात्मनो जीवादन्यत्वं 
द्रदयति । जीवस्य तु न परस्मादन्यत्वं प्रतिपिपादांयषति कि त्वञुवदत्येवाविद्या- 
कल्पितं लोकप्रसिद्धं जीवभेदम्‌ । एवं हि स्वाभाविक्षकतृत्वमोक्तत्वाञुवादेन भ्रचुत्ताः 
कर्मविधयो न विरुष्यन्त इति मन्यते । प्रतिपाद्यं तु शाख्रा्थमात्मेकत्वमेव दशयति - 
“शाखदष्था तूपदेशो वामदेववत्‌" ( त्र° १।१।३० ) इत्यादिना । वणितश्चास्माभिर्वि- 
डदविदद्धेदेन, कमेविधिविरोघपरिहारः ॥ १९॥ 
अन्याथेश्च परामक्षेः ॥ २०॥ 
अथ यो दहरवाक्यशेपे जीवपरामशो दरशितः- गथ य एष संप्रसादः (ऊण 
८।३।४ ) इत्यादिः, स दहरे परमेश्वरे व्याख्यायमाने न जोवोपासनोपदेशो न प्रङत- 
भामती 
बरह्मणो जोवानां ब्रहुागणानामसम्भवो जोवेहविति तेषामभिप्र।यः । तेषां वःदिनां शारीरकेणेवोत्तरं 
दत्तम्‌, तथ।हि- पोर्वापयं पर्यालोचनया वेदान्तानामेकमद्रयमाः्मतत्त्वं, जीवास्स्वविद्योपधानकल्पिता इत्यत्र 
तात्पयंमवगभ्यते । न च वस्तुसतो ब्रह्मणो गुणाः सभारोपितेषु जीवेयु सम्भवन्ति । नो खलु वस्तुसत्या 
रज्ज्वा धर्माः सेव्यप्वादयः समारोपिते भुजङ्खे सम्भविनः। न च समारोपितो भुजङ्गो रज्ञवा भिन्नः । 
तस्मान्न सूतरन्याकोपः । अविधाकत्पितञ्च कत्‌ त्वभोक्षतृर्वं यथा लोकसिद्धमुपाथित्य कमं विधयः प्रवृत्ताः 
इयेनादिविधय- इव निषिद्धेऽपि "न हिस्यात्र्बा भूतानि" इति साध्यांज्ञेऽभिधारेऽतिक्रान्तनिषेधं पुरुषमाधि- 
त्थाविद्यावत्पुरुषाश्चयत्वाच्छास्त्रस्येव्युक्तम्‌ । तदिदमाह ® तेषां सर्वेषाम्‌ इति ® ।॥\१९॥ ननु ब्रह चेदत्र 
भामती व्याख्या 
कहा गया है--““नासम्भवात्‌"' ( ब्रा. सू. १।३।१८ ) । वहु भी असंगत हो जायगा, क्योकि इस 
सूत्र-खण्डके द्वारा ब्रह्य के अकतृत्वादि घर्मा का जीव में असम्भव प्रतिपादित है । ब्रह्य से जीवों 
का अभेद मानने पर ब्रह्म के गुणों का जीव मे असंभव नहीं हो सकता । इस मत का निराकरण 
करते हुए कहा गया है- “तेषां प्रतिबोधाय शारी रकमारन्धम्‌" । सारांश यह दै कि वेदान्त- 
वाक्यों के पौर्वापयं की आलोचन करने पर उनका तात्पयं एक, अदय आत्मतत्व मे स्थिर 
होता है ओर अविद्यारूप उपाधिके द्वारा उसी मे जीवभाव की कल्पना हो जातीहै। ब्रह्य 
के वास्तविक गुणों का समन्वय काल्पनिक जीव में सम्भव नहीं हो सकता, क्योकि रज्जु के 
वास्तविक ्राह्यत्वादि गुण आरोपित सपं में सम्भव नहीं होते । अनारोपित रज्जु से भिन्न 
भी नहीं होता, अतः 'नासम्भवात्‌'- इस सूत्रांश का विरोध उपस्थित नहीं होता । अविद्या 
कल्पित कतुंत्व-भोक्तत्व को लेकर लोकप्रसिद्ध आत्माके लिए :कमे-विधानों कावेसे ही 
भचित्य हो जाता है, जसे “न हिस्यात्‌ सर्वां भूतानि" ( कूमंपु. उत्तर. १६। ) इत्यादि 
वाक्यो के हारा निषिद्ध साध्यरूप हिसा के साधन-विधान-““श्येनेनाभिचरन्‌ यजेत" 
( षड्विश. १।८ ) इत्यादि । विधि-शास्त्रो की प्रवृत्ति तो अज्ञानी पुरुषों को लेकर मानी गई 
दै-““भविद्यावद्विषयाणि शास्त्राणि च” ( शां. भा. १।१।१ ) ॥ १९॥ 
यदि ब्रह्य ही दहराकाश है, तब 'सम्ब्रसाद'पदके द्वाराजीवका परामशं किंस 
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विशेषोपदेश  इत्यनथेकत्वं प्राप्नोतीति, अत॒ आदह-- अन्यार्थो. ऽयं जोवपरामर्शो न 
जीवस्वरूपपय वसायी । कि तदि १ परमेश्वरस्वरूपपर्यवसायी । कथम्‌ १ संप्रसाद. 
शब्दोदितो जीवो जागरितठयवहारे देहेन्दरियपञ्जराध्यक्षो भूत्वा तद्धासनानिर्मितांश्च 
स्वप्नाज्नाडीचरो नुभूय शान्तः शरणं प्रष्डुखभयरूपादपि शरीराभिमानात्समुत्थाय 
सखुषुस्तावस्यायां परं ज्योतिराकाश्शब्दितं परं ब्रह्मोपसंपद्य विशोषविश्चानत्वं च परित्यज्य 
स्वेन रूपेणाभिनिष्पदयते । यदस्योपसंपत्तभ्यं परं उयोतिर्येन स्वेन रूपेणायमभिनिष्पद्यते 
ख एष आत्मा<ऽपहत पाष्मत्वादिगुग उपास्य इत्येवभर्थोऽयं जीवपरामर्शः षरमेश्वर. 
वादिनो ऽप्यु पपद्यते ॥ २०॥ 
अरपश्रुतेरिति चेत्तदुक्तम्‌ ॥ २१ ॥ 

यदप्युक्तम्‌ 'ददरोऽस्मिन्नन्तराकाशः' ईत्याकाशस्याटपत्वं यमाणं परमेश्वरे 
नोपपद्यते, जोवस्व त्वाराग्रोपमितस्यारटपत्वमवकरुपत इति, तस्य परिहारो वक्तव्यः । 
उक्तो ह्यस्य परिहारः परमेश्वर स्यापेक्षिकमरपत्वमवकटपत इति “अर्भकोकस्त्वात्तद्वथ- 
पदे शाच्च नेति चेन्न निचाय्यत्वादेवं भ्योमवच्च' ( ब्र० १।२।७ , इत्यत्र । स एवेह 
परिहारो ऽडुखंधातभ्य इति सूचयति । शुत्येव चेदमट्पस्वं प्युक्तं प्रसिद्धेनाकाशेनोप- 


मिमानया "यावान्वा अयमाकाशस्तावानेषो ऽन्तदटेदय आकाशः' इति ॥ २१ ॥ 
2 ज्कीष्ट (क 


( & अनुङृत्यधिकरणम्‌ । घ्‌ २२-२२ ) 
अनुृतेस्तस्य च ॥ २२ ॥ 

न तत्र सूया माति न चन्द्रतारकं नेमा विधतो भान्ति कुतोऽयमग्निः । तमेव 
भान्तमनुभाति सवं तस्य भासा सर्वमिदं विभाति ( सु° २।२।१० ) इति समामनन्ति । 
यत्र यं भन्तमजुमाति खव यस्य च मासा सबेमिद्‌ विभाति, स कि तेजोधातुः कथि. 

भामिर्त 
वक्तव्यं कृतं जोवपरामशनेत्युक्तमित्यत आह अन्यांश्च परामन्ञं: जीवस्य शाधिकल्पितस्य ब्रह्मभाव 
उषदे्टन्यः, न चासौ जोवमधरामृश्य शक्य उप देष्टुमिति तिसुष्ववस्थासु जीवः परामृष्टस्त-डूावप्रविलयनं 
तस्य पारमार्थिकं श्रह्ममावं दयितुमित्यथंः ,। २० ॥ निगदव्याख्थातेन भाष्येण व्याख्यातम्‌ ॥ २१ ॥ 


भामतौ~व्याक्या 

लिए ? इस प्रशन का उत्तर है-“अन्याथंश्च परामशंः"" । उपाधि-कत्पित जीव मे ब्रहयरूपता 
का उपदेश तव तक नहीं क्रिया जा सकता, जब तक किंजीवका परामशंन किया जाय, 
अतः जाग्रदादि तीनो अवस्थाओं मे जोव का परामशं किया गया है कि जीवभाव का प्रविलयन 
ओर पारमार्थिक ब्रह्मभाव का सामञ्जस्य किया जा सके ।। २०॥ 

यह्‌ जो कहा गया है कि “दहरोऽस्मिन्नन्तराकाशः'--इस वाक्य के द्वारा प्रतिपादित 
दहूरत्व { अल्पत्व ) का समन्वय ब्रह्य मे क्योकर होगा ? इस प्रष्न का उत्तर पहले ही दिया 
जा चुका है-“भमंकौकस्त्वात्‌ तदच पदेशाच्च नेति चेन्न, निचाय्यत्वादेवं व्योमवच्च 
( त्र. सु. १।२।७ ) अर्थात्‌ ग्यापकीभूत ब्रह्य का उपलन्धि हृदय अल्प है ॥ २१॥ 

न्धी कज 


चिषय “न तत्र सूर्यो भाति न चन्द्रतारकम्‌, नेमा. विद्युतो भान्ति, कतोऽयमग्नि । 
तमेव भान्तमनुभाति सवम्‌" ( वुण्ड. २।२।१० ; । 

सन्देह - उक्त श्रुति से प्रतिपादित भासक पदाथं कया सूर्यादि से भिन्न कोई तेजोधातु 
है ? अथवा ब्रह्मज्योति ? 
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दुत प्राज्ञ आत्मेति विचिकित्सायां तेजोधातुरिति तावत्परा्तम्‌ । कुतः ? तेजोघात्‌- 
नामेव सूयदौनां मानप्रतिषेधात्‌ । तेजःस्वभावकं हि चन्द्रतारकादि तेजःस्वभावक 
पव सूरये भाखमानेऽहनि न भासत इति प्रसिद्धम्‌ । तथा खह सूयेण सर्वेमिद्‌ चन्द्रता- 
रकादि यस्मिन्न भासते, सोऽपि तेजःस्वभाव एव कश्चिदित्यवगम्यते । भचुभान- 
मपि तेजःस्वभावक पचो पपद्यते, समानस्वमावकेष्वनुकारदशेनात्‌ , गच्छन्तमञ्चुग- 
च्छतीतिवत्‌ । तस्मात्तजोचातुः कथित्‌ । 





भामती 
अभानं तेजसो दृष्टं सति तेजोऽन्तरे यतः । 
तेजो धात्वन्तरं तस्मादनुकाराच्च गम्यते ॥ 
वलोयसा हि सोर्येण तेजसा मन्दं तेजश्चन्द्रतार राद्यभिभूवमानं दुष्टं, न तु तेजसोऽन्येन । येऽपि 
पिधायकाः प्रदीपस्य गृहृरादयो न ते स्वभासा भ्रदोपं भासयितुमीश्ते । रुथते च "तस्य भासा सवंमिदं 
विभाति" इति । सर्वं शब्दः प्रकृतसुर्याद्पेक्तः । न चातुल्यरूपेऽनु भानमित्यनुकारः सम्भवति । नहि गावो 
वहुराहुनुधावन्तीति ष्णिह ङ्गानुधावनमुपषद्यते गवाम्‌, अपि तु तादशसुकरानुधावनम्‌ । तस्माद्यद्यपि 
"यस्मिन्‌ चयौः पृथिवी चान्तरिक्षमोतम्‌' इति त्रा प्रकृतं, तथाप्यभि भवानुकारसामण्यं लक्षणेन लिङ्खेन 
प्रकरणबाधया तेजो धातुरवगम्यते, न तु वरटा, ।.-ङ्खानुषपत्तेः। तत्र तं तस्येति च सर्वनामपदानि 
प्रदशनीयमेवावच्नक्ष्यन्ति । न च तच्छब्दः पुर्वोक्तपरामर्शोति नियमः समस्ति । न हि तिन रक्तं रागात्‌' 
"तस्यापत्यम्‌" इर्यादो पुवोक्तं किञ्चिदस्ति । तस्मात्प्रमाणान्तरप्रतीतमपि तेजोऽन्तरमसोकिकं शब्दाबु- 
पास्थत्वेन शम्यत । 





भामती-~व्याख्या 


अभानं तेजसो दृष्टं सति तेजोऽन्तरे यतः । 
तेजोधात्वन्तरं तस्मादनुकाराच्च गम्यते ॥ 
चन्द्र, नक्षत्रादि का अभिभव तज्जातीय सू्ंरूप तेज से ही देखा जाता है, अभ्यजातीय 
धातु से नहीं । प्रदीपादि प्रकाश के आवरक जो गृह, घटादि पदाथं देखे जाते है, वे अपने 
प्रकाश से प्रदीपादि का प्रकाश नहीं करते, किन्तु प्रकृत मे ““तस्य भासा सर्वभिदं विभाति" - 
एेसा कहा गया है । यहाँ "सवे" पद के द्वारा लोकप्रसिद्ध सूर्यादि समस्त भासक पदार्थो का 
संग्रहं किया गया है । “तमेव भान्तमनुभाति सवंम्‌'-- यहां जिस मूर भासक ज्योति का 
अनुभान या अनुकरण सूर्यादि मे प्रतिपादित है, वह भास्यभूत सूर्यादि का समानश्प 
( सजातीय } ही होना चाहिए, विरूप ( विजातीय ) नहीं, जसे किएक गौ दूसरी गौ या 
वराहादिकाही अनूगम कर सकती है, काले पक्षियों का नहीं । अतः यद्यपि “यस्मिन्‌ द्यौः 
पृथिवी चान्तरिक्षमोतम्‌'* । मुण्ड. ८।२,५) इस वाक्य से प्रतिपादित ब्रह्य प्रक्रान्त है, तथापि 
अभिभव ओर अनुभानात्मक सामथ्यंरूप लिद्ध प्रमाण केद्वारा प्रकरण का वाध करके 
सजातीय भासक तेजो धातु कौ ही अवगति होती है, ब्रहम की नहीं । अन्यथा लिङ्ध प्रमाण 
की अनुपपत्ति हो जायगी । तत्र, तं भौर तस्य'-ये सवनाम पद भी प्रदशेनोय तेजो धातु 
केही परामशंकं हौ जार्एेगे । "तत्‌" शब्द पूर्वोक्त का ही परामर्शी होतादहै-एेसा कोई नियम 
नहीं, क्योकि ““तेन रक्तं रागात्‌ ( षा. सू. ४।२।२ ) ओर “तस्यापत्यम्‌” ( पा. सू. ४।१।६२ ) 
इत्यादि पूत्रो मे प्रयुक्त "तत्‌" पदके द्वारा किसी पूर्वे-चचित पदाथं का ग्रहण नहीं किया 
जाता । अतः किसी प्रमाणान्तर से अभ्तीत भी अलौकिक तजोऽन्तर उपास्यत्वेन तदादि शब्दों 
के हारा अवगमित है । 





३.७६ -"कसुच्रशाङ्करभाष्यम्‌ [भ.१पा.२३ष्‌. २२ 


इत्येवं प्राप्ते ब्रमः - प्राज्ञ पवात्मा भवितुमहेति । कस्मात्‌ १ अनुङृतेः । अनुकर 
णमनुकृतिः। यदेतत्‌ तमेव भान्तमनुभाति सवम्‌" इत्यजुभानं, तत्प्रा्चपरिग्रहे 5- 
वकट्पते । (भारूपः सत्यसंकरपः, ( छा० ३।१४।२ ) इति हि प्राज्ञमात्मानमामनन्ति । 
नतु तेजोधातुं कंचित्सूरयादयोऽचुभान्तीति प्रसिद्धम्‌ । समत्वाच्च तेजोधातूनां 
सूर्यादीनां न तेजोधातुमन्यं प्रव्यपेक्षास्ति, यं भान्तमचुभायुः । नहि प्रदीपः प्रदीपान्तरः- 
मञुभाति । 


यदप्युक्तं - समानस्वभावकेप्वज्ुकारो दश्यत इति । नायमेकान्तो नियमः, 


भामती 
इति प्राप्ते । उच्यते - 
ब्रहाण्येव हि तल्लिङ्गं न तु तेजस्यलोकिके । 
तस्माच्च तदुपास्थत्वं ब्रह्य ज्ञेयं तु भ्यते ॥ 
तमेव भान्तमित्यत्र किमलौकिकं तेजः कल्पपित्वा सूर्यादीनामनुभानमुपवाद्यताम्‌ , कवा भारूपः 
सस्यसङ्कूल्प इति थुत्यन्तरसिद्धेन ब्रह्मणो भानेन सूर्यादीनां भानमुपपाद्यतामिति विशये न श्वुतसम्भवेऽश्ु- 
तस्य कल्पना युज्यत इत्यप्रसिद्धं नालौकिकमुपास्यं तेजो युञ्यते, अपि तु श्वतिप्रसिद्ध ब्रह्मेव ज्ञेयमिति, 
तदेतदाह % प्राज्ञ एवात्मा भवितुमर्हति ® । विरोधमाह ® समत्वाच्च इति ® । ननु स्वप्रतिभने 
सूर्यादयश्चः्षुषं तेजोऽपक्षनते, नह्यन्धेनेते द्यन्ते । तथा तदेव चाक्षुषं तेजो वाह्यसोर्ादितेजमाप्यायितं 
रूपादि प्रकादायति नानाप्यायितम्‌, अम्धकारेऽपि रूपद्ंनप्रस ङ्गादित्यत आह्‌ ®यं भान्तमनुभायुर इति ® । 
न हि तेजोऽन्तरस्य तेजोऽन्तराषेक्षां भ्यातेधामः, किन्तु तदभूानमनुभानम्‌ । न च लोचनभानमनुभान्ति 
सूर्यादयस्तदिदमुक्तम्‌ ® नहि प्रदीप इति ® । पूर्वेपक्षमनुभाष्य व्यभिचारमाह ® यदप्युक्तम्‌ इति ® । 


 भाभमती-ग्याख्या 


ब्रह्यण्येव हि तल्लिङ्खं न तु तेजस्यलोकिके । 
तस्मान्न तदुपास्यत्वं ब्रह्य ज्ञेयं तु गम्यते ॥} 

“तमेव भान्तम्‌"- यहा वेया अलोकिक तेज क्री कल्पना करके सूर्यादिगत अनुभाव का 
उपपादन किया जाय ? अथवा “"भारूपः सत्यसङ्कल्पः" ( छां. २।१४।२ ) इत्यादि अस्य 
श्रुतयो मे प्रसिद्ध ब्रह्म के भान काही सूर्यादि मे अनुभान सम्पन्न किया जाय ! इस प्रकार 
का सन्देह उपस्थित होने पर शरुत ( श्रुति-प्रतिपादित ) पदाथे की उपलन्धि सम्भव होते हए 
अश्रुत पदाथं की कल्पना उचित नहीं मानी जाती, अतः यहा अत्यन्त अप्रसिद्ध अलौकिक 
तेजो धातु को उपास्य मानना उचित नहीं, अपितु श्रुति-प्रसिद्ध ब्रह्म-ञ्थोति हीज्ञेयदहै, यही 
भाष्यकार ने कहा है--“प्राज्ञ एवात्मा भवितुमहंति” । अर्थात्‌ जगत्‌ की मौलिक भासक 
ब्रहम ज्योति ही है, क्योंकि “तमेव भान्तमनुभाति सवम्‌ “इत्याद शरुतियों से प्रतिपादित 
अनुकरणीय भान की उपपत्ति उक्ती मेही सम्भव है । ब्रह्म ज्योति से ही अनृप्राणित होकर 
सूर्यादि जगत्‌ के अनुभासक माने जाते है । अलौकि तेजोऽन्तर के दवारा सूर्यादि अनुप्राणित 
नहीं हो सकते, क्योकि दोनों समान तंजस पदाथं है, अतः कौन किंसकी अपिक्षा करेगा- इसमें 
विनिगमना सम्भव नहीं, भाष्यकार कहते दहै--""समत्वाच्च तेजोधातुना सूर्यादीनां न तेजो- 
धातुमन्यं प्रत्यपेक्षाऽस्ति” । 

यह जो शङ्का होती है कि सूर्यादि को अपना प्रतिभान कराने मे चक्षुरादिरूप 
तेजोऽम्तर की अपेक्षा देखी जाती है, क्योकि अन्धे व्यक्ति सूर्यादि को नहीं देख सकते । उसी 
प्रकार चाक्षुष तेज भी बाह्य सूर्यादि प्रकाशो कौ सहायता से ही रूपादि का प्रकाशक होता 





सिद्धान्त 





सवेभासकस्य ब्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दीसदहितभामतीसंवलितम्‌ ३9७ 


भिन्नस्वभावकेष्वपि ह्यनुकारो दश्यते । यथा सुतोऽय'पिण्डो.ऽग्न्यनुरृतिरग्न दहन्त- 
मचदहति, भोमं वा रजो वायुं वहन्तमलुवहतीति । अनुकृतेः शत्यज्चमानमसुसखचत्‌ । 
तस्य च" इति चतुथं पादमस्य इलोकस्य सुचयति । तस्य भासा सर्वमिदं विमातिः 
इति, तद्धेतुकं मानं सृयादेर््यमानं प्राञ्चमात्मानं गमयति । तदेवा ज्योतिषां ज्योति. 
रायुर्दोपासतेऽखतम्‌ ( ० ४।४।१६ ) इति हि प्राज्ञमात्मानमामनन्ति, तेजो.ऽन्तरेण 
सखयदितेजो विभातीत्यप्रसिद्धं विरुद्धं च, तेजो.ऽन्तरेण तेजो.ऽन्तरस्य भ्रतिघातात्‌। 
 अथवा- न सूयोदीनामेव श्लोकपरिपठितानामिदं तद्धेतुकं विभानमुच्यते । कि तदि ? 
'सवमिदम्‌' इत्यविशेषधुतेः सर्वस्यैवास्य नामरूपक्रियाकारकफलजातस्य या.ऽभिग्यक्तिः 
सा ब्रह्मञ्योतिःसत्तानिमित्ता। यथा सूर्यादिनज्योतिःखत्तानिमित्ता सर्वस्य रूपजातस्या- 
भिब्यक्तिस्तद्धत्‌ । न तत्र सूर्यो भाति' इति च तत्र शब्दमादरन्प्रृतश्रहणं दशयति । 

भामती 

एतदुक्तं भवति - यदि स्वरूपसाम्याभावमनिप्रतयानुकारो निराक्रियते, तदा व्यभिचारः । अथ क्रियासा- 
म्याभावं, सोऽसिद्धः । अस्ति हि वायुरजसोः स्वरूपविसदृश्षयोरपि नियतदिग्देश्षवहनक्रियासाम्यम्‌ । 
वह्वघयःपिण्डयोस्तु यद्चपि दहनक्रिया न भिद्यते तथापि द्रव्यभेदेन क्रियाभेदं कल्पयित्वा क्रियासाद्‌ हयं 
व्याख्येयम्‌ । ,तदेवमनुक्ृतेरिति विभज्य तस्य चेति सूत्रावयवं विभजते ® तस्थ च इति ® । ® चतुर्थम्‌ 
इति ® । ® ज्योतिषाम्‌ ® सूर्यादीनाम्‌ । ® ब्रह्म ज्योतिः % प्रकाशकमित्यथंः । तेजोऽन्तरेणानिन्दरिय- 
भावमापन्नेन सुर्यादितेजो विभातीत्यप्रसिद्धम्‌ । सवंशब्दस्य हि स्वरसतो निःशेषाभिधानं वृत्तिः । सा 
तेजोधातावलोकिङे रूपमा्नप्रकाशके सङ कुचेत्‌ । ब्रह्मणि तु निभलेषजगदवभाके न॒ स्वशग्दस्य वत्तिः 

सङ्‌ कुचतीति । ® तन्न शराभ्वमाहरन्‌ इति ® । स्त्र खल्वयं तच्छब्दः पूर्वोक्तपरामर्शी । "तेन रक्तं रागाद्‌ 


भामती~ग्याख्या 

दै, अन्यथा अन्धकार में भी चक्षुके द्वारा रूप-दर्शन क्यों नहीं होता ? उस शङ्का का निरास 
किया जाता है-““यं भान्तमनुभायुः” । यहाँ तेजोऽन्तर को तेजोऽन्तर की अपेक्षा का निरास 
तहीं किया जाता, भपितु उसके भान ओर भनुभान का । आंखों के भासकत्व का अनुकरण 
( भनुभासकत्व ) सूर्यादि में उपरुन्ध नहीं होता, यही भाष्यकार कहते है--“न हि प्रदीपः 
प्रदीपान्तरमनुभाति” । पूर्वंपक्षी के द्वारा कथित नियम मे व्यभिचार प्रदशित करते है- 
` यदप्युक्तं समानस्वभावकेष्तदुकारो दृश्यते इति, नायमेकान्तो नियमः । आशय यह है कि 
स्वरूप-साम्य न होने के कारण अनुकरण का निराकरण किया जाता है, तब व्यभिचारदहै 
भोर यदि क्रिया का साम्याभाव होने के कारण विश्व के पदार्थो मे अनुकार का निरास किया 
जाता है, तब असिद्धि है, क्योकि वायु ओर धूलिकणों मे वसा साद्य न रहने पर भी क्रिया 
साम्य उपलब्ध होता है । अग्नि ओर अय\पिण्ड मे यद्यपि दहन क्रिया भिन्न नही, तथापि द्रव्य 
के भेद से क्रियाभेद की कल्पना करके क्रिया-साम्य की ग्याङ्या की जा सकती है । 

अनुकृतेः'--इस सूत्र-खण्ड की व्याख्या करके "तस्य च'- इस सूत्रांश की व्याख्याकी 
जाती है--“^तस्य चेति चतुर्थं पादमस्य श्लोकस्य सूचयति ।” ““ज्योतिषां ज्योति." इस 
शुति-वाक्य का अथं है-सूर्यादि ज्योतियों की प्रकाशक ब्रह्मज्योति है । भाष्यकारने जो कहा 
है -" तेजोऽन्तरेण सूर्यादितेजो विभातीत्यप्रसिद्धम्‌"" । वहाँ तेजोऽन्तरेण का “इन्दरियत्वमना- 
पन्नेन'-एेसा विशेषण लगाना आवश्यक है, क्योकि इन्द्रियभावापन्त चक्षुरूप तेजोःन्तर से 
सूर्यादि तेजोऽन्तर का विभान लोक-प्रसिद्ध है। अलौकिक तेजोघातु का ग्रहण करने पर 
निश्चेषार्थाभिधायक "सर्व॑" शब्द का रूपमात्र-प्रकाशक अथं मे सङ्कोच करना पड़ता है, किन्तु 
ब्रह्म का उपादान करने पर 'सवं' शब्द की वत्ति मे किसी प्रकार का सङ्कोच नहीं करना 

४८ 





(> _ । 
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भरतं च ब्रह्म ्यस्मिन्धोः पृथिवी चान्तरिक्षमोतम्‌' ( सु० २।२।५ ) इत्यादिना । 
अनन्तरं च "हिरण्मये परे कोशे विरजं ब्रह निष्कलम्‌ । तच्छु्रं ज्योतिषां जयोतिस्तद्- 
दात्मविदो विदुः इति । कथं तज्ज्योतिषां ज्योतिरित्यत इदमुत्थितम्‌--"न तन्न सूर्या 
भाति' इति । यदप्युक्तं - सूयोरीनां तेजसां भानप्रतिकेधस्तेजोधातावेवान्यस्मिन्नव- 
कटपते सूर्यं इवेतरेषामिति । तच्च तु स पव तेजोधातुरन्यो न संभवतीत्युपपादितम्‌ । 


बरहमण्यपि चेषां भानप्रतिषेधो ऽवकस्पते । यतः यदुपलभ्यते तत्सर्वं ब्रह्मणैव उयोतिषो- 


भामिती 
इत्यादावपि प्रकृते परस्मिन्‌ प्रत्ययेऽथंभेदेऽम्वाख्यायमाने प्रातिषदिकग्रकृत्यथंस्य पुवं वृत्तत्वमस्तीति । तेनेति 
तत्वरामर्ान्न व्यभिचारः । तथा च सवंनामश्ुतिरेव ब्रह्मोपस्थापयति । तेन भवतु नाम प्रकरणात्लिङ्खं 
बलीयः, श्रुतिस्तु लिङ्गाद्‌ बलीयसोति। भौतमिह बहव गम्थत इति । अपि चापेक्षितानवेक्षिताभिघानयोर- 
वैदिताभिधानं युक्तं, दृ्टार्थत्वादित्याह ®अनन्तरं च हिरण्मये परे कोल्ञे इति % । अस्मिन्‌ वाक्ये ज्योतिषां 
ज्योतिरित्युक्तं, तत्र कथं तञ्ञ्योतिषां ज्योतिरित्येक्षायाभिदम्‌पति्ठते @न तत्र सूर्यं इति % । स्वात्त्येण 


तृच्यमानेऽनपेक्षितं स्यादवृष्टा्थंमिति % ब्रह्मण्यपि चेषां भानप्रतिषेधोऽवकल्पत इति ® । अयमभिग्रायः- 


भामती-~ग्याख्या 

पड़ता एेसा भाष्यकार कहू रहे है "“तत्र शब्दमाहरन्‌ प्रकृत ग्रहणं दशंयति, प्रा$ृतं च ब्रह्म । 
यह्‌ तत्‌" शब्द सर्वत्र पूर्वोक्त का ही परामशेक होता दै, “तेन रक्तं रागात्‌” ( पार स° 
४।२।१) इत्यादि स्थलों पर भी प्रकृति से पर-प्रयुक्त प्रत्यय के अथं-विशेष का अन्वाख्यान 
करते समय प्रातिपदिक रूप प्रकृति का अर्थं पूर्वोक्त है, अतः तिन" पद के इरा उसो रागादि 
का ग्रहण किया जाता है, अतः उक्त नियम में किसो प्रकार का व्यभिचार सम्भव नहीं । 
फलतः तदादि सवनाम शब्द ही ब्रह्य के उपस्थापक दहै । निरपेक्ष शब्द को ही श्रुति प्रमाण 
कहा जाता है । पहले यह समक्षा जाता थाकि ब्रह्म काप्रकरण होने के कारण प्रकरण 
प्रमाण ब्रह्म का उपस्थापक है, किन्तु भान-अनुभानरूप शब्द-सामर्थ्यात्मक लिङ्गं प्रमाण से 
अलोकिक तेजोधातु की कल्पना कौ जाती है । प्रकरण प्रमाण से पूरव॑भावीहोने कै कारण 
लिङ्क प्रमाण प्रकरण का बधक होता है, अतः अलोकिक तेजोऽन्तर धातु कोरी जगत्‌ का 
भासक मानना होगा । अब यह्‌ निष्कषं निकाला जा सका दहै कि प्रकृत में परमेश्वर का प्रापकं 
प्रकरण प्रमण नहीं, अपितु श्रुति प्रमाण है अर्थात्‌ “तमेव भान्तमनुभाति सर्वम्‌”, “तस्य 
भासा सव॑मिदं विभाति" इत्यादि वाक्यों मे प्रयुक्त "तम्‌, ओर तस्य" इत्यादि सवनाम शब्द 
ही परमेश्वर के बोधक है, निरपेक्न शब्द ही श्रुतिप्रमाण कहे जाते ह । भतः लिङ्क प्रमाण 
प्रकरण से प्रबरु होने पर भी श्रुति से दुं है, भतः श्रुति प्रमाण-प्रापित ब्रह्य ही बहू तेज 
है, जिसके प्रकाश से समस्त जगत्‌ प्रकाशित है । 

दूसरी बात यह भी दहै कि "न तत्र सूर्यो भाति” ( मृण्ड० २।९।१. ) ईस वाक्य स 
पूवं “हिरण्मये परे कोशे विरजं ब्रह्म निष्कल, तच्छं ज्योतिषां ज्योतिः" ( मृण्ड० २।२९ } 
इस वाक्य मे जो ब्रहम को ज्योतियों की ज्योति कहा गया है, उसमे आकाङक्षा होती दहै कि 
"कथं उयोतिषां ज्योतिब्रहय ?' इस आकांक्षा को शान्त करने के लिए "न तत्र सूर्यो भाति-- 
यह्‌ कहा गया है । अव यंदि इस कश्य के द्वारा अलौकिकं तेजोधातु का अभिधान किरा जाता 


हि, तब वह पूवे वाभ्य में अपेक्षित या आकांक्षित नहीं भौर यदि ब्रह का प्रतिपादन किया 
जाता है, तव वह आकांक्षिताभिधान है । अपेक्षित ( आकांक्षित ) ओर अनपेक्षित (अनाका- 


क्षित) मे अपेक्षित का अभिधान न्यायोचित भौर रृष्टार्थक होने के कारण ग्राह्य है किन्तु 
अलौकिक तेजोध।तु का अभिधान अदृष्टाथंक होने के कारण अग्राह्य है । “्रह्यण्यपि तेषां भान- 
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पलभ्यते, ब्रह्म तु नान्येन ज्योतिषो पलभ्यते, स्वयंज्योतिःस्वरूपत्वाद्‌ ; येन सर्यादय- 
स्तस्मिन्भायुः। बह्म छ्यन्यद्व.चनक्ति, नतु ब्रह्मान्येन व्यज्यते, “आस्मनेवायं 
ज्योतिषाऽऽस्ते ( बृ० ४।३।६ ), (अगृह्यो नहि गृह्यते ( ब० ४।२।४ ) इत्यादि- 
तिभ्यः | २२ ॥ ६ 
अपि च स्मयते॥ २३॥ 

अपि चेदग्रुपर्वं ध्ाक्स्यैवार्मनः स्मयते भगवद्गीतासु - “न तद्भासयते सूर्यो 
न शशाङ्को न पावकः । यद्गत्वा न निवतेन्ते तद्धाम परमं मम ॥'' ( गो० १५।६ ) इति, 
"यदादित्यगतं तेजो जगद्भासयतेऽखिलम्‌ । यच्चन्द्रमसि यच्चाग्नो तत्तजो विदि 
मामकम्‌' ( गो० १५।१२ ) इति च । २३॥ 


१ 
( ७ प्रमिताषिकरणम्‌ । घ° २४-२५ ) 
जञब्दादेव प्रमितः ॥ २४ ॥ 


भामती 
न तत्र सुर्यो भातीति नेयं सतिसप्तमी, यतः सूर्यादोनां तस्मिन्‌ सत्यभिभवः प्रतीयेत । अपि तु विषय- 
सप्तमी । तेन न तन्न ब्रह्मणि प्रकाशयितभ्ये सूर्यादयः प्रकाङकतया भाग्ति, किन्तु ब्रहमीव सूर्यादिषु 


प्रकाश यितभ्येषु प्रकाश्ञकत्वेन भाति, तच्च स्वयम्प्रकाशम्‌ ® अगृह्यो नहि गृह्यत इत्यादिथुतिञ्यः 
इति ® ।। २२॥ 


%@ न तद्धुसयते इति ® । ब्रह गोऽग्राह्यत्वमुक्तं, ® यदादित्यगतम्‌ ® इत्यनेन तस्येव प्राहु- 
कश्वमुक्तमिति ॥ २३ ॥ 


पि 
नाज्ञसा मानमेदोऽस्ति परस्मिन्‌ मानर्वाजिते । 
भूतभध्येशिता जीवे नाञ्जक्ती तेन संजयः ॥ 


मामती~-ग्याख्या ` 

प्रतिषेधोऽवकल्पते""--इस भाष्य का अभिप्राय यह्‌ है कि--^न तत्र सूर्यो भाति” । इस श्रुति 
के 'तत्र' पद मे “सप्तम्याः त्रल्‌" (पा सु०५।३।१०) इस सूत्र के द्वारा सक्तमी विभक्ति के स्थान 
मे श्र प्रत्यय विहित है । यहाँ सप्तमी विभक्ति यदि सति सष्ठमी होती, तब "तस्मिन्‌ अलौ- 
किके भौतिके तेजसि ) सति सूर्यो न भाति' अर्थातु उस पूर्वपक्षोक्त अलौकिक तेज के रहने 
पर स्यादि प्रकाशित नहीं होते, अपितु दिनमे तारों के समान अभिभ्रूतहो जतेदै-रेसा 
अथं करके अलौकिक तेजोऽन्तर की कल्पना की जा सकती थी। किन्तु वहां सति सक्षमी 
प्रकरण के अनुक्रुल नहीं, अतः विषयसप्रमी मानने पर तत्र ( बरह्मणि ) अर्थात्‌ ब्रह्मरूप विषय 
का प्रकाशक सयं नदीं हो सकता, ब्रह्यप्रकाशकत्वेन सूर्यादि का भान सम्भव नही, प्रत्युत 
सूर्यादि ज्योतियो का ब्रह्य ही प्रकाशक है ओर वहु (गह्य) स्वयंप्रकाश दै, किसी अन्य प्रकाश 
के द्वारा प्रकाशित नही, श्रुति कहती है “अगृह्यो न हि गृह्यते” (व° उ० ४।२।४) ॥२२॥ 

भाष्यकार ने इस तेरईसवें सत्र मे भगवद्गीता के जो दो वाक्य उद्धत किए है, उनमें 
““न तद्धासयते सूर्यो न शशद्धयो न पावकः" इस वाक्य के द्वारा ब्रह्ममे भग्राह्यत्व 
( अप्रकाश्यत्व ) ओर "यदादित्यगतं तेजो जगद्‌ भासयते” -इस वाक्य के द्वारा ब्रह्यमें 
ग्राहुकत्व ( प्रकाशकत्व ) प्रतिपादित है ॥ २३॥ 


(ड = ~ 


विषयथ--“जङ्गुष्ठमात्रः पुरूषो मध्य जाटमनि तिष्ठति" ( कठो° ४।२ ), भडगुष्ठमात्रः 
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“अङ्ुष्ठमात्ः पुरुषो मध्य आत्मनि तिष्ठति" इति भ्यते । तथा ` अङ्गुष्ठमा्ः पुरुषो 
ज्योतिरिवाधूमकः । ईशानो भूतभग्यस्य स पएवाद्य स उ श्व पतद्धे तत्‌" (का० २।४।१३) 
इति च । तत्र यो ऽयमङ्गुष्ठमाचः पुरुषः चयते, स {कि विज्ञानार्मा, कवा परमार्मेति 
संशयः । तत्र परिमाणोपदेशात्तावद्धिज्ञानारमेति प्रातम्‌ । न ह्नन्तायामविस्तारस्य 
परमात्मनो अङगुष्ठपरिमाणमुपपदयते। विक्नानात्मनस्तूपाधिमत्वातसंभवति कयाचित्क- 


भामती 

किमङगृष्ठमात्र्रुस्यनुग्रहाय जोवोपासनापरमेतद्वाकष्यमस्तु, तदनुरोधेन चेशानश्चुतिः कयच्रि्टथा - 
हयायताम, गाहोस्विवीशानश्रुत्यनुग्रहाय ब्रहापरमेतदस्तु, तदनुरोधेनाङगुषठमान्नश्चतिः कथच्चिन्नीयताम्‌ , 
तत्राम्यतरस्थान्यतरानुरोषविषये प्रथमानुरोधो न्याय्य इ्यङ्गृठश्ु्यनुरोधेनेजञानश्ुतिनेतभ्या ) अपि च युक्त 
हृषपुण्ड रीकदहरस्थानत्वं परमात्मनः, स्थानमेदनिदे शात्‌ । तद्धि तस्योषलब्धिस्थानं शालग्राम इव कमल- 
नाभस्य भगवतः । न च तयेहाङगुष्ठमात्रशरुव्या स्थानमेदो निदिष्टः, परिमाणमात्रनिर्देशात्‌ । न च मध्य 
आत्मनीस्यत्र स्थानभेदोऽवगम्यते । आ्मज्ञब्दो ह्ययं स्वभाववचनो वा ञोववचनो वा ब्रह्मबचनो वा स्यात्‌ । 
तत्र स्वभावस्य स्वभवित्रधोननिरूपणतया स्वस्य च भवितुरनिर्देशान्न ज्ञायते कस्य मध्य इति । न च जीव- 
परयोरस्ति मध्यमञ्जसेति नेष स्थाननिर्देशो विस्पष्टः, स्पष्टस्तु परिमाणनिर्देशः । परिमाणमेदश्च परस्मिन्न 


भामती-ग्याख्या 

पुरुषो ज्योतिरिवाधूमकः” ( कठो० २।४।१३ ) इत्यादि श्रुतयो मे “अङ्गुष्ठमात्र' शब्द का 
अथं विचारणीय है। 

संशय--उक्त श्रुतिं मे जीवात्मा भौर परमादमा का संश्थं इसलिए हो गया कि- 

नाञ्जसा मानमेदोऽस्ति परस्मिन्‌ मानर्वाजिते । 
भूतभव्येशिता जीवे नाञ्जसी तेन संशयः ॥ 

मर्थात्‌ यदि यहाँ परमात्मा (ब्रह्म) का ग्रहण किया जाता है, तब उसमे श्रुति-प्रतिषा- 
दित अङ्गुष्ठमात्रता रूप परिमाण वि शेष का सापरंजस्य नहीं होता, क्योकि ब्रह्म को परिमाणा. 
तीत माना जाता है ओौर यदि जीव का ग्रहण किया जाता है, तब उसमे “ईशानो भूतभव्य- 
स्य'"--इस प्रकार कात भरूत-भावी सकल प्रपच्च की ईशिता ( शासकता ) नहीं घटती । 
अतः यहाँ सन्देह हो जाता है कि क्था उक्त श्रुति-वाक्यों मे कथित अङ्गृष्ठमात्र परिमाण के 
बल पर जीव का उपास्यत्वेन प्रतिपादन मानकर जीव मे भ्रूत-भावी जगत्‌ की ईशिता का 
कथच्ित्‌ समन्वय किया जाय ? अथवा मुख्य ईशितृत्व के अनुरोध पर ब्रहमका प्रतिपादन 
मानकर ब्रहम मे जौपाधिक रूप से अङ्गछठमात्रता का समन्वय किया जाय? 

पूवपक्ष-जहां दो वाक्यों में परस्पर अनुरोध की अपेक्षा होती है, वह प्रथम वाक्थ 
का अतुरोध पहले न्यायोचित माना जाता दै, अतः अङ्ख्ठमात्रता का मुख्यरूप से सामञ्जस्यं 
करने के लिए जीव का प्रतिपादन मानकर भूत-भावी प्रपच्चकी ईशिता का जीवम दही 
समन्वय किया जाना उचिततर है । इतना रही नहीं, यहा परमात्मा का प्रतिपादन मानने पर 
विगत दहुराधिकरण से पूनसक्तिभी हो जाती है, क्योकि जसे दहर ( स्वल्प ) परिमाण के 
हृदय मे उपलब्ध होने के कारण ब्रह्य को दहराकाश कहा जासकताहै,वैसेही अङ्खुष्ठमात्र 
परिमाणके हृदय मे उपास्य होने के कारण ब्रह्म का "अङ्खुष्ठमात्रः पुरुषः" कहा जा सकता है, 
उपरन्धि-स्थान मे उपलभ्यमान का व्यवहार शालग्राम में विष्णु-व्यवहार के समान लोक- 
प्रसिद्धदै। 

र ; -4 मे 'भरंगुष्ठमात्रः शब्द कै द्वारा किसी उपरन्धि-स्थान का निदेश नही, भपितु 

परिमाण-विशेष का उत्लेख किया गया है । "मध्य॒ आत्मनि"- इस वाक्य कै द्वारा भी किसी 
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दपनयाऽङगुष्ठमाचत्वम्‌ । स्मृतेश्च -'अथ सत्यवतः कायात्पाशबद्धं वशं गतम्‌ । अङ्ु्ठ 
मातं पुरुषं निश्चकषं यमो बलात्‌ ।” ( म० भा० ३।२९७।१७ ) इति । नहि परमेश्वरो 
बराद्यमेन निष्क्रष्टुं शक्यः । तेन तत्र संसाये्कष्टमात्रो निशितः, स पवेहापीत्येवं 
भामती 

सम्भवतीति जीवार बाङगुष्ठमात्नः, स खत्वन्तःकरणाद्युपाधिकल्पितो भागः परमात्मनः अन्तःकरण 
भरापेण हुत्कमलकोक्षस्थानं, हुत्कभलकोकषश्च मनुष्याणामङगुष्ठमान्न इति तदवच्छिन्नो जोवार्माऽप्यङ्‌गुष्ठ. 
मात्रो नभ इव वंशपर्वावच्छिन्नमरतििमात्रम्‌ । अपि च जीवात्मनः स्पष्टमङ्‌गुष्टमात्रत्वं स्मग्यंते --अङगुष्ठ- 
मात्रं पुरषं निश्वकषं यमो बलात्‌ ।' इति । नहि स्वेकषस्य ब्रह्मणो यमेन बलान्निष्कषंः कर्पते । यमो हि 
जगो-'हरिगुरुवश्षगोऽस्मि न स्वतन्त्रः प्रभवति संयमने ममापि विष्णुः” इति । तेनाङ्‌गुषठमात्नत्वस्य जीवे 
निश्चयाद्‌ आपेक्षिकं किञ्चिद्‌ भूतभण्यं प्रति जीवस्येश्ञानस्वं व्याख्येयम्‌ । एतदव तदिति च प्र्यक्षजीवडङ्पं 
पराभृशतीति । तस्माज्जोवात्मेषात्रोपास्य इति प्राप्तेऽभिधीयते - 


नहो भामती -ग्याख्या । 
स्थान विशेष की अवगति नहीं होती, क्योकि वहाँ मात्म" शब्द या तो स्वभावाथंकं होगा, 


या जीवाथंक, अथवा ब्रह्माभिधायी । उनमें स्वस्य भाव, स्वभावः'-ईइस व्युत्पत्ति के अनुसार 
स्वभाव एक एेसा धमं दहै, जो कि स्व" शब्द से अभिमत धर्मी (भविता) की अपेक्षा करता 
है, किन्तु किसी धर्मी का नि्देशनहोने के कारण यह्‌ नहींजाना जा सकता कि "मध्ये 
स्वभावे' -यहां किसके भावं का मध्य विवक्षित दै ? जीवात्मा ओर परमात्मा दोनों निरंश 
है. अतः उनमें मध्यता ( मघ्यभागता ) का सामञ्जस्य नहीं हो सकता । फलतः मध्ये 
आत्मनि'- इस वाक्य के द्वारा किसी स्थान ( उपरनम्धि-केन्द्र ) का निर्देश नहीं हो सकता । 
हा, 'अंगुष्ठमात्रः' पद के द्वारा परिमाणविशेष का उल्लेख अत्यन्त स्पष्ट है । अंग्ठमात्रतारूप 
परिमाणविशेष परमात्मा का सम्भव नहीं, अतः जीवात्मा ही 'अंगृष्ठमात्रः पुरुषः" कहा गया 
है, क्योकि वह्‌ ( जीव ) ब्रह्म का भअन्तःकरणरूप उपाधि से कल्पित ( अवच्छिन्न ) एक भाग 
है । अन्तःकरणलूप आन्तर इन्द्रिय का हृदय गोलक है ओर मनुष्यों का हूदय प्रायः उनके 
अंगृहे के परिमाण का होता है, अतः उस ( हृदय-कमलस्थ अन्तःकरण } पै अवच्छिन्न जीव 
भी अंगुष्ठमात्र वसे ही कहा जाता दहै, जसे अरत्नि मात्र ( कनिष्ठिका को सीधा रखते हए 
मुद्ि-बन्धे हाथ के परिणामवाली ) बस की पोरी से अवच्छिन्न आकाश को अरल्िमात्र । 

इतना ही नहीं महाभारतगत सत्यवान्‌ के उपाख्यान में जीवात्मा को स्पष्टरूप से 
म्रगुष्रमात्र कहा गया है- 

ततः सत्यवतः कायात्‌ पाशबद्धं वशंगतः । 
भरं गृष्ठमात्रं पुरुषं निश्च कषं यमो बलात्‌ ।॥ ( म. भार. ३।१९७।१७ ) 

अर्थात्‌ यमराज ने पाश में बन्धे हुए सत्यवान्‌ के शरीर से अंगृठे मात्र के जीवात्मा को 
बलपूवंक खींच कर निकार ल्िया। ब्रह्यका किसीशरीरसे खींच कर निकालना सम्भव 
नहीं, क्योकि वहाँ यमराजने ही कहा है “प्रभवति संयमने ममापि विष्णुः" । ) 
अर्थात्‌ परमेश्वर तो हमारा (यमका) भी नियमन करता है, वह किसीकेभी नियन्त्रण में 
नहीं, सवंथा स्वतन्त्र है । फलतः अंगष्ठमात्रता जीव मे ही पयंवसित होती है, उसके अनुरोध 
पर यत्किञ्चित्‌ भूतादि पदार्थो की ईशानता ( शासकता ) जीव मे घटाईं जा सकती है या 
ध्यान के लिए सर्वेशिता का निर्देश माना जासकताहै। दूसरी बात यहुभीहै कि ^“एदद्र 
तत्‌" (कठो. २।४।१३) इस वाक्य के द्वारा प्रत्यक्षतः जीव का परामशं किया गया है, क्योकि 


+) “येयं प्रेते विचिकित्सा" इस प्रकार जीव के विषय मे ही सन्देह प्रस्तुत किया 
य 
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भासे बमः परमामेवायमङ्गुष्ठमात्रपरिमितः पुरुषो भवितुमहेति । कस्मात्‌ ? शब्दात्‌ , 
हेशानो भूतमम्यस्य' इति । नह्यन्यः परमेश्वराद्‌ भूतभग्यस्य निरङ्कशमीशिता । “पतदे 
तत्‌" इति च प्रतं पृष्टमिहालुसंदधाति । पतद्वे त्प ब्रहत्यर्थः। पृष्टं ॑चेह ॒चघ्रह्म 
“अन्यत्र घमोदन्यत्राघमदन्यत्रास्मार्छृतारृतात्‌ । अन्यत्र भूताच्च भभ्याचच यत्तत्प- 
इ्यसि तद्वद" ( का० १।२।१४ ) इति । शब्दादेवेति, अभिधानशतेरेवेशान इति पर- 
मेश्वरो.ऽयं गम्यत इत्यथैः ।, २४॥।। 

कथं पुनः सवेगतस्य परमात्मनः परिमाणोपदेश इत्यत्र ब्रमः- 

हृधपेक्षया तु मनुष्याधिरारत्वात्‌ ॥ २५ ॥ 
स्वेगतस्यापि परमारमनो हृद येऽवस्थानमपेक्ष्याङ्ुष्ठमाच्रत्वमिदमुख्यते । 





| भामती 
प्ररनोत्तरत्वादीक्ञानभवणस्या विक्लेषतः । 


जोवस्य ब्रह्म रूपस्वप्रस्यायनपरं वचः ॥ 

इह हि भूतभष्यमान्नं प्रति निरङ्कुश मीशानस्वं प्रतोयते । प्राक्‌ पुष्ट चात्र बरहा, अभ्यत्र धर्माद- 
न्त्राधर्मादित्यादिना । तदनन्तरस्य सन्दर्भस्य ततप्रतिवचनतोचितेति एतद्ध तदिति ब्रहाभिषानं युक्तम्‌ । 
तथा चाङ्गृष्ठमात्रतया यद्यपि जोवोऽवगम्यते,. तथापि न तत्परमेतद्वाक्यं, किन्स्वडगृष्ठमात्रस्य जीवस्य 
ब्रह्म ङूपताप्रतिपादनपरम्‌ । एवं निरङ्कशमीश्चानतवं न सङ्कोचयितश्यम्‌ । न च ब्रहाप्रश्नोत्तरता हातव्या, 
तेन यथा तत्त्वमसीति विज्ञानात्मनस्स्वम्पदायंस्य तदिति परमात्मनेकःवं प्रतिपाद्यते, तयेहाप्यङ गृ्टपरि- 
भितस्य विज्ञानात्मन ईशानश्चुत्था ब्रह्मभावः प्रतिपाद्यत इति युक्तम्‌ ॥ २४ ॥ 

® स्वंगतस्यापि परब्रह्मणो हदयेऽवस्थानमपेक्ष्य इति ® । जोवाभिप्रायम्‌ । न चान्यः परमास्मन 





मामती-ग्याख्या 
सिद्धाम्त--"अंगुष्ठमात्र' शब्द के द्वारा ब्रह्म का हौ निर्देश मानना चाहिए, क्योकि- 
प्रश्नोत्तरत्वाद्‌ ईशानश्रवणस्याविशेषतः । 
जीवस्य ब्रह्मरूपत्वभ्रत्यायनपरं वचः ॥ 

“अन्यत्र घर्मादन्यत्राधर्मादन्यत्रास्मात्‌ कृताकृताद्‌ । अन्यत्र भूताच्च भव्याच्च यत्तत्‌ पश्यसि 
तद्‌ वद” ( कठो १।२।१४ ) इस प्रष्न के उत्तर में कहा गया है-"अंगुषठमात्रः पुरुषो 
ज्योतिरिवाधूमकः । ईशानो भूतभव्यस्य स एवाद्य स उ शव एतद्र तत्‌ ॥।" (कठो २।४।१२३) । 
अर्थात्‌ जिस अतीतानादि समस्त प्रपञ्च के नियन्ता परमेश्वर के विषय मे प्रण्न किया गया 
है, वह निघूंम ज्योति के समान देदीप्यमान अंगुष्ठमात्र हृदय मे उपलब्ध होनेवाला यह पर 
ब्रहम ही दै--इस प्रकार प्र्नोत्तररूप म प्रतिपादित ब्रह्य ही अंगुषठमात्र पुरुष है, वर्योकि 
उसमे ही निखिल प्रपञ्च का निरंकुश शासकत्व है भौर ब्रहमविषयकं प्रश्न के उत्तर वाक्य 
के द्वारा प्रतिपादित है । ब्रह्मविषयक भ्श्न के उत्तरमें ब्रह्यकाही प्रतिपादन उचिततर है। 
यद्यपि अंगुषमात्र' शब्द के द्वारा सहजतः जीव प्रतीत होता है, तथापि यहां “अंगृष्ठमात्र' 
शब्द जीवपरक नहीं, किन्तु अंगष्ठमात्रक जीव कौ ब्रह्यरूपता के प्रतिपादन में उसका तात्पये 
निश्चित होता है । इस प्रकारनतो निरंकुश ईशानताका संकोच करने कौ आवश्यकता रह्‌ 
जाती है बौर न प्रश्न ओर उत्तर वाकथं कौ ब्रह्मपरता का परित्याग करना पड़ता है । अतः 
जेसे ““तत्वमसि”--इप्त वाक्य के द्वारा त्वं पदाथंभूत जीव भौर तत्पदारथंरूप ब्रहम की एकक 
का प्रतिपादन क्ियाजाता है, वैसे ही यहाँभी अंगुष्ठ परिमाण के जीव की ब्रह्मरूपता का 

अरतिपादन “ईशानो भूतभव्यस्य ""--इस वाक्य के द्वारा किया जाना युक्तियुक्त है ॥ २४॥ 
““सवंगतस्यापि परब्रह्मणो हदयेऽवस्थानमपेक्षय'“-- ईस भाष्य में सवंगत ब्रह्य का 
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आकाशस्येव 'वंशपवोपेक्षमरतिनिमाचत्वम्‌ । नद्यञ्ञसा.ऽतिमात्नस्य परमात्मनो ऽङगषठ- 
मातरत्वपुपपद्यते । न चान्यः परमारेमन इह ग्रदणमहेतीशानशब्दादिभ्य इत्युक्तम्‌ । ननु 
परति्राणिभेद्‌ हृदयानामनवस्थितत्वात्तदपेद्मप्यङ्गष्ठमात्रत्वं नोपपद्यत इत्यत उत्तर. 
खुच्यते - मजुष्याधिकारत्वादिति । शाखं ह्यविशेषप्रदृत्तमपि मचुष्याने 1धिकरोति, 
शक्तत्वादर्थित्वाद पयु दस्तत्वादुपनयनादिशाखराच्चेत वणितमेतदधिकारलक्षणे ( जे° 
६।१) । मनुष्याणां च नियतपरिमाणः कायः । मोचित्येन नियतपरिभाणमेव चषा. 
मनुष्ठमा्ं हदयम्‌ । अतो मनुष्याधिकारत्वाच्छाखस्य मवुष्यहदयावस्थानपेक्षमङ्ष्ठ- 
मात्रत्वमुपपन्नं परमात्मनः । यदप्युक्तं परिमाणोपदे शार्स्मृते्च संसा्येवायमङ्ुष्ठमात्रः 
भरर्येतञ्य इति, तत्पत्युच्यते "स आत्मा तत्त्वमसि" इत्यादिवस्संसारिण दव सतो $ 
| भामती 
इह प्रहणमहंतीति न जीवपरमेतहकयमित्यथंः । ® मनुष्यानेव इति % भेवणिकानेवेति । ® अ्थित्वाव्‌ 
इति ® अन्तःसंज्ञानां मोक्षमाणानां च काम्येषु कर्म॑स्वधिठारं निषेवति । ® शक्तस्वाव्‌ इति ® 
ति््यंग्देवर्षीणामशक्तानामधिकारं निवत्त यति ® उवनयनादिज्ञास्त्रार्च इति ® शूद्राणामनधिकारितां 
दशंयति % यदप्युक्तं परिमाणोपदेशात्‌ स्मृतेश्च इति ® । यदेतस्परमाहमपरं किमिति ताहि जोव इहोच्यते । 
ननु परभात्मेवोच्यताम्‌ , उच्यते च जीवः, तस्माज्जीवषरमेवेति भावः । परिहरति ® तस्प्रसयुच्यते 





भामती-ग्याख्या 

जो हृदय मे अवस्थान कहा है, वह जीवभावापन्न ब्रह्य के अभिप्राय सेकहा है, अन्यथा 
'सवेगतस्य हदयेऽवस्थानम्‌'-एेसा कहना परस्पर विरुद पड़ जाता है, अतः यहाँ “सवगतं 
यद्‌ ब्रह्म जीवभावापन्नस्य तस्थ हृदयेऽवस्थानम्‌- एसी योजना विवक्षित है । “न चान्यः 
परमात्मन इहे ग्रहणमहति"- इस भाष्य का अथं है -“अंगृष्ठमात्रः १ रुषः एतद्वाक्यं जीवपरं 
न भवति”, अर्थात्‌ उक्त वाक्य के घटकीभूत अंगृषठमात्र' पद कै द्वारा जीव का निरदश होने 
पर भी पूरा वाक्य जीवपरक नहीं हो तकता, वथोकि 'सर्वेशानत्व का जीव मे सामजञ्जस्य 
नहीं होता । “शास्त्रं मनुष्यानेवाधिकरोति"-- इस भाष्य में ' मनुष्य, पद केवल त्रैवणिकपरक 
हैः क्योकि अपशूद्राधिकरण ( जं. सू. ६।१।२५) मे निश्चय किया गया हे कि “स्वाध्यायोऽ- 
ष्येतव्यः"--इत्यादि विधि वाक्यों का ब्राहमण, क्षत्रिय भौर वंश्य"--इन तीन वर्णोको ही 
अधिकारी माना गया है । श्रौत कमं के अधिकारी व्यक्ति के ( १ ) अर्धित्व ( कामनातत्तव ) 
(२ ) शक्तत्व, ( ३) अनिषिद्धत्व, (४) उपनयनादि संस्कार-युक्तत्व-ये चार विशेषण 
माने गण्‌ है । उनमे अत्व विशेषण के दारा अन्तःसं्ञक ( स्थावरादि एवं निष्काम मुमृक्ष 
पुरुषो का काम्य कर्मो मे अधिक्रार निवृत्त ( निषिद्ध } किया गथा है, शक्तत्व विशेषण केद्वारा 
तियक्‌ ( पशु-पक््यादि ), देवगण एवं ऋषिगणों का कमं ने अधिकार वजित क्ियागया है, 
वयोकि जैसे मनुष्य इन्द्रादि देवों के उटेष्प से हृतिरादिगत स्वत्व का त्याग (याग) कर 
सकते दै, वैसे इन्द्रादि देवगण अपने उद्देण्य से स्वत्व का त्याग ओर प्रस्वलाः पादन नहीं 
कर सकते । वसिष्ठादि ऋषिगण भी आपेयवरण के अवसर पर अपने से भिन्न वसिष्ठादिका 
वरण नहीं कर सकते । उपनयनादि संस्कारों द्वारा शूद्रादि असंस्कृत मनुष्यों का कमं मे 
अधिकार समाप्र किया गया है । जँमिनि-सूत्ों के छठे अध्याय में अधिकार की विस्तृत चर्चा 
की गरईहै। 

` यदप्युक्तं परिमागोपदेशात्‌"“--इस भाष्य कै द्वारा जो इस शङ्का का अनुवाद किया 
गया है कि "यदि उक्त वाक्य ब्रह्मपरक है, तव उसमे जीव का निदेश वों किया गया ? ब्रहम 
काही निर्वेश करना चाहिए था, किन्तु जीव का निदेश अंगृष्ठमात्र' शब्दके वारा किया 





म 


२८४ व्हस्च्रशाङ्करमान्यम्‌ [अ.१पा.३स्‌. २६ | 


ष्ठमान्रस्य ब्रह्मत्वभिदमुपदिश्यत इति । द्विरूपं हि वेदान्तवाक्यानां परवृत्तिः, कचितेपर- | 
मात्मस्वरूपनिरूपणपरा, कचिद्धिज्ञानात्मनः परमात्मेकत्वोपदेशपरा । तदत्र विष्ठाना- ` 
त्मनः परमारमनेकत्वमुपदिश्यते, नाङ्गुष्ठमा्रत्वं कस्यचित्‌ । पवमेवा्थं परेण स्फुरीः ` 
करिष्यति -“अङ्गुष्ठम!चः पुरुषो ऽन्तरात्मा सद्‌ा जनानां हदये संनिविष्टः । तं स्वाच्छ- 


हि 


रोरत्प्रबृदेन्पुा{दवेषीकां धैयण । तं विद्याच्छुक्रमग्तम्‌? ( का० २।६।१७ | इति ।(५५।। 


( ८ देवताधिकरणम्‌ । ° २६-२२ , 
तदु पयेपि बादरायणः संभवात्‌ ॥ २६ ॥ 
अङ्गष्ठमात्रश्चतिमेडुष्यहदय पेक्षा मदुष्याधिकारत्वाच्छाखस्येव्युक्त, ततप्रसङ्गनेद 
मुच्यते । बाढम्‌ , मञुभ्यानचिकरोति शानम्‌ , नतु मचुष्यानेवेतीह ब्रहाने नियमो 
ऽस्ति । तेषां मनुष्याणामुपरिष्टाय देवादयस्तानप्यधिकरोति शाख्रमिति बाद्रायण 
आचार्यौ मन्यते । कस्मात्‌ १ संभवात्‌ । संभवति दि तेषामप्यधित्वाद्यधिकारकारणम्‌ । 
तक्ार्धित्वं तावन्मोक्षविषयं देवादीनामपि संभवति विक्ारविषयविभूत्यनित्यत्वालोच- 
नादिनिमिच्तम्‌ । तथा सामथ्यमपि तेषां संभवति, मन्त्रा्ेवादे तिदहदासपुराणलोकेभ्यो 
भामती 
इति % । जीवशष्य हि ततत्वं परमात्मभावः, तद्रक्तन्यम्‌ › न च तज्जीवमनभिधाय शक्यं वक्तुमिति जीव 
उच्यत इत्यर्थः ॥ २५ ॥ 





~ भ्धक७* ~ 
देवर्षाण) ब्रह विज्ञानाधिकारचिन्ता समन्वयलक्षणेऽसङ्गतेत्यस्याः प्रापङ्कि्ीं सर््गति दशंपितुं 
परषङ्गमाह ® अङ्‌गुषठमात्रश्वतिः इति ® । स्यादेतद्‌ - देवादीनां [वविधविचित्रानन्दभोगमागिनां 
वैराग्याभावान्ना्ित्वं ब्रह्य विद्यायामित्यत आह्‌ ® तत्राथित्वं ताबन्मोक्षविषयम्‌ इति ® । क्षयातिकश्षय- 
योगस्थ स्वर्गाद्यपभोगेऽपि भावादस्ति वेरा ग्यमित्य्थंः । ननु देवादीनां विप्रहाद्यभावेनेन्द्रियायं सक्लिकषजायाः 
प्रमाणादिवृत्तेरनुषपत्तेरविद्रत्तया .. सामर्ण्याभावेन नाधिकार इत्यत आह ® तथा सामथ्यंमपि तेषाम्‌ 


भामती-ग्याङ्या 

जाता है, अतः उक्त वाक्य जीवपरक ही है, ब्रह्मपरक नहीं ।' उस शङ्का का परिहार किया 
जाता है--““तस्प्रत्युच्यते'” । आशय यह है करि जीव के ब्रह्मत्वूप वास्तविक स्वरूप का 
उपदेश विवक्षित है, वह्‌ जीव के स्वरूप का अभिधान न करके नहीं किया जा सकता, अतः 

"अङगृष्ठमात्र' शब्द के दारा जीव का अभिधान किया गय) है ॥ २५॥ 

0०० 

"इन्द्रादि देवताओं को भी ब्रह्मज्ञान मे अधिकार है--पह विचार यद्यपि इस समन्व- 
याच्याय मे संगत नहीं, तथापि प्रासङ्कधिक संगति को लेकर वह विचार किया गया है--एेसा 
भाष्यकार कह रहे र-- 'अंगुष्ठमात्रशरुतिमनुष्यहदयपिक्नया, मनुष्याधिकारत्वाच्छास्त्रस्यत्यु- 
क्तम्‌ , तस्प्रषङ्धेनेदमुच्यते ।” "देवगण स्वं के धिविध आनन्दभ्रद भोगों मे लिक्त है, उन्दं 
उससे वैराग्य न होने के कारण ब्रह्मविद्या मे प्रवृत्ति वर्थोकर होगी ! इस शङ्खा का समानत 
है--“तत्रा्धित्वं तावत्‌ मोक्षविषयं देवादीनामपि सम्भवति" । अर्थात्‌ स्वगं-सुखादि मे भी 
क्षपित्व ओर उत्कर्षापकषंभाव (न्युनाधिकरूपता) आदि दोषों के कारणः वैराग्य हो जाता है, 
वैराग्य हो जाने पर मोरक्षाथता सम्भव हो जाती है । "देवगणो का शरीरादि न होने के कारण 
इद्द्रियार -सन्निकरषं-सपेक्ष प्रमाणादि व्यवहार क्थोकर होगा ? एवं वेदाच्ययनादि सामधथ्यंका 
अभाव होने के कारण ज्ञानमे भी अधिकार कंसे होगा! इस प्रष्न का उत्तर है “तथा 





देवताया विन्रहादिमच्वम्‌ ] हिन्दीसदितभामतीसंवक्तितम्‌ ३८4 


विग्रहवस्वाद्यवगमात्‌। न च तेषां कश्िदपरतिषेधो.ऽस्ति । नचोपनयनशासखेणेषामधि- 
कारो निवत्यत, उपनयनस्य बेद्‌ाभ्ययनाथेत्वात्‌। तेषां च स्वयप्रतिभातवेदत्वात्‌ । 
अपि चेषां विद्याप्रहणाथं ब्रहाचर्यादि दशयति -पएकशतं ह वे वर्षाणि भघवाश्पजापतौ 
ब्रहमचयं पुवास' ( छा० ८।११।३ ), शृगुवं वारुणिः । वरुणं पितरमपससार । अधीहि 
भगवो ब्रह्म" ( ते० ३।१) इत्यादि । यदपि कमस्वनधिकारकारणमुक्तम्‌ - न देवानां 
देवताम्तराभावात्‌ः ( जे० ६।१।६ ) इति, 'न ऋषीणामार्षयान्तराभावात्‌ ( जे ६।१।७) 
इति । न तद्धि्ास्वस्ति । न हीन्द्रादीनां विद्यास्वधिक्रियमाणानामिन्द्राद्यदेशेन किचि 
व्छृत्यमस्ति । न च श्रग्वादीनां श्रग्वादिसगो्रतया । तस्मादेवादोनामपि विद्यास्वधि 
०००८ केन वायते १ देवा्यधिकारे.ऽप्यज्गगुष्ठमात्र्तिः स्वाङ्गुष्ठापेक्षया न 
|| 2६ ॥ 


| भामती 
इति ® । यथा च समन्त्रादिभ्यस्तदवगमस्तयोपरिष्टादुपपादयिष्यते । ननु शूद्रवदुपनयनासम्भवेनाष्ययना- 
भावात्तेषामनधिकार इत्यत आह ®न चोपनयनक्षास्त्रेण इति । न खलु विधिवद्‌ गुरमुखादगृद्यमाणो वेव 
फलवश्कर्मब्रह्मावबोषहेतुः, अपि त्वध्ययनोत्तरकालं निगमनिरुक्त-व्याकरणादिविदितपदतदथं सङ्खतेरधिगत. 
शाब्दन्यायततत्वस्य पसः स्मय्यं माणः स च भनुष्याणामिह जग्मनीव देवादीनां प्राचि भवे विधिवदधीतीनाम्‌ 
आम्नाय इह जन्मनि स्म्य माणोऽत एव स्वयं प्रतिभातो वेदः सम्भवतीत्ययं: । न च कर्मानधिकारे 
ब्रह्मविद्यानधिकारो भवतीत्याह ® तदपि कर्मस्वनधिकारकारणमृक्तम्‌ इति ® । वस्वादीनां हि न वस्वा- 
चन्तरमस्ति, नापि भृग्वादीनां भुग्ब'चन्तरमस्ति । प्राचां वसुभुगृप्रभृतीनां क्षीणाधिकारत्वेनेदानीं 


देबर्षिर्वाभावादित्यर्थ; ।। २६॥ 


भामती~ब्याख्या 

सामध्यंमपि तेषां सम्भवति, मन्त्राथंवादेतिहासपुराणलोकेभ्यो विग्रहुवत्त्वावगमात्‌” । मन्त्रादि 
कै द्वारा देवों के विग्रहादि का प्रतिपादन विस्तारपूर्वक आगे किया जा रहा है । उपनयनादि 
घंस्कारों की आवश्यकता देवताओं को नहीं, क्योकि वेदाध्ययन के लिए ब्राह्मणादि का उप- 
नयन किया जाता है किन्तु वेदाध्ययन के बिना ही देवताभों को स्वभावतः वेदाथ-ज्ञान होता 
दै-- तेषां च स्वयं प्रतिभातवेदत्वात्‌"" । आशय यह्‌ है कि सविधि गुरमुख से वेद का अध्ययनं 
कर लेनेमात्र से वेदार्थं का पूणं ज्ञान नदीं होता, अपितु अध्ययन के पश्चात्‌ निषण्टु, निरुक्त 

व्याकरणादि की सहायता से जिस व्यक्ति ने पद-पदाथं-संगति का सम्यक्‌ ज्ञान प्राप्तकर 
ल्या है, उस पुरुष के दवारा स्मयेमाण वेद अभिलषित वेदाथंरूप कायं का यथावत्‌ ज्ञान 
उत्पन्न करता है । वह्‌ स्मयंमाण वेद-मनृरष्यों का तो इसी जन्म मे अधीत होता है, किन्तु 
देवताओं का पूवंजल्म में अधीत वेद इस जन्म में स्मयंमाण होकर कर्मावबोधक होता हैि। 
इसीलिए देवताओं का वेद स्वयं प्रतिभात कहा जाता है । कमं मे अधिकार नहोनेके कारण 
ज्ञान मे भी अधिकार नहीं होता-एेसा नहीं कह सकते, क्योकि भाष्यकार कहते है-“यदपि 
कर्मस्वनधिकारकारणमृक्तम्‌--न देवानां देवतान्त राभावात्‌” (जं° सू० ६।१।६) । इति न 
तद्वि्ास्वस्ति"" । अर्थात्‌ जेसे कमं मे इन्द्रादि देवताओं कै किए रन्द्रादि कर्मो मे अपनेसे 
भिन्न इन्द्रादि देवताभो की अवेक्षा होती है, वसे ज्ञान मे किसी प्रकार की वेसी अपेक्षा नहीं 
होती । वस्वादि देवो को वसुदेवताक कम मे अधिकार इसलिए नहीं क्रि उनसे भिन्न वस्वादि 
देवताओं की सत्ता नहीं मानी जाती, किन्तु ज्ञान मे सभी देवताभोको अधिकार 
निरादाध है । २६॥ 

४९ 
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विरोधः कमेणीति चेज्ञानेकप्रतिपत्तेद शेनात्‌ ॥ २७ ॥ 
स्यादेतद्‌ , यदि चिग्रहवस्वाद्यभ्युपगमेन देवादीनां विध्ास्वधिकारो वण्येत । 
विग्रहवस्वादत्विगादिवदिन्द्रादीनामपि स्वरूपसंनिधानेन कमाङ्गमावोऽभ्युपगम्येत । 
तदा च विरोधः क्मेणि स्यात्‌ । नहीन्द्रादीनां स्वरूपसंनिधानेन यागे ऽङ्गमावो रश्यते । 
नच संभवति; बहुषु याेधु॒युगपदेकस्येनद्रस्य स्वरूपसंनिधानतादुपपत्तरिति चेत्‌ , 
नायमस्ति विरोधः, कस्मात्‌ ? अनेकश्रतिपसतेः । पकस्यापि देवतात्मनो युगपदनेक- 
"च 
भन्त्ादिपदसमन्वथासत्रतीयमानोऽथः ्रमाणान्तराविरोधे सत्युषेथः, न तु विरोधे । प्रमाणान्तर- 
विदद्धं चेदं विग्रहवस्वादिदेबतायाः, तस्माद्तमानः भरस्तर इत्यादिवदुषचरितार्थो मन्त्रादिभ्यास्येयः । 
तथा च विग्रहा भावाच्छभ्योषहितार्थोऽर्थो षितो वा शब्दो देवतेस्यचेतनःवान्ने यास्याः वचिदप्यधिकार 
इति श्धाथः । 
निराकरोति ®न, कस्माद्‌ ? अनेकरूषप्रतिपत्तेः& \ सेव कुत इत्यत आह ®दरंनात्‌® । श्रुतिषु 
स्मृतिषु च । तथा ह्येकस्यानेककायनिर्भाणमवलं नाद्वा न युज्यते, बाधदर्शनाद्वा ? ततनाद्ोनमसिदधं, शवुति- 
स्मृतिभ्यां दशषंनात्‌ । न हि लौकिकेन प्रसणेनावृष्टत्वादागमेन दृष्टमदृष्टं भवति । सा भूद्यागादोनामपि स्व 
 गादिसाधनत्वमवु्टिति । मनुष्यक्षरीरस्य मातापितुसंयोगज्द नियमात्‌ असति पित्रोः संयोगे कुतः संभवः ? 


भामती-ग्याख्या 

शङ्का- मन्त्र, अर्थवाद, इतिहास ओर पुराणादि के घटकीभूत पदों के द्वारा प्रतीयमान 
 वस्तु-तत्त्व को तभी स्वीकृत किया जा सकता है, जब कि किसी अन्य प्रमाणक्रा विरोध न 
` होता हो, किम्तु देवतां के शरीरादि का प्रतिपादन प्रमाणान्तर से विरुद्ध है, अतः देव- 
विग्रहादि के प्रतिपादक वाक्यों को वसे ही अथंवादमात्र मानना होगा, जेसे--“यजमानः 
 प्रस्तर+” ( तै. सं. २।६।५।३ ) यह्‌ वाक्य । [ भाष्यकार ने स्पष्ट कहा है - “यच्चोक्तं स्मृत्युप- 
चारान्याथंदर्शने विग्रहवती भुङक्ते चेति । तन्न, स्मृतेमंन्वाथंवादमूलत्वात्‌”” ( शाबरभाष्य पृ. 
१६५३ ) ] शरीरादि से रहित देवता का स्वरूपं केवल इन्द्रादि शब्द अथवा उसका यौगिक 
अथं ही माना जा सकतादहै, जो कि चेतन नही, जडमात्र है, अतः कमं याज्ञानमें कहीं भी 

उसको अधिकार नहीं । 
समाधान -उक्त शङ्का निराकरण करने के लिए भाष्यकार कहते है -“नायमस्ति 
विरोधः, कस्मात्‌ ? अनेकप्रतिपत्तेः' । एक देवता क! समानकारिक अनेक कर्मो मे उपस्थित 
हो जाना प्रमाण-विरुद्ध नही, क्योकि एक देवता अनेक रूप धारण कर सकतादहै, वेसा ही 
शरुतियों भौर स्मृतयो मे देखा जाता है । आशय यह्‌ है कि एक देवता की अनेकरूपाषत्ति 
क्या योगिजनों के अनेक काय-निर्माण का अदशंन होनेके कारण नहीं मानी जा सकती? 
अथवा अनेकरूपापत्ति में कोर प्रबल बाधक उषलन्ध होता है ? प्रथम हेतु योगियों के अनेक- 
शरीर-निर्माण का अदशंन असिद्ध है, क्योकि श्रुतियों से लेकर स्मृतियों तक योगियो के 
नेक शरीर-निर्माण की गाथा प्रसिद्ध है। जो षदाथं भागम प्रमाणसे सिद्धै, वह केवल 


लौकिक प्रत्यक्षादि प्रमाणो से अनुमोदित न होने के कारण असिद्ध नहीं हो जाता, जसे कि 
आगमप्रमाण से प्रमाणित यागादिगत स्वगे-साधनता प्रत्यक्षतः अदृष्ट होनेमात्र से निवृत्त 
नहीं होती । 

शङ्का - एक देवता की अनेकशूपापत्ति मे बाधक उपरुन्ध होने के कारण वह्‌ सम्भव 
नहीं । अनेकरूपापत्ति की बाधक युक्ति यह दहैकिजो शरीर माता-पिता के संयोग से उत्पन्न 
होता है, वह शरीर माता-पिता के संयोगके बिना कते बन जायगा? यदि वहु अपनी 





देवताया विग्रहादिमरम्‌ ] दिन्दीखहितमामतोसंवलितम्‌ ३८७ 


स्वरूपप्रतिपत्तिः संभवति । कथमेतदवगस्यते ? वशेनात्‌ । तथा हि - कति देवाः 
इत्युपक्रम्य त्रयश्च री च दाता त्रयश्च ची च सहसा" इति निरुच्य कतमे ते, इत्यस्यां 
भामती 
सम्भवे वाऽनम्नितोऽपि धमः स्यादिति बाधदश्ञंनमिति चेत्‌ , हन्त कि शरौरस्वेन हेतुना देवादिशरोरमपि 
मातापितृसंयोगजं सिषाधयिषति ! तथा चानेकान्तो हेत्वाभासः । स्वेदजो्जिजजा नां शरीरागामतदेतु- 
त्वात्‌ । इच्छामात्रनिर्माणतवं देहादीनामदृष्टचरमिति चेत्‌ , न, भूतलोषादानत्वेनेच्छामात्रनिर्माणत्वासिद्ध । 
भूतवश्िनां हि देवादीनां नानाकायचिकोर्षावलाद्‌भूतक्रियोस्प्तौ भूतानां परस्परसं योगेन नाना- 
कायसमत्पादात्‌ । दृष्टा च वशिनं इश्छावशाद्श्ये क्रिथा, थथा विषविच्चाचिव इच्छामात्रेण विषश्चकल- 
प्रेरणम्‌ । न च विषविद्याविदो दशषनेनाधिष्ठानदक्ंनाद्वथव हित विश्रृष्टभूताद्शंनाद्‌ देवादीनां कथमधिष्ठान- 
मिति वाच्यम्‌ । काचाश्नपटलपिहितस्य विप्रङृषटस्य च भोमश्ञनेश्चरादेदं शंनेन व्यभिचारात्‌ । असक्ताश्च 
इष्टयो देवादीनां काचाश्नपटलादिवभ्महीमहीषरादि भिनं भ्यवधोयन्ते । न चास्मवादिवत्तषां शरीरित्वेन 
ध्यवहितविप्रकृष्टा दिवं नासम्मवोऽनु मीयत इति वाच्यम्‌ । आगभविरोधिनोऽनु मानस्थोत्पादायोगात्‌ । अन्त- 
धानं चाञ्जनादिना मनुजादीनामिव तेषां प्रभवतामुषपषयते, तेन सन्िहितानामपि न कऋतुदेशे दशं 
भविष्यति । तमात्‌ सूक्तमनेकपरतिष्तेरिति । © तथाहि कति देवा इत्युपक्रम्य इति 9 । वेशवदेवजञसत्रस्य 
। भामती-व्याख्या ˆ ~ 
कारण-सम्पत्ति के बिना ही बन सकता है, तब बिना अग्नि के धूम ओर शब्दादिके बिनाही 
शाबग्दबोधादि कायं होना चाहिए, किन्तु नहीं होता । इसी प्रकार अपनी सामग्रो के बिना 
अनेक शरीरो की रचना नहीं हो सकती । 
समाधान-देवता के शरीर में यदि शरीरत्वरूप हेतु के हारा माता-पितृसंयोग- 
जभ्यस्व सिद्ध किथा जाता है, तो वैसा सम्भव नहीं, क्योकि “यत्र यत्र शरीरत्वम्‌, तत्र तत्र 
मातापितरजन्थत्वम्‌^-- यह नियम व्यभिचरित है, जसे कि जुं आदि स्वेदज ओौरा 
वृक्षादि उद्भिज्ज शरीरो मे शरीरत्व रहने पर भी मातापितृसंयोगजन्यत्व नहीं होता । फिर 
भी उपादानकारणोभूत पृथिग्यादि भूतो के विना इच्छामात्र केद्वारा भोतिक शरीर का 
निर्माण क्योकर होगा ? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि योगिजनों की इच्छा “भूतजातमन्तरा 
शरीरं जायताम्‌-रेसी नहीं होती भपितु भूतवगं उनके वश मे होते है, अतः उनका भूतो 
को सीधा मादेश होता है कि भूतानि शरीरमारभन्ताम्‌", फलतः परस्पर संयुक्त पाच भूतो 
के द्वारा अभीष्ट शरीरो की रचना व॑सेही हो जाती है, जैसे सर्पादि के विष को उतारनेवाले 
मान्त्रिक की इच्छा से विष के परमाणु सक्रिय होकर नीचे उतरने लग जते है । मान्त्रिक 
कोजंसे रोगी कैशरीरमे विष कौतरङ्ख दिखाई देती है, भतः वह उसका अधिष्ठाता 
( सन्ालक ) हो जाता है, वैसे ही योगियों गौर देवताओं कै द्वारा सभौ भूत सश्वाल्ति हो 
जाते है । जसे शशा, अभ्रक ओर मेवादि पारदशंक-पदार्थो को मानवीय दृष्टि पार कर जाती 
है, वैसे ही योगियों ओर देवताओं को इष्टि पवंतादि को भी पार कर दूरदुर तक फल जाती 
है । उनकी दृष्टि किसी भी पदाथं से अवेरुद नहीं होती । जब किं साधारण दष्ट मंगल, बुधं 
ओर शनैश्चरादि ग्रहं तकं पहूंच जाती है, तव योगिजनों दो हटि व्यवहित भओौर विप्रकृष्ट 
पदार्थो को कथो न ग्रहण कर लेगी ? “देवादीनां शरीरं न व्यवहितं गृह्णाति, शरीरत्वाद्‌, 
अस्भदादिशरीरवत्‌'--यह अनुमान देवशरीरप्रतिपादक आगम प्रमाण से बाधित है, अतः 
इसके दवारा व्यवहितादि पदार्थो के अदशंन का अनुमान नहीं किया जा सकता । यागादि-स्यल 
पर देवता दिखाई इस किए नदीं देते कि उनमे अन्तर्धान हो जान की शक्ति वसे ही होती 
है, जैसे नेत्र मे अभिमन्तित अञ्जनादि कै प्रयोग से मनुष्यो मे अस्तर्धान की शक्ति भा जाती है। 





६८८ बहासक्रशाङ्करभाष्यम्‌ [ अ. १पा.३ब्‌. २७ 


पृच्छायाम्‌ "महिमान पवेषामेते चरयखिराच्वेव देवाः” ( चृ० ३।९।१,२ ) इति नि््रंवतं। 
श्ुतिरेकंकस्य देवतात्मनो युगपदनेकरूपतां शयति । तथा अयखिशतोऽपि षड 
न्तभौवक्रमेण "कतम एको देव इति प्राणः इति प्राणेकरूपतां देवानां दश्ंयन्ती तस्थै. 
भामती 
हि निविदि कति देवा इ्युपक्रम्य निविदेवोत्तरं दत्तं शाकल्याय याक्ञवल्क्येन % त्रयश्च त्री च शता 
त्रयश्च त्री च सहल इति ॐ । निविन्नाम शस्थमानदेवतासंख्यावाचकानि मन्त्रपदानि । एतदुक्तं भवति- 
वंऽबदेवस्य निविदि कति देवाः शस्यमाना प्रसंख्याता इति क्षाकल्येन पृष्टे याक्ञवस्क्यस्योत्तरं त्रयश्च त्र 
च शतेत्यादि । यावत्संख्याका वे ऽवदेवनिविदि संख्याता देवास्त एतावन्त इति । पुनश्च शाक्येन कतमे 
त इति संश्येयेषु पृष्टेषु यान्ञवल्क्यस्योत्तरं महिमान एवेषामेते त्रयस्त्ि्त्वेव ठेवा इति । अष्टौ वक्व 
एकादक्ष खरा इादज्ञादिश्या इन्द्रश्च प्रजापतिश्चेति त्र्यारत्रशहेवाः । तत्राग्निश्च पृथिवी च वायुश्चान्तरिक्ं 
चादित्यश्च धश्च चन्द्रमाश्च नक्षत्राणि चेति वसवः । एते हि प्राणिनां कर्मफलाभयेण कायंकारणसङ्घात- 
खूपेण परिणमन्तो जगदिदं सवं वासयन्ति, तस्माद्रसवः । कतमे रद्रा इति दशमे पचे प्राणाः । बुद्धि. 
कमेन्द्रियाणि वश, एकादशं च मन इति । तदेतानि प्राणाः, तदुवृत्तित्वातु । ते हि प्रायणक्षाल उत्का- 
मन्तः पुरषं रोदयन्तोति रद्राः । कतम जादित्या इति हादज्चमासाः संवत्सरस्यावयवाः पुनःपुनः परिवर्त. 
मानाः प्राणभूतामायू षि च कमंफलोपभोगं चादाय यन्तीत्यादित्याः । अक्निरिद्रः स हि बरु सा हीन्दरस्य 
परमा ईशता तया हि सर्वान्‌ प्राणिनः प्रमापयति तेन स्तनयित्नुरशनिरिन््रः। यज्ञः प्रजापतिरिति, 
यक्ञत्ाघनं च यज्ञरूपं च पावः प्रजापतिः । एत एव त्र्यास्त्िशञहेवाः षण्णामग्निप्‌ यिवीवाय्वन्तरिक्षादित्य- 
दिवां महिमानो न ततो भिद्यन्ते । षडेव तु देवाः । ते तु षडग्नि पूथिवों चेको$ृत्यान्तरिक्षं वायु चेकीकुत्य 
दिवं चादित्यं चेकीङत्य त्रयो लोकास्त्रय एव देवा भवन्ति । एत एव च त्रयोऽन्नप्राणयोरन्तभं बन्तोऽन्न- 
प्राणौ द्रौ देवौ भवतः । तावप्यध्यर्द्धो देव एकः । कतमोऽध्यद्धं; । योऽयं वायुः पवते । कथमयमेक 


मामती-ग्याङ्या 

श्रुतियों के द्वारा देवताओं का अनेकप धारण करना प्रतिपादित है--“अनेकश्रतिपत्तेः” । 
वेश्वदेवदेवताक शस्त्र ( अप्रगीत स्तोत्र ) के निवित्संज्ञक मन्त्र में कति देवाः”रेसा प्रश्न 
उठा कर उत्तर दिया गयादहै कि त्रयश्च त्री च शता त्रयश्च सहक्ता" अर्थात्‌ तीन हजार तीन 
सो छः । शकलत्य ने फिर प्रण्ल उठाया- “कतमे ते?” याज्ञवल्क्य ने उत्तर दिया- 
“महिमानः एवेषामेते त्रयस्त्रिशच्वेव देवाः” ( बृह उ. ३।६।२ ) । अर्थात्‌ यह तो देवशरीरों 
का विस्तार है, वस्तुतः देवता तेतीस ही है- आठ वसु [ (१) अग्नि, (२) पृथिवी, (३) वायु, 
(४) अन्तरिक्ष, (५) आदित्य, (६) चु, (७) चन्द्रमा {ओर (=) नक्षत्र ], ग्याहुर रुद्र॒ ( पाच 
कर्मेन्द्रिय, पाच ज्ञानेन्द्रिय ओर एक मन }, बारह आदित्य ( १२ मास ), इन्द्र ओर प्रजापति। 
अग्नि आदि आरं तत्व प्राणों को अपने मे बसते या वासके योग्य बनाते है, अतः उन्हें 
वसु कहते हैँ । कथित एकादश इन्द्रिय महाप्रयाण के समय जीव को रुलछाते ( रोदन कराते ) 
है, अतः वे र्द शब्द से अभिहित किए गए हैँ । बारह मास पुरुष की भयु का आदान (क्षय) 
करने कं कारण आदित्य कहे जाते है । अशनि (वज) ही यहाँ इन्दर है, क्योकि वह इन्द्र का वह्‌ 
महान्‌ एेश्वयं ( बल ) है, जिसके द्वारा इन्द्र॒ सभी प्राणियों की मृत्यु कर देता है । यज्ञ एवं 

यज्ञ के साधनीभरूत पशु ही प्रजापति हैँ । 
ऊपर चचित तंतीस देवता जिन छः देवताओं कं अन्तगंत होते है, वे आठ वसुभों 
मे से अग्नि ओर पृथिवी एवं अन्तरिक्ष ओर वायु को एकमे मिला देने से छठ; सम्पन्न होते 
है ।उनष्होंमेसेभी अग्नि ओर पृथिवी, अन्तरिक्ष मौर वाधु, चु भौर आदित्य का एकी- 
करण कर देने से तीन ही देवता रह जाते है । ये तीनों भी भन्न ओर प्राण-इन दोनों मे 
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वैकस्य प्राणस्य युगपदनेकरूपतां दशंयति । तथा स्खछतिरपि --'आरमनो वे शरीराणि 
बहूनि भरतर्षभ ॥ योगो कर्याद्रलं प्राप्य तेश्च सर्वैमहीं चरेत्‌ ॥ प्राप्लुयाद्विषयान्‌ 
केश्ित्केश्चिदुभ्रं तपश्चरेत्‌ । संक्षिपेच्च पुनस्तानि सूयो रश्मिगणानिव ॥' इत्येवंजा- 
तीयका प्रा्ताणिमाचैश्धयाणां योगिनामपि युगपदनेकशरीरयोगं दशेयति, किमु 
वक्तव्यमाज्ञानसिद्धानां देवानाम्‌ ? अनेकरूपप्रतिपत्तिसंभवाच्चेकेका देवता बहुमी 
रूपैरात्मानं भ्रविभञ्य बहुषु यागेषु युगपदङ्गभावं गच्छतीति । परेश्च न दश्यते.$- 
न्तधौनादिक्रियायोगादिल्युपपद्यते । अनेकश्रति पत्तेदंशनादित्यस्यापरा व्याख्या-- 
विग्रहवतामपि क्माङ्गभावचोदनास्वनेका प्रति पत्तिरेदयते । कचिदेको.ऽपि चिग्रदवान- 
नेक युगपदङ्गभावं न गच्छति, यथा बडुभिर्भोजयद्धि्नेको ब्राहाणो युगपद्‌ भोज्यते । 
कचिच्यैको.ऽपि विग्रहवाननेकत्र युगपदङ्गमावं गच्छति, यथा बहुभिनंमस्छुर्वाणेरेको 
भामती 
एताष्यद्धंः, यदस्मिन्‌ सति सवं मिदमध्यद्धादुर्बद्ध प्राप्नोतीति । तेनाध्यद्धं इति । कतम एक इति, स 
एवाध्यद्धं: प्राण एको ब्रह्म । सवंदेवाह्मत्वेन बृहुष्वादृश्रहा तदेव स्यदित्याचङते परोक्षाभिधायदेन शब्देन, 
तस्मादेकस्येव देवस्य महिमवज्ञाद्यगपदनेकदेवरूपतामाह शतिः । स्मृतिश्च निगदन्याख्याता । अपि च 
पृथगजनानामप्युपायानुष्ठानवशातप्राप्ताणिमाद्येऽवर्याणां युगपन्नानाकायतिर्माणं भ्रूवते, तत्र केव कथा देवानां 
स्वभावसिद्धानामित्याह % प्राप्ता णिमाद्येशवर्थाणां योगिनाम्‌ इति ® । अणिमा लघिमा महिमा प्रातिः 
भ्राकाम्यमोश्जिष्वं वक्षित्वं यत्नकामावसायितेध्येश्वर्याणि । ® अपरा भ्थाख्या इति ® । अनेकत्र कमणि 
युगपदङ्खभावप्रतिपत्तिरङ्गभावगमनं, तस्य दर्शानात्‌ । तदेव परिस्फुटं दशंयितुं भ्यतिरेकं तावदाहु 


® षवचिदेकः इति ® । न खलु बहुषु श्नाद्धेष्वेको ब्रह्मणो युगपदङ्ख भावं गन्तुमर्हति । एकस्यानेकन् 


भामती-~ग्यास्या 

अन्तुभुक्त हो जाने पर दो देवता भौर उन दोनों का एकीकरण करने पर एक ही प्राणरूप 
देवता रहता है, जिसे अध्यवं ( वृद्धिगत, बृहत्‌ अथवा बृहंयिता ) हो जाने के कारण ब्रह्य दै 
एवं परोक्षाथंक "त्यत्‌" पद के द्वारा अभिहित होता दहै। इस प्रकार श्रुति एक देवता की 
अनेकरूपता का प्रतिपादन करती है । स्मृतिकारो ने तो अत्यन्त स्पष्ट शब्दो मे कहा है कि 
योगिगण अपने योग बल के द्वारा अपने अनेक शरीर धारण कर सम्पूणं पृथिवी पर विचरने 
लगते है । कतिपय शरीरो के माध्यम से विषयोपभोग ओर कतिपय शरीरो से उग्र तपश्चरण 
करते हैँ । अन्त में योगी अपने उन सभी शरीरो कावेसेही उपसंहार कर लेता है, जेसे 
सायं काल मे सूयं अपनी समस्त रर्मियों को समेट लेता है । 

( १) अणिमा ( अपने एरीर को अत्यन्त पृष्ष्म कर लेना ), (२) महिमा (शरीर 
को विशाल बना लेना), ( २३ ) छिमा (शरीर को रई से भी हृत्का बना लेना), (४) प्राति 
(पृथिवी पर बठे-वेठे हाथ को इतना रम्बा कर देना कि चन्द्रादि को भी द्ूले), (५) ईशिता 
(सृष्टि भोर प्रल्यकौी शक्ति का लाभ), (६) वशिता ( समस्त जगत्‌ के नियमन का 
सामथ्यं ), (७) प्राकाम्य ( इच्छा का अनभिधात) भौर (८) यत्र कामावसायिता 
( संकल्पित वस्तु का तुरन्त लाभ ) इत्यादि सिद्ध्यां जब किं एक साधारण मनुष्यको भी 
योगबल से मिक जाती है, तव आजान-सिद्ध देवताओं के लिए कहना ही ज्या ? 

“अनेकप्रतिपत्तेदंशंनात्‌"-इस सूत्रांश की अन्य व्याख्या प्रस्तुत की जातो है-~ 
अपरा व्याख्या" । शरीरधारी प्राणियों मे भी विविधता पाई जाती है कि कोई व्यक्ति 
एक ही समय अनेक कर्मो का ङ्ख नहीं बनता, जंसे विभिन्न स्थानों मे अनेक यजमानो के 
द्वारा दिए जानेवाले ब्रह्म-भोजो मे एक ब्राह्मण स्वंत्र भाग नहीं ले सकता भौर कहीं एक दही 
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ब्राह्मणो युगपन्नमस्कियते । तद्वदिहोदृदेशपरित्यागाल्मकर्वायागस्य विग्रहवतीमप्येकां 


देवताभुदिश्य बहवः स्वं स्वं द्रव्यं युगपत्परित्यक्ष्यन्तीति विग्रहवसवेऽपि देवतानां न 
किचित्कमणि विरुध्यते ॥ २७ ॥ 
शब्द इति चेन्नातः प्रभवाल्त्यक्षानुमानाभ्याम्‌ ॥ २८ ॥ 

मा नाम विग्रहवसे देवादीनामभ्युपगम्यमाने कमेणि कश्चिद्विरोधः प्रसञ्जि । 
शब्दे तु विरोधः प्रसञ्येत। कथम्‌ ? भोत्पत्तिकं हि शब्दस्यार्थेन संबन्धमाभित्य 
'अनपेक्षत्वाल्‌ इति वेदस्य प्रामाण्यं स्थापितप्‌ । इदानीं तु चिग्रहवती देवता ऽभ्युग- 
म्यमाना ययप्येश्वयेयोगाद्यगपदनेककमेसंबन्धीनि दर्वोंषि भुञ्जीत, तथापि विग्रहयो 
गावस्मद्‌ादिवज्ञननमरणवती सेति नित्यस्थ शब्दस्य नित्येना्थंन नित्ये संबन्धे प्रतीय 

भामक्ती 

युगपद ङ्गभावमाह ® इव चिच्चेक इति %& । यथक ब्राटाणमुदिश्य युगपन्नमस्कारः क्रियते बहुभिस्तथा 
स्वस्थानस्थितामेकां देषतामुदिश्य बहुभियं जमानेर्नानादेजञावस्थितेर्यगपद्धविस्त्यञ्यते, तस्याश्च तत्रासति 
हिताया अध्यङ्खभावो भवति । अस्ति हि त्या युगपदिश्रकृष्टानेकार्थोपलम्भसामथ्यंमित्युपपादितम्‌ ॥२७॥ 

गोरवादिवत्पर्वाविपर्शा भावादुपाधेरप्येकस्याप्रतीतेः पाचकादिवद्‌ आकाश्षादिज्ञब्दववद्‌ व्यक्तिवचना 
एव वस्वादिष्शभ्दाः तस्या्च नित्यत्वात्तया सह॒ सम्बन्धो नित्यो भवेत्‌ । विग्रहादियोगे तु सावयवस्वेन 
वस्वावोनामनित्यत्वात्ततः पूवं वस्वादिशब्ो न स्वार्थेन सम्बद्ध भाषीत्‌ कवाथंस्येबाभावात्‌ । ततश्चोट्पम्ने 
वस्वादौ बस्वादिशन्दसम्बन्धः प्रादुभंवन्‌ देवदत्तादिशब्दसम्बन्धवध्पुरुषबुद्धिप्रभवं इति ततुपूर्वको 
वाक्या्थप्रत्ययोऽपि पुरषबुद्धधाधोनः स्थात्‌ । पुरषबुदधिश्च मानान्तराधीनजर्मेति मानान्तरापिक्षया प्रामाण्यं 


भामती~व्याङ्या 

ब्राह्मण अनेकं देशकाल में करिए जानेवाले कर्मो का अङ्ख बन जातादहै, जसे विभिन्न देशों 
मे एक ही समय क्रये जानेवाले नमस्कार कर्मो का एकं ही ब्राह्मण अङ्क ( उद्देश्य ) 
बन जाता है । ठीक उसी प्रकार अपने नियत स्थान मे अवस्थित एक हौ देबता के उद्देश्य 
से बिभिन्न यजमानो के दारा विविध देशो मे अनेक यागो का अनुष्ठान कियाजा सकता 
है, क्योकि देवता के उद्देश्य से द्रव्य ( हवि ) कात्यागही याग कहुलाता है, उसके हए 
देवता का यजमान के सन्निहित होना भावश्यक नहीं, “असन्तिहित देवता भी उस त्यागा- 
त्मक याग का अङ्ख ( उद्देश्य या सम्प्रदान कारक) बन जाता है । देवता मे यह सामथ्यं 
स्वतः सिद्ध दहै कि वह्‌ अपने एक ह्‌ स्थान मे अवस्थित होकर भी अनेक विप्रकृष्ट ( दूर-दूर ) 
देशो मे किए जानेवाले यागो का साक्षात्कार कर त्यज्यमान हवि को स्वीकार कर ले-एेसा 

उपर कहा जा चुका है ।। २७॥ 
इस सूत्र मे शङ्कावादी का आशय यह है कि इन्द्रादि देवगण एक-एक व्यक्त्यात्मक 
होने के कारण उनमें “अयं गौः-अयं गौः इस प्रकार गोत्व जाति के समान न कोई इन्द्र 
त्वादि जाति का परशं होतादहै भौरन आकाशत्वादि के समान किसौो अखण्ड उपाधि 
काभानदहोतादहै कि भाकृत्यधिकरण (जै. सू. १।३।३३ ) के अनुसार इन्द्रत्वादिजातिरूप 
नित्य अथं के साथ इन्द्रादि शब्दों का नित्य सम्बम्ध उपपन्न होकर अनपेक्षत्वहेतुक प्रामाण्य 
व्यवस्थित हो जाता, जसा कि महूषि जंमिनि ने कहा है-“भौत्पत्तिकस्तु शब्दस्यार्थेन 
सम्बन्धः, तस्य ज्ञानमुपदेशोऽग्यतिरेकश्चार्थेऽनुपल्ग्धे तत्प्रमाणं बादरायणस्थानपेक्षत्वात्‌ 
( जै. सू. १।१।५ ) । अर्थात्‌ शब्द का अपने वाच्याथे के साथ ओत्पत्तिक ( नित्य } सम्बन्ध 
होता है, इसीलिए उपदेशात्मक वेद धमं का ज्ञापक है, वयोकि वैदिक वाक्यों को धम का 
. बोध कराने मे अन्य किसी भी प्रमाण की अपेक्षा नहीं होती, किन्तु यदि मनुप्य के समान 
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माने यद्धेदिकषे शब्दे प्रामाण्यं स्थितं तस्थ विरोधः स्यादिति चेत्‌ + नायमप्यस्ति 
विरोधः । कस्मात्‌ १ अतः प्रभवात्‌ । अत एव हि वेदिकाच्छब्दादेवादिकं जगत्थ- 
भवति । नु जन्माचस्य यतः, ( ब्र० १,१।२ ) इत्य ब्रह्प्रमवत्वं जगतो ऽवधारितं, 
कथमिह शब्दधभवत्वमुच्यते १ अपि च यदि नाम वेदिकाच्छब्दादस्य पभवोऽऽभ्यु- 
पगतः, कथमेतावता विरोधः शब्दे परिहृतः १ यावता वसवो रुद्रा आदित्या विश्वे. 
देवा मरुत इत्येते ऽर्था अनित्या पवोत्पत्तिमस्वा त्‌ । तदनित्यत्वे च तद्वाचिनां वेदिकानां 
वस्वादिशब्द्‌ानामनिस्यस्वं केन निवायंते ? प्रसिद्धं हि लोके देवदत्तस्य पुत्र उत्पन्ने 
यज्ञदत्त इति तस्य नाम क्रियत इति । तस्माद्धिरोध पव शब्द्‌ इति चेत्‌ , न, गवादि. 
शब्दा्थसंबन्धनिस्यत्वदशंनात्‌। न हि गवादिभ्यक्तीनामुत्पत्तिमस्वे तदारतीनाम्यु- 
त्पन्तिमसवं स्यात्‌ । द्रव्यगुणकर्मणां हि व्यक्तय पवोत्पद्यन्ते, नाङृतयः । आरृतिभिश्च 
शब्दानां संबन्धः, न व्यक्तिभिः, व्यक्तीनामानन्त्यारसंबन्धप्रहणादुपपनत्तः । व्यक्तिपूत्पः 
दयामानास्वप्याङृतीनां नित्यत्वान्न गवादिशब्देषु कश्चिद्धिरोधो दश्यते। तथा देवावि- 
व्यक्तिप्रमवाभ्यु पगमे ऽप्याङृतिनिस्यत्वान्न कशचिद्वस्वादिशब्देषु विरोध इति द्रषटभ्यम्‌ । 
आङृतिविशेषस्त्‌ देवादीनां मन्त्राथेवादिभ्यो विग्रहवत्वायवगमाद्वगन्तभ्यः । स्थान- 
विशोषसंबन्धनिमित्ता्वन्द्रादिशब्दाः सेनापत्यादिशब्दवत्‌ । ततश्च यो यस्तत्तत्स्थान- 
मधिरोहति स स इन्द्रादिशब्दैरभिधीयत इति न दोषो भवति । न चेदं शब्दप्रभवर्वं 
्रह्मप्मवस्ववदुपादानकारणाभिभ्रायेणोच्यते । कथं तर्दि १ स्थिते वाचकात्मना नित्ये 


भामती 
वेदस्य व्याहन्येतेति शद्काथंः । उत्तरम्‌“-“न'', “अतः प्रभवात्‌” वसुस्वादिजातिवाचकाच्छब्दात्तञजातीयां 
व्यक्तिं चिकीरितां बुद्धावालिह्य तस्थाः प्रभवनम्‌ । तदिदं तश्प्रभवस्वम्‌ । एतदुक्तं भवति---यद्यपि न 
शाम्द उपादनकारणं वस्वादीनां श्रह्णोपादानत्वात्‌ , तथापि निमित्तकारणमुक्तेन क्रमेण । न चेतावता 
क्वायं सम्ब्धस्यानित्य्वं वसुध्वादिजातेर्वा तदुषा्ेर्वा यया कयाविदाकृत्याऽच्छिन्नस्य नित्यत्वादिति । 


भामती~व्याख्या 

ही देवता का कोई उत्पत्ति-विनाश्शील शरीर माना जाता है, तब मनुष्य के समानही 
सावयव होने के कारण वसु-रदरादि देवता भी अनित्य हो जाते है, उनके साथ वसु आदि 
शब्दो का वाच्य-वाचक-भाव सम्बन्ध भी अनित्य हो जायगा, क्योकि वसु आदि की उत्पत्ति 
से पूवं प्रयुक्त वसु आदि शब्दों का सम्बन्ध अपने अविद्यमान अथं के साथ सम्बन्धित नहो 
सकेगा ओर वसु आदि के उत्पन्न हो जाने पर उनके साथ वसु आदि शब्दों का सम्बन्ध 
उत्पन्न होता हा देवदत्तादि शब्दों के समान योजयिता पुरुष की वृद्धि से प्रसूत होगा । 
इस प्रकार वसु आदि .शब्द-घटित वाक्य से जनित ज्ञान भो पुरुषबुद्धि के अधीन हो 
जायगा । पुरुष कौ बुद्धि सदैव प्रमाणान्तर के दवारा ही उत्पन्न होती है, अतः वंदिक वाक्यो 
का निरपेक्षत्वात्मक प्रामाण्य कयोकर सुरक्षित रह्‌ सकेगा 

उक्त शङ्का का उत्तर दिया गया है-“न, अतः प्रभवात्‌” । अतः शब्द का अथं है- 
वैदिकात्‌ शब्दात्‌ । वसु आदि शब्दों का सम्बन्ध जिन नित्यभ्रूत वसुत्वादि जातियों के साथ 
है, उनकी अभिव्यक्ति के लिए वसु आदि शब्दों का उच्चारण करके प्रजापति वसु आदि 
शरीरो को उत्पन्न करता है, अतः व्यक्तिगत शब्द-प्रभवत्व ही जाति में उपचरित है, उसका | 
अथं शब्दप्रभव-व्य ङ्गचत्व अभिप्रेत है । यद्यपि यहा शब्दप्रभवत्व का अथं शब्दोपादानकत्व | 
नहीं हो सकता, क्योकि देवादि प्रपञ्च का उपादान कारण ब्रह्म है । तथापि शब्द निमित्त 
कारण माना जाता है- “वेदशब्देभ्य एवादौ प्रथकूसंस्थाश्च निमेमे” ( मनु° १।२१ ) । वेदिक 
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शब्दे नित्याथेसंबन्धिनि शब्दभ्यवहारयोग्थाथंब्यक्तिनिष्पत्तिः । “अतः प्रभवः" इत्युच्यते, 
कथं पुनरवगम्यते शब्दात्प्रभवति जगदिति ? परत्यक्षाुमानाभ्याम्‌ । परत्यक्षं ्चतिः, 
प्रामाण्य प्रत्यनपेक्षत्वात्‌। अचचुमानं स्मरतिः, प्रामाण्यं प्रति सापेक्षत्वात्‌ । तेहि 
शब्द पूर्वा रखष्टि दशयतः । एत इति वै प्रजापतिर्देवानख्‌जताखग्रमिति भञुष्यानिन्दव 
इति पित्‌ स्तिरःपवित्रमिति प्रहानाशव इति स्तोत्रं पिश्वानीति शखमभमिसौ भगेत्यन्याः 
रजाः” इति तिः । तथान्यत्रापि "स मनसा वाचं मिथुनं समभवत्‌" ( बू० १।२।४) 
इत्यादिना त तत्र शब्दपूर्विका खष्िः श्रान्यते । स्सृतिरपि -“अनादिनिधना नित्या 
वाशुत्खष्ा स्वयंभुवा । आदौ बेदमयी दिव्या यतः सवः प्रचत्तयः ॥' इति । उत्सर्गो - 
प्ययं वाचः संपरदायभ्रवतेनाः्मको द्रष्टव्यः, अनादिनिधनाया भन्यादशस्योत्सगेस्या- 
भामती 
इममेवाथ माक्षेपसमाघानाभ्यां विभजते ® ननु जन्माद्यस्य यतः इति ® । ते निगदशभ्याख्याते । 
किमिदानीं स्वयम्भुवा वाङ्‌ निता काकिदासादिभिरिव कुमारसम्भबादि, तथा च तदेव प्रमा- 
णान्तरापेक्षवाक्ष्यत्वादप्रामाण्यमापतितमित्यत आह ® उर्तर्गोऽध्ययं वाचः सम्प्रवायप्रवत्तंनात्मक इति ® । 
सम्प्रदायो गुरक्िष्यपरम्परयाऽध्ययनम्‌ । एतदुक्तं भवति ~- स्वयम्भुवो वेदकतत्वेऽपि न कालिदासादिवत्‌ 


भामती-ग्याख्या 

शब्द सदातन है, उनके दारा तत्तज्जातीय पदार्थो का आकारजो प्रजापति की बुद्धिम 
भवतरित होता है, वंसे पदां की सृष्टि वह्‌ करतादहै। वसु आदि देवताभों की रचना मान 
लेने पर भी शब्द ओौर उसके अथं का सम्बन्ध अनित्य नहीं प्रसक्त होता, क्योकि वसुत्वादि 
जाति या उपाधि के साथ वसु आदि शब्दो का सम्बन्ध नित्यही रहता है। पाचकत्वादि 
उपाधिरयं भौ पाकत्वहूप नित्य धमं से अवच्छिन्न होकर नित्य ही मानी जतीहैं। इसी 
बात की अर्भिव्यक्ति आक्षेप समाधानपू्वंक की जाती है - “ननु जन्माद्यस्य यतः" । [ अर्थात्‌ 
जगत्‌ मे शब्द-प्रभवत्व को सुनकर आक्षेपव।(दी ने कहा किं पहले जन्मादि-सूत्रमे विश्वको 
ब्रह्य से प्रभूत बताया गया है, तब उसमें शब्दप्रभवत्व व्योकर बनेगा ? दुसरो बात यहु भी 
है कि वसु भादि देवताओं को शब्द-जन्य मान लेने पर कथित विरोध का परिहार कथकर 
होगा ? ईस अशक्षेप के समाधानम कहा गया है किं घटादिके समान वसु आदि शरीरो की 
उत्पत्ति मान लेते पर भी घटत्वादि जातियो के साथ जसे घटादि शब्दो का सन्बल्ध नित्य 
ही रहता है, वसे ही वसुत्वादि जातियो' के साथ "वसु आदि शब्दो का सम्बन्ध नित्यही 
बन जाता है । वसुत्वादि जातियो का प्रतिपादन मन्त्र, अथंवादादि वाक्यो के हारा किया 
जाता है । इसी प्रकार देवादि जगत्‌ मे शब्दप्रभवत्व का प्रतिपादन पूर्वोक्त ब्रह्यप्रभवत्व का 
विरोधी नहीं, क्योकि ब्रह्म जगत्‌ का उपादान कारण है ओर शब्दादि निमित्त कारण माने 
जति है, उपादान कारण नहीं । वाचकात्मक, शब्द नित्य स्थिर है, उसके अनुरूप जाति की 
अभिव्यक्ति के लिए व्यक्तियो' का निर्माण किया जाना संगत नहीं ]। 

शङ्का- यह जो वेदों के विषय में कहा गया है किं “अनादिनिधना नित्या वागरत्सुष्ट 
स्वयंभुवा । आदौ वेदमयी दिव्या यतः सर्वाः प्रवृत्तयः ।” यहाँ जिज्ञासा होती है कि क्या 
प्रजापति ने वेदो की रचनावैसेही की जैसे कालिदासादि महाकवियो ने कुमारसम्भवादि 
ग्रन्थो की रवनाकी? यदि एेसादहीहैतब वेदों मे अनपेक्षत्वरूप प्रामाण्य नहीं रहता- 
"वेदा न प्रमाणम्‌, प्रमाणान्तरसापेक्षवाक्यत्वात्‌, कुमारसम्भवादिवत्‌' । 

सभाधान--उक्त शङ्का का समाधान करने के लिए भाष्यकार कहते है - “उत्सर्गो 
प्ययं वाचः सम्प्रदायप्रवतंनात्मको द्रष्टव्यः" । भर्थात्‌ स्वयम्भु भगवान्‌ के द्राराजो वेदों का 
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संभवात्‌ । तथा "नाम रूपं च भूतानां कमेणां च प्रवर्तनम्‌ । वेदशब्देभ्य पवादौ निमेमे 
स महेश्वरः । ( मनु° १।२१ ) इति । “सर्वेषां तु स नामानि कमणि च॒ पृथक्पुथक्‌ । 
वेदशब्देभ्य पवादो परथक्संस्थाश्च निर्ममे ।। इति च । अपिच चिकीर्षितमथेचुतिष्ठं- 
स्तस्य वाचकं शब्द्‌ पूर्वं स्मृत्वा पश्चात्तम्थेमलतिष्ठतीति सवषां नः प्रत्यक्षमेतत्‌ । 
तथा प्रजापतेरपि खष्टः खटः पूर्वं वैदिकाः शब्दा मनसि प्रादुबेभूवुः, पश्चात्तदञ्ग. 
तानर्थान्ससर्जेति गम्यते । तथा च शतिः - “स भूरिति व्यादरत्ल भूमिमखजवः' 
( ते० त्रा० २।२।४।२ ) इत्येवमादिका भूरादिशब्देभ्य पव मनसि प्रादुभूतेभ्यो भूरादिलोः 
कान्खष्टान्दशैयति । किमात्मकं पुनः शब्दमभिभरेर्येदं शब्द्रभवत्वमुच्यते १ स्फोट 
भामिती 
ह्वतसत्रत्वमपि तु पूरवसष्टधनुसारेण । एतर्वा्माभिरपपादितम्‌, उपपादयिष्यति चाग्रे भाष्यकारः । अपि 
चाद्यत्वेऽप्येत्‌ दृर्यते वृदं नात्‌ प्रा वामपि कतुंणां तथाभावोऽनुमोयत इत्याह ® अपि च विकोषितमिति% । 
आक्षिपति ® किमात्मकं पुनः इति ® । अयमभि सन्धिः--व।वकशाब्दभ्रभवत्वं हि देवानामभ्यु- 
वेतश्यम्‌, अवाचकेन तेषां बुद्धावनालेखनात्‌ । तत्र न तावद्‌ वस्वादीनां वकारादयो वर्णां वाचकास्तेषां 
्रस्युच्चारणमन्यत्वेनाशकष्यस ङ्ख तिग्रहत्वात्‌ , अगृहीतसङ्खतेश्च वाचकत्वेऽतिप्रस ङ्गात्‌ । 
अपि चैते प्रत्येकं वा वावयाथं सभिदधीरन्‌ भिलिता वा ? न तावत्‌ प्रत्येकम्‌, एकवर्णोच्चारणानस्तर- 
भरथप्रस्ययादर्शनात्‌ , वर्णान्तरोच्चारणानथंषयप्रसङ्खाच्च । नापि मिलिताः, तेषामेकवकतप्रयुज्यमानानां 


भामतो~व्याङ्या 

उत्सगं ( सृष्टि या रचना ) प्रतिपादित है, वह कुमारसम्भवादि के समान नूतन रचना नही, 
अपितु स्ेज् प्रजापति ने पूवं कल्प मे अनादि प्रचित वेदों का स्मरण करके ऋषियो को 
मव्ययन कराया, उन्हो ने उत्तरभावी गुरु-शिष्य-परम्परारूप सम्प्रदाय का प्रवतंन किया । 
इस रहस्य का उपपादन हम ( वाचस्पति मिश्र ) ने कर दिया है भौर भाष्यकार भो आगे 
चलकर करेगे । 

भआज-कल भी शब्द-स्मरणपूवंक घटादि की रचना देख कर पूवेकालमे भी वंसा ही 
अनुमान किया जा सकता है-“अपि च चिकीषितमथंमनुतिष्ठंस्तस्य वाचकं शब्दं पूं 
स्मृत्वा पश्चात्‌ तमथंमनुतिष्ठतीति सर्वेषां नः प्रत्यक्षम्‌" । अर्थात्‌ "घटं कृड-एेसा कुलाल 
सुनता है भौर "वट" शब्द कै द्वारा उसके वाच्यभूत घटजातीय पदार्थो का स्मरण कर घटादि 
को मूतंरूप देता है । इसी प्रकार सृष्टि के समय प्रजापति के मनमे वंदिक शब्द प्रादुरभत 
होते ई, उनके अनुरूप पदार्थो की रचना होती है, जैसा कि भ्रुति कहती है -“स भूरिति 
व्याहरत्‌ भूमिमसृजत”” ( तै, ब्रा. २।२।४।२) । 

शब्द्‌ मै अवाचकत्व को शङ्का-जगत्‌ मे जो शब्द प्रभवत्व का प्रतिपादन किया गया है, 

वह्‌ किस प्रकार के शब्द को ध्यान में रखकर ` कहा गया है ? देवताभों में उनके वाचकं शब्दों 
की लन्थत। माननी होगी । अवाचक शब्दों के द्वारा उनके आकार का बुद्धि में उल्लेख सर भव 
नहीं । वसु आदि देवताभों के जो वाचक वकरादि वणं हैँ प्रत्येक उच्चारण मे उनका भेद 
हो जाने के कारण उनका किसी अथं के साथ सङ्खति ग्रहण सम्भव नहीं । जिस शब्द का 
जिस अथं के साथ सङ्खति-ग्रहण नहीं होता उसके द्वारा उसका स्मरण करने मे अतिप्रसङ्ख | 
उपस्थित होता दै । दूसरी जिज्ञासा यह भी होतीहै कि क्या वणे-समूह में प्रत्येकं वणां 
वाक्या्थं का अभिधायक होता है अथवा मिलकर ? प्रत्येक वणे के उच्चारण के अनष्तर 
वाक्यां की प्रतीति नहीं देखी जाती, अन्यथा अन्य वर्णो का उच्चारण व्यथं हो जाता है। 
वर्णों कए एक काल में समूहित होना सम्भव नहीं, क्योकि प्रत्येक क्षण मेँ उत्पन्न भौर विनष्ट | 

५० | 
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॥| भामती 
॥ | कपतो व्यक्तितो वा ॒प्रतिक्षणमपवगं वतां मिथः साहित्यसम्भवाभावात्‌ । न च प्रत्येकसमुदायाभ्यामन्यः 
|| प्रकारः सम्भवति । न च स्वरूप॑साहित्यामावेऽपि वर्णानामाग्नेयादीनामिव संस्कारद्वारकमस्ति साहित्य 
| भिति साभ्प्रतं, विकल्पासहध्वात्‌ । को नु खल्वयं संस्कारोऽभिमतः, किमपूवं नामाग्नेयादिजन्यमिव, 
| | किवा भावनापरनामा स्मृतिप्रमवबीजम्‌ । न तावत्‌ प्रथमः कत्पः, नहि शब्दः स्वरूपतोऽङ्खगतो बाऽचि- 
| वितोऽविदितसङ्गतिर्थधोहितुरिन्द्रियगत्‌ । उच्चरितस्य बधिरेणागुहीतस्य ` गृहीतस्य वाऽगृहीतसङ्खतेर- 
| ्रह्यायकटवात्‌ । तस्माद्विदितो विदितषङ्गतिविदितसमपस्तन्ञापनाङ्गश्च शब्दो धूमादिवत्‌ प्रत्यायकोऽभ्यु- 
| पेयः । तथा चापूर्वाभिधानोऽस्य संस्कारः प्रत्यायनाङ्खमित्ययप्रत्ययाप्रागवगन्तन्यः । न च तदा तस्यावगमो- 
| पायोऽस्ति । अर्थप्रत्ययात्‌ तदवगमं सम्थंयमानो दुरत्तर मितरेतराभयमाविज्ञति--संस्कारावसायादथं- 
| 





प्रत्ययः, ततश्च तदवसाय इति । भावनानिषानस्तु संस्कारः स्मृतिप्रसवसामथ्यं मात्मनो, न च तदेवाथं. | 
्रत्ययग्रसवसामभ्यमपि भवितुमहंति । नापि तस्येव सामश्यंस्य सामर््यान्तिरम्‌ । न हि येव बह्यर्दहन- । 
| कक्तिः सेव तस्य प्रकाशनक्षक्तिः । नापि वहूनशक्तः प्रकाशनश्षक्तिः । अपि च भ्युषकरमेणोज्चरितेभ्यो 
वर्णेभ्यः सेवार्ति स्मृतिबोजं वासनेत्यथं प्रत्ययः प्रसज्येत, न चास्ति । तस्मान्न कथच्चिदपि वर्णा 
| तणाव त 
| होनेवाले व्णों का परस्पर मिलन सम्भव नहीं, प्रत्येक या मिलकर इन दो प्रकारो को छोडकर 
|| वर्णों की बोधकता का कोई भन्य प्रकार सम्भव नहीं, जैसे दशपूणंमासगत आग्नेय आदि 
| करमो मे अपने जनित संस्कारों के माध्यम से समूदहीकरण या भिलन होता है, वंसा वर्णो का 
॥ मिलित होना सम्भावित नही, क्योकि कथित संस्कार के बिषय में यह जिज्ञासा होती है कि 
|| उसका स्वरूप ष्या है ? व्या वह॒ आग्नेय आदि करमो से जनित अदृष्ट के समान कोई संस्कार 
| पदार्थं है ? अथवा स्मृति-जनक भावनासंज्ञक संस्कार ? प्रथम कल्प उचित नहीं, षयोकि 
[ अदृष्टरूप संस्कारों कौ उत्पत्ति वहाँ हौ मानी जाती है, जहौ मुख्य कायं कौ उत्पत्ति से 
पहले हीं मवगत कारणत्व अम्यथा अनुपपन्न हो, ज॑से “यजेत स्वगंकामः”- इत्यादि वाक्यो 
कै द्वारा यागगत स्वगं -साधनता स्वर्गोत्पत्ति के पूवं हौ अवगत है, क्षणिक याग मे कालान्तर- 
भावी स्वगे की साधनता उपपन्न नहीं हो सकती, अतः याग-जन्य अदृष्टल्प संस्कार की 
कल्पना की जाती है, किन्तु ] शब्द, शब्द के सहायक अङ्ख-कलाप एवं शब्द की संगति का 
| जब तक ज्ञान न हो, तब तक शब्द मे शाब्द-वोधूप सुख्य कार्यं को साधनता का ज्ञान 
सम्भव नही, वर्थोकि किसी बधिर व्यक्ति के द्वारा अगृहीत शब्द एवं अगृहीतसंगतिक शब्द 
शाब्द ज्ञान का जनक नहीं होता, फलतः शाब्द बोध की उत्पत्ति से पूवं शब्द में उसकी 
साधनता एवं टृषटात्मक संस्कार मे भद्धता का ज्ञान नहीं हो सकता । शाब्द बोध की उत्पत्ति 


के द्वारा उसमे अङ्गता का ज्ञान मानने पर अन्योऽन्याश्रयता प्रसक्त होती है कि अदृष्टात्मक 
संस्कार के द्वारा शाब्द बोध ओर शाब्द बोधके हारा संस्कारों काज्ञन होगा । 


द्वितीय कल्प भी संगत नहीं, क्योकि भावनात्मक संस्कार रमृति का जनक ओर आत्मा 
का गुण माना जाता है, वह॒ शाब्द-बोधादिरूप अनुभवो से जनित होता है, उनका जनक नहीं 
हो सकता । द्रव्य मे अनेक शक्तियाँ होती है, किन्तु एक शक्ति से दूसरा कायं नहीं हो सकता, 
जैसे अग्नि मे दहन-शक्ति ओर प्रकाशन-शक्ति-ये दोनों शक्तियाँ है, किन्तु दहन-शक्ति से 
प्रकाशन ओर प्रकाशन-शक्ति से दहन की उत्पत्ति नहीं मानी जाती, एेसे ही स्मृति की जनक 
भावना शक्ति से अनुभव की उत्पत्ति नहीं हो सकती । दूसरी बात यह भी है कि ब्युतक्रम 
से उच्चरित वर्णो कै द्वारा भी वही ( स्मृति-जनक ) संस्कार उत्पन्न होता देखा जाता है, 


तब उससे भी शाब्द बोध की उत्यत्ति होनी चाहिए, किन्तु होती नहीं । अतः गकारदि व्णंरूप 
शन्द कभी भी अथं-ज्ञान का जनकं ना सकता । ५ 


जानक 
क 14 
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मित्याह । व्ण पत्ते हि तेषामुत्पन्नभष्वं सित्वाश्ित्येभ्यः शब्देभ्यो दे वादिन्यक्तोनां प्रभव 
इत्युपपन्नं स्यात्‌ । उत्पन्नध्वं सिनश्च वणाः, प्र्युश्चारणमन्यथा चान्यथा च प्रतीयमानः 


भामती 

अथंघोहितधः, नापि तदतिरिक्तः स्फोटात्मा, तस्यानुभवानारोहात्‌ । अथंधियस्तु कार््यात्तदवगमे वरस्परा- 
धयप्रसङ्ख इत्युक्तप्रायम्‌ । सत्तामात्रेण तु तस्य नित्यस्यायधोहितु भावे सवं दाऽथपरस्ययोत्पादग्रसङ्गो निरव. 
क्षस्य हेतोः सदातनत्वात्‌ । तस्माद्वाचकाच्छम्दादराच्योत्पाद इत्यनुपपन्नमिति । 

अत्राचाय्यदेश्षीयमतम्ताह ® स्फोटमित्याह इति % । मृष्यामह न वर्णाः प्रत्यायका इति, न स्फोट 
इति तु न मृष्यामः । तदनुभवानन्तरं विदितसङ्खतेरणंधसमुरपादात्‌ । न च ॒वर्णातिरिक्तस्य तस्यानुभवो 
नास्ति । गोौरिर्येकं पदं गामानय शुक्षलामिःत्येकं वाक्यमिति नानावणंपदातिरिक्तंकपदवाक्यावगतेः स्वं - 
जनीनस्वात्‌ । न चायभ्रसति बाधके एकपदवावयानुभवः शक्यो मिथ्येति वक्तुम्‌ । नाप्योपाधिकः । 
उपाधिः लत्वेकधोगराह्यता व! स्यात्‌ , एकाथंधोहितुता वबा ? न तावदेकघीगोचराणां घवलदिरपलाक्चा- 
नानेकनिर्भासः प्रत्ययः समस्ति । तथा सति धदखदिरपलान्ञा इति न जातु स्यात्‌ । नाप्येकायबोहितुता, 
तदधवुस्वस्य वर्णेषु व्यासेधात्‌ । तद्धतुस्वेन तु साहित्यकल्पनेऽन्योन्याश्चवप्र सङ्खं ---साहिष्यात्तदेवुस्वं तदेवु- 
त्वार साहिस्यमिति । तस्मादयमबाधितोऽनुपाधिश्च पदवाक्यगोचर एकनिर्भासो वर्णातिरिक्त वाचकमेक- 
मबलम्बते स स्फोट इति, तं च ध्वनयः प्रत्येकं श्यज्जयम्तोऽपि न द्रागिस्येव विक्ञवयम्ति, येन ब्रागर्थषौः 


मामती-ग्याख्या 

वर्णो से अतिरिक्त स्फोटात्मक शब्द भी अथं-ज्ञान का उत्पादक नहीं हो सकता, क्योकि 
वैसा कोई शब्द अनुभव में नहीं आता । अथं-ज्ञानरूप कायं के द्वारा स्फोट का ज्ञान मानने 
पर अन्योऽन्धाश्रय दोष प्रसक्त होता है । बज्ञायमान स्फोट को सत्तामात्र से अर्थ-ज्ञान का 
जनक मानने पर सव॑दा अर्थज्ञानं होना चाहिए, क्योकि स्फोट की नित्य सत्ता मानी जाती 
है भौर अथं.ज्ञान की उत्पत्ति मे अन्य किसी सामग्री की अपेक्षा भो नहीं मानौ जाती । फलतः 

वाचक शब्द के द्वारा वाच्याथं के ज्ञान की उत्पत्ति उपपन्न ( तकं-संगत ) नहीं । 
स्फोटवाद --उक्त शङ्खा के समाधान में “स्फोटमित्याह'' । उसका कहना ह कि यह 
तो सत्य ही है कि वर्णात्मक शब्द अथं-बोध-जनक नहीं किन्तु 'स्फोटात्मक शब्द अथं बोधक 
नही'-- यह्‌ नहीं माना जा सकता, कथोकि स्फोट का अनुभव होने के अनन्तर ही उस व्यक्ति 
को तुरन्त शाब्द-बोध हो जाता है, जिसको शब्द ओर अथं का संगति-ग्रह हो चुका होता दै। 
यह जो कहा गया कि वर्गो से अतिरिक्त स्फोटरूप शब्द अनुभव मे नहीं माता । वह्‌ कहना 
संगत नहीं, क्योकि नाना वर्णो से अतिरिक्त "गौरित्येकं पदम्‌" इस प्रकार एक पद ओर 
"गामानय शुक्लामिल्येकं वाक्यम्‌'- इस प्रकार एक वाक्य की अनुशरूति तो सवंमत-सिद्ध है । 
जब तक कि कोई बाधक प्रमाण उपलन्ध न हो, तब तक इस एक पद भौर एक वाक्य कौ 
अनुभूति का अपलाप नहीं किया जा सकता । “एक ज्ञान की विषयता या मख्य एक अथं के 
ज्ञान की जनकता होने के कारण वर्णो मे ही एकपदता भौर एकवाक्यता की _जौपाधिक 
रतीति होती है, वर्णा से अतिरिक्तं एकपद या एकवाक्य कौ कोई सत्ता सम्भव नही-एेसा 
= नहीं कहु सकते, क्योकि जैसे धव, खदिर ओर पलाश नाम के अनेक वृक्षो मे एक्ताका 
निर्भास नहीं होता, अन्यथा “घवखदि रपलाशाःइस प्रकार बहुवचनं का प्रयोग संगतन 
हो सकेगा । वतते हौ गकार, अक्रार ओर विसगंरूप अनेक वर्णो मे एकता का भान नहीं होता । 
एका्थं-ज्ञान कौ हेतुता तो वणँ मे" स्फोटवादी ही नहीं मानता । एकारथ-ज्ञान की हेतुता के 
दवारा एकता की कल्पना करने पर अन्योऽन्याश्नय दोष प्राप्त होता है । इस प्रकार भअवाधित 
जजर अनोपाधिक एकपदतादि की प्रतीति ही वर्णो से मतिरिक्त स्फोटात्मकं शब्द को सिद्ध 
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त्वात्‌ । वथा हि - अटृद्यमानोऽपि पुरुषविशेषो.ऽध्ययनध्वनिश्चरवणादेव विशचेषतो 
निर्धायंते- देवदत्तो-ऽयभमधीते यश्चदत्तोऽयमधीते इति । न चायं चणेविषयोऽन्यथास्व- 
पत्ययो मिथ्याज्ञान, बाधकप्रत्ययाभावात्‌ । नच वर्णेभ्योऽथौवगतियुक्ता । न छोकेको 
बर्णोऽथं प्रत्याययेत्‌ , भ्यभिचारात्र्‌। नच वणेसमुदायभ्रत्ययो.ऽस्ति, कमवच्वा्- 
णानाम्‌ । पूवेपूव वणा ज॒मवजनितसंस्कारसदितो.ऽन््यो वर्णों भ्रस्याययिष्यतीति 
यद्यच्येत । तन्न । संबन्धग्रहणापेश्चो हि शब्दः स्वयं प्रतोयमानो.ऽथं भत्याययेत्‌ , 
धूमादिवत्‌। नच पूर्वेपूववणांचुभवजनितसं स्कार सदहितस्यान्त्यवणेस्य परतोतिरस्ति,; 
अप्रस्यक्षत्वात्संस्काराणाम्‌। कार्यपरस्यायितेः संस्कारैः सहितो.ऽन्त्यो बर्णोऽथ 
परत्याययिभ्यतीति चेत्‌ ,-न; संस्कारकायं स्यापि स्मरणस्य कमवर्तित्वात्‌। तस्मा- 

पव शब्द्‌ः । स 'चेकेकवणंप्रत्ययाहितसंस्कारबीजे.ऽन्त्यवर्णपरत्ययज्नितप- 
रिपाके प्रत्ययिन्येकम्रत्ययविषयतया सञ्चटिति प्रत्यवभासते। न चायमेकप्रत्ययो 
वणेविषया स्सरतिः; वणनामनेकत्वादेकम्रत्ययविषयत्वानुपपत्तेः । तस्य च प्रतयुश्चारणं 


परत्यमिन्ञायमानत्वान्नित्यत्वम्‌ , भेदप्रत्ययस्य वणैविषयत्वात्‌ । तस्मान्नित्याच्छब्दात्‌ 


भामती 
स्वात्‌ । भपि तु रत्नतत्वज्ञानवद्‌ यथास्वं दवित्रिचतुष्पञ्चषडदशंनजनितसंस्कारपरिपाकसचिवचेतोखब्ध- 
जम्मनि चरमे चेतसि चकास्ति विश्षदं पदवाक्यतस्वमिति प्रागुत्यन्नायास्तदनन्तरमथंधिय उदय इति 
नोत्तरेषामानथंक्यं ध्वनोनाम्‌ । नापि प्राचा, तदभावे तज्जनितसंस्कारतत्परिपाकाभावेनानुप्रहाभावात्‌ । 
अर्स्यस्य चेतसः केवलस्याजनरक्स्वात्‌ । न च पदश्रह्ययवत्‌ प्रत्येकमग्यक्तामथंषियमाधास्यन्ति प्राञ्नो 
वणाः, चरमस्तु तस्सचिवः स्फुटतरामिति युक्तम्‌ । व्यक्ताव्यक्तावभासितायाः प्रव्क्षन्ञाननियमात्‌ । 
स्फोटज्ञानस्य च प्रस्यक्षत्वात्‌ । मथंधियस्तवश्रव्यक्षाया मानान्तरजन्मनो व्यक्त एवोपजनो न वा स्यान्न 


पुनरस्फुट इति न समः समाधिः । तस्माल्निस्यः स्फोट एव वाचको न वर्णा इति । 
नेति 


भामती व्याख्या = 
कररही दहै । उसस्फोटकोपद यावाक्य का घटकोभृत प्रत्येक वणं अभिब्यक्त करता दै 


एक वणं सद्यः स्फुटरूप मे अभिव्यक्त नहीं कर सकता कि एक वणं के उच्चारण मात्र 
से अभिव्यक्त स्फोट अभिलषित अथं का बोधक हो जाता ¦ अपितु जेते रत्न तत्तव अनेक बार 
के निरीक्षण भौर परीक्षण से निखरता है, वंसे ही पदतकव भौर वाक्यतत्त नाम का स्फोट 
भी । यथावसर दो, तीन, चार, पाच या छः वर्णो के उच्चारण से जनित संस्कारों से युक्त 
अन्तिम वणं के उच्चारण की परिपाटी ही उक्त स्फोट को वह अन्तिम निखार देती है, जिसके 
भनन्तर अर्थावबोध का उदय होता है, अतः पद के द्वितीयादि वर्णोका उच्चारण निरथंक 
नहीं होता । इस प्रकार पूवं वणे भी व्यथं नहीं होते, क्यों कि पूवे-पूवं वणे के उच्चारण से 
जनित संस्काररूप सहायक के विना उक्त स्फोट का परिपाकं ही निष्पन्न नहीं होता, अत) 
केवर अन्तिम वणं की अनुभूति उस स्फोट को अभिव्यक्त नहीं कर सकती । 

शङ्का-जंसे पदादि के घटकीभूत वणं क्रमशः स्फोट की उत्तरोत्तर स्फुटाभिव्यक्ति 
करते है, वेषे ही सीधे-सीघे अर्थावबोधं की उत्तरोत्तर स्फटोत्पत्ति कर सकते हँ, अत 
मध्यरपाती स्फोट की कल्पना व्यथं है । 

समाधान -स्फोट त्त्व प्रत्यक्ष है ओर अथं-ज्ञान अप्रत्यक्ष [जैसा कि शबरस्वामी 
ने कहा है- “अप्रत्यक्षा बुद्धिः” ( शाबर. पृ. ३४) ] । उत्तरोत्तर स्फुटता प्रत्यक्षभत पदां 
पर ही अनुभूत होती है, परोक्ष पदाथ पर नहीं, अतः वर्णोच्चारण के द्वारा अभिव्यक्त स्फोट 
ही अर्थ-ज्ञान का जनक होता है, वणं नहीं । इस प्रकार वाच्याथं की वाचकता स्फोटात्मक 
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स्फोटङपादभिधायकार्क्ियाकारकफललक्षणं जगदभिधेयभूतं प्रभवतोति । 
वर्णा एव तु शब्द्‌ः' इति भगवालुपवषेः । ननूर्पन्न्रभ्वंसित्वं वणानामुक्त, वज्ञ, त 
पवेति प्रस्यभिन्ञानात्‌ । सादश्यात्य्रत्यमिक्वानं केशादिष्विवेति चेत्‌ , न; भत्यभिक्ञानस्य 
प्रमाणान्तरेण बाधाद्ुपरत्तः। पभ्रव्यमिन्नानमाङृतिनिमित्तमिति चेत्‌- न, व्यक्ति 
भत्यमिन्ञानात्‌ । यदि हि प्र्युच्चारणं गवादिभ्यक्तिवदभ्या मन्या वणेन्यक्तयः श्रतोयेरं 
स्तत आङ्तिनिमित्तं प्रत्यभिक्षानं स्यात्‌ , नत्वेतदस्ति, वणेव्यक्तय एव हि भरत्यु- 
चारणं श्रत्यमिक्चायन्ते । दिर्गोशब्द उच्चारित इति हि प्रति पत्तिनं तु बो गोशब्दा- 
भामती 
तदेतदाचाय्यंदेकीयमतं स्वमतमुपपादयक्षपाकरोति @ वर्णा एव तु शब्दः इति ® । एवं हि 
वर्णातिरिक्तः स्फोटोऽभ्युपेयेत, यदि वर्णानां वाचकत्वं न सम्भवेत्‌ , स चानुभवपद्धतिमध्यसौत । द्विषा 
चावाचकस्वं . वर्णानां, क्षणिकत्वेनारक्पस ङ्ख तिग्रहुत्वाह्वा, व्यस्तसमस्तप्रकारद्वया भावाद्वाऽऽस्यीयते । न ताब- 
सप्रधमः कपः, वर्णानां क्षणिकत्वे मानानावात्‌ । ननु वर्णानां प्र्युख्खारणमन्यत्वं सवं जनप्रसिद्धम्‌ 1 न, प्रस्य 
भिन्ञानानुभवदि रोधात्‌ । न चासत्यप्येकतवे ज्वालादिवत्सादृ्यनिबन्धनमेतत्‌ प्रत्यभिन्ञानमिति साम्प्रतम्‌ । 
सादुर्यनिबन्धनत्वमस्य बलवदूबाघकोपनिपाताद्ाऽऽस्थोयेत, कवचिज्ञवालावौ व्यभिचारद्शंनाहा ¡ तत्र 
कवचिद्रभिचारदशनेन तदुररक्षायामुष्यते वृद्धेः स्वतःप्रामाण्यवादिनिः-- 
उष्ेकषेत हि यो मोहादज्ञातमपि बाधनम्‌ । 
स सर्व॑श्यवहारेषु संश्षयात्मा क्षयं ब्रजेत्‌ ॥ इति । 
प्रपञ्चितं चेतदस्माभिर्यायकणिकायाम्‌ । न वेदं प्रत्यभिन्ञानं गत्वादिजातिविषयं, न गादिभ्यक्ति- 
विषयं, तासां प्रतिनरं भेदोपलम्भात्‌ । अत एव लाब्दमेवोपलम्भाद्रषतुभेद उन्नीयते--सोमशर्माऽबौते न 
भामती-ग्याङ्या 
शब्द में ही पयंवसित होती है । 
सिद्धान्त भोर स्फोटवाद्‌ का निरास-मीमांसा-सूत्रं क वृत्तिकार भगवान्‌ उपवषं का 
कहना है कि “वर्णा एव तु शब्दः" । वर्णो से अतिरिक्त स्फोट का अभ्युपगम तब किया जा 
सकता था, जब किं वर्णो मे अथं की वाचकता सम्भव न होती । वर्णो की वाचकता सेही 
स्फोट का कथञ्चित्‌ अनुमान किया जा सकता था । वर्णो मे अवाचकता का उपपादन्‌ तीन 
प्रकार से किया जा सकता था- (१) वर्णो मे क्षणिकत्व होने या (२) वर्णौ का अथं के साथ 
संगतिग्रह न हो सकने भथवा (३) व्यस्त (प्रत्येक) वणं ओर समस्त ( मिलति सभी) वणं में 
वाचकता सम्भव न हो सकने के कारण । इनमें प्रथम कल्प उचित नहीं, क्योकि वर्णों की 
क्षणिकता मे कोड प्रमाण नहीं । प्रत्येक उच्चारण के भेद से गकारादि वणो का भेद नहीं 
माना जा सकता, वयोकि सोऽयं गकार”--इस प्रकार को प्रत्यभिज्ञा वणं के अभेद को सिद्ध 
कर रही है । जसे दीप-शिखा क्षण-मेद से भिन्न होने पर भो सभी ज्वाला-सन्तानो मे सादृश्य 
होने के कारण सेयं दीपज्वाला'--इस प्रकार की प्रत्यभिज्ञा उपपन्न हो जाती है, वसे ही 
गकारादि का भेद होने पर भो उनमें "सोऽयं गकारः--एेसी प्रत्यभिज्ञा उपपन्न क्यो न हो 
जायगी ? इस शङ्का का समाधान करते हए श्री कुमारिल भट ते कहा है- 
उत्प्रेक्षते च यो मोहादज्ञातमपि बाधनम्‌ । 
श्च सवंग्यवहारेषु संशयात्मा क्षये व्रजत्‌ ॥ ( ) 
अर्थात्‌ दीप-ज्वालादि के समान वर्णो में भी सादृश्यमूलक प्रत्यभिज्ञा की उपपत्ति करने प्र 
आत्मादि नित्य पदार्थो मे भी प्रत्यभिज्ञा का अन्यथा-नयन हो जायगा, तब आटमनित्यत्वादि 
मे संशय हो जायेगा ओर गीता की यहं उक्ति लग्‌. हो जायगी--संशयात्मा विनश्यति” 
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विति । ननु वणां अप्युच्चारणमेदेन भिन्नाः प्रतीयन्ते देवदत्तयश्चदन्तयोरध्ययनभ्वनि 
भवणादेव मेदभ्रकीतेरित्युक्तम्‌ । अत्राभिघीयते,-- सति वणेविषये निशिते प्रत्यभिश्चाने 
खंयोगविभागाभिग्यङ्गधत्वाद्ध गीनाममिव्यञ्जकवेचित्यनिमित्तो-ऽयं वणेविषयो विचित्रः 
प्रत्ययो न स्वरूपनिमित्तः। अपि च वणेन्यक्तिभेदवादिनापि प्रस्यभिन्लानसिद्धये 
व्णाङूतयः कठ्पयितव्याः । तासु च परोपाधिको भेदश्रस्यय इत्यभ्युपगन्तभ्यम्‌ । 
तदधरं वणव्यक्तिष्वेव परोपाधिको मेद्प्रत्ययः स्वरूपनिमित्तं च प्रत्यभिश्चानमिति 
करपनालाघवम्‌ । पष दव च वणेविषयस्य भेदप्रत्ययस्य बाधकः प्रत्ययो यट्प्रत्य 


भामती 

विष्णु्ञमेति युक्तम्‌ । यतो बहुषु गकारमुच्चारयत्सु निपुणमनुमवः. परीदयताम्‌ । यथा कालाक्षी च 
स्वस्तिमतो चेक्षमाणस्य व्यक्तिभेदप्रथायां सत्यावेव तदनुगतमरेकं सामान्यं प्रथते, तथा कि गकारादिषु भेदेन 
प्रथम नेष्वेव गटवभेकं तदनुगतं चकास्ति, [क वा यथा गोत्वभाजानत एकं भिन्नदेशपरिमाणसस्थानत्यकसयु- 
पथानमेदाद्वुस्नदेशभिवाल्पमिव महदिव वीघंमिव वामनभिव तथा गव्यक्तिराजानत एकाऽपि ष्यज्ञक- 
भेदात्तद्धर्मानुपातिनोव प्रथत इति भवन्त एव विदाङ्कुवंन्तु । तन्न गग्यक्तिभेदमङ्गीक्कत्यापि यो गहवस्यं 
कस्य परोपवानमेदकल्पनाप्रपासः स वरं गभ्यक्तावे बस्तु किमन्तगंडना गत्वेनाभ्युषेतेन । यथाहुः - 

तेन यलप्राण्यते जातिस्तद्रगदिव लप्स्यते । 

व्यक्तिलभ्यं तु नादेभ्य इति गस्वादिधीवृंथा ॥ 


भामती-ग्याज्या 
( गी° ४।४० ) । इस विषय का विस्तार से वणेन न्यायकणिका में ‹ पृ° १६७ पर ) किया 
गया है। 

+ शङ्का--यद्यपि गकार वणं नाना रै, तथापि उनमें गत्व जाति एक होने के कारण 
उक्त प्रत्यभिज्ञाहो जाती है। गकारादि व्क्तियों मे भेद उच्वारयिता पुरुषों के भेद 
स्पष्ट उपरग्ध होता है, अत एव अध्येता पुरषो का मेद प्रतिलक्षित होता है--सोमशर्माऽधीते 
न विष्णु शर्मा" । 

समाधान जहां बहुत व्यक्ति एक ही गकार का उच्चारण कर रहे हो, वहा यह्‌ गंभीर 

विचार करनाहैकि जंसे कालाक्षी ओर स्वस्तिमतीनामकी गो व्यक्तियों मे भेद प्रतीत 
होने पर भी उनमें अनुगतं एक "गोत्व" जाति भ्रथित होतीदहै। वसेही क्या गकार व्यक्तियों 
का भेद होने पर भी "गत्व नाम कौ एक जाति प्र्रीत होती दहै? अथवा जसे .आकाशत्वः 
जाति की ऊहा से शून्य व्प्रक्तिको घट, मट, मठादि उपाधिषों के मेदक्ति एकही आकाश 
व्यक्ति नाना रूपों मे अवभात होतादहै, वसे ही "गोत्व जाति की कल्पना से रहित व्यक्ति 
एक ही गकार प्रक्तिमें व्यञ्जक नाना उपाधयो केभेद सेमेदका भान करतादहै? इस 
प्रशन का ठीक उत्तर तो भप ( विचारकगण } ही जाने, हमारा तो यह्‌ कहना है कि गकार 
व्यक्तियों का मेद मानकर उनमे कल्पित "गत्व" जाति मजो एकत्व माना जातादहै, वह 
एकत्व गकार व्यक्तिमे ही मान लेना चाहिए, मध्य मे गत्व को कत्पना से क्या लाभ? 
श्री कुमारिल भदु भी यही कहते ह - 

तेन यत्प्राथ्यंते जतिः तद्‌ व्णदिव रप्स्यते । 

व्यक्तिकभ्यं च नादेभय इति गत्वाद्विधीवृंथा ॥ (श्लो वा० पृ ५१६) 
अर्थात्‌ गत्वादि जाति की क्ल्पनासे जो प्रतपरभिज्ञा की उपपत्तिकी जाती है, वहु वणं व्यक्ति 
की एकता से ही उपपन्न हो जाती है भौर व्यक्तियों मे जो भेद अवभासित होतादहै, वह्‌ 
नाद (वायवीय संयोग-विभागरूपः उच्चारण) के भेद से निभ जाता है, जैसा कि महर्षि जैमिनि 











देवताया विग्रहादिमरवम्‌ ] दिन्दौसदहितभामतीसंवलितम्‌ ३९९ 
भिन्ञानम्‌ । कथं ह्येकस्मिन्काले बहनामुच्चारयतामेक पव सन्गकारो युगपदनेकरूपः 


भामती 

न च स्वर्तिम्यादिवद्‌ गव्यक्तिभेदप्रत्ययः स्फुटः प्रत्युच्चारणमस्ति । तथा सति दह ॒गकारानु- 
दचारयच्चेत्र इति प्रत्ययः स्थात्‌, न स्थाद्‌ दक्षत्व उदचारयद्‌ गक्ारमिति । न चेष जात्यभिभ्रायोऽभ्यासो 
यथा श्तङृत्वस्ति्तिरीनुपायुङ्‌क्त देवदत्त इति । अत्र हि सोरस्ताडं कन्दतोऽपि गकारादिव्यक्तौ लोकस्यो- 
च्चारणाभ्यासप्रत्थयस्याविनिवृत्तेः । चोदकः प्रत्यभिज्ञानबाधकमुत्थापयति ® कथं दयोकस्मिन्‌ काके 
बहुनामुखवारथताम्‌ इति ® । यद्युणपद्धिरुड धमंसं सगं वत्‌ तघ्नाना । यथा गवाइवादिद्विश्षफकशफके शरगल- 
कम्बलादिभान्‌ । युगपदुदात्तानुदात्तादिविरुद्धधमंसं सगं वाश्चायं वर्णं, तस्मान्नाना मवितुमहंति । न चोदा- 
तादयो व्यञज्जकधर्माः, न वणंघर्मा इति सास्प्रतम्‌ । भ्यञ्जका ह्यस्य वायवः । तेषामभावणत्वे कथं 
तद्धर्माः भावणाः स्यः । इवं तावदत्र वक्तव्यं, न हि गुणगोचरमिन्दियं गुणिनमपि गोचरयति, मा भूवन्‌ 
घ्राणरसनभोत्राणां गन्धरसज्ञम्दगो चराणां तद्वन्तः पृथिभ्युदक। काशा गोचराः । एवं च मा नाम भृहायु- 





भामती-ग्याङ्या | 
कहते है --“नादवृद्धिपरा" ( जे° सू° १।१।१७ ) । अतः गत्वादि जाति की कल्पना व्यथं है । 
जेसे स्वस्तिमती आदि गोष्यक्तियों का भेद-भान नितान्त स्फुट रहै, वैसा गकारादि व्यक्तियों 
का प्रत्येक उच्चारण मे भेद स्पष्ठ प्रतीत नहीं होता । गकारादि व्यक्तियों का मेद मानने परं 
दश गकारानुदचारयत्‌ चैत्रः'-एेसा अनुभव होना चाहिए किन्तु वहां जो 'दशकृत्व उदचारः- 
यद्‌ गकारम्‌'- एेसा अनुभव होता है, वह नहीं होना चाहिएं था। उच्चारणगत अभ्यास 
(आवृत्ति) के द्वारा उच्चायंमाण गकार व्यक्ति की एकता अक्षुण्ण रहती है । गत्व जाति के 
माध्यम से यह्‌ उच्वारणाभ्यास सम्पन्न क्यो नहीं हो सकता, जसे "दशकृत्वः; तित्तिरीमुपा- 
युडक्त देवदत्तः- यहाँ पर एक तित्तिरि व्यक्ति का कई वार उपयोग नहीं हो सकता, अतः 
तित्तिरिजातीय पक्षियों का उपयोग माना जाता है ? इस प्रष्न का उत्तर यह्‌ है कि प्रथमतः 
उच्चारण शब्द का ही होता है, जात्यादिका नहीं । दूखरी बात यह्‌ हँ कि कितना भी छाती 


पीट-पीट कर रोना-धोना कर लिया जाय किन्तु वर्णेच्चारण की भावृत्ति का अनुभव निवृत्त 
नहीं किया जा सकता । | 


आक्षेपवादी वणंगत एकत्व की साधिका प्रत्यभिज्ञा का बाधं प्रस्तुत करता है-- “कथं 
ह्येकस्मिन्‌ काले बहुनामुच्वारयतामेक एव सन्‌ गकारो युगपदनेकरूपः स्यात्‌” । आशय यह्‌ 
हैकिजो पदाथं एक ही समय विरोधी धर्मो का सम्बन्धो होता है, वह्‌ नाना { अनेक ) होता 
है, जैसे गो भौर अश्व क्रमशः द्विशफ (कटे खुरबाले ) ओर एकशफ, केशर (सटा ) ओौर 
गल-कम्बङ ( सास्ना.) आदि विरुद्ध धर्मो के सम्बन्धी होने के कारण परस्पर भिन्न । वणं 
भी उदात्त भौर अनुदात्तादि विरुद्ध धममंवान्‌ होने के कारण अनेक होते हँ । “उदात्तादि धमं 
वणं के न होकर उसके ग्यञ्जकीभूत ध्वनि के धमं है-एेसा नहीं कह सकते, क्योकि वर्णों 
की व्यञ्जक जो ध्वनि है, वह्‌ वायुरूप है, वायु का श्रोत्र से ग्रहण नहीं होता, भतः वायु के 
घर्मेभूत उदात्तादि का श्रावण प्रत्यक्ष क्योकर होगा ? परिशेषतः उदात्तादि विरुद्ध धर्मोको 
वणं का ही घमं मानना होगा, अतः गकारादि वणे अनेक होते है, एक नहीं । 

सिद्धान्ती का अभिप्राय यह दहै कि किसी गुणका विषय करनेवाले करण ( इद्िय) 
से उस गुण के आधारभूत द्रव्य का नियमतः ग्रहण नहीं होता, जसे कि घ्राण, रसन ओर 
श्रोत्र के क्रमशः गन्ध, रस ओर शब्दरूप गुण ही बिषय होते है, उन गुणों के आधारभूत 
पृथिवी, जर ओौर आकाश द्रव्य नहीं, उसी प्रकार वायवीय च्तरनि के धमंभ्रूत उदात्तादि घर्मो 
का श्रोत्र के द्वारा ग्रहण होने पर उसके धर्मीभूत वायुद्रव्य का ग्रहण न होना अनुचित नहीं । 
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स्यात्‌ ? उदात्तश्चाचुदात्तश्च स्वरितश्च साञुनासिकश्च निरलुनासिकश्चति । अथवा, 
्वनिङ्‌तो ऽयं प्रस्ययभेदो न वणेरृत इत्यदोषः । कः पुनरयं ध्वनिर्नाम ? यो दृरादा- 
क्णयतो व्णविवेकमप्रतिपथ्यमानस्य कणेपथमवतरति । प्रत्यासीदतश्च पडटुखदु- 
त्वादिभेदं वर्णेष्वासञ्जयति । तन्निबन्धनाश्चोद्‌ात्तादयो विशेषा न वणेस्वरूपनिबन्धनाः, 


भामती 
गोचरं धोत्रम्‌ । तदगुणास्तुदात्तादीन्‌ गो वरयिष्यति । ते च शब्दासं सरगाप्रहात्‌ शन्दधरममत्वेनाध्यवसौयन्ते । 
न च शाब्दस्य प्रत्यभिज्ञानावधुते कत्वस्य स्वहपत उदात्तादयो धर्माः परस्परविरोधिनोऽपर्ययिण सम्भवन्ति । 
तस्माद्यथा मुखस्येकस्य मणिृपाणदपंणाद्युपधानवश्ञान्नानादेक्षपरिमाणसंस्यानमेदविश्नमः, एवमेकस्यापि 
अरणस्य ष्यज्ञकध्वनिनिबन्धनोऽपं विच्द्धनानाधमंसंसगंविश्नमः, न तु स्वाभाविको नानाधमंसंसगंः, इति 
स्थितेऽभ्युपेत्य परिहारमाह भाष्यकारः ® अथवा इवनिकृतः इति ® । अथवेति पूर्वपक्षं ध्यावत्तंयति । 
भवेतां नाम गुणगुणिनावेकेन््ियग्राक्चो, तथाप्यदोषः । ध्वनीनाभपि शब्दवच्छाबणत्वात्‌ । ध्वनिस्वरूपं 
्रहनपूरव॑कं वर्णेभ्यो निष्कषंयति ® कः पुनरयम्‌ इति ® । न चायमनिरद्धारितविज्ञेषवणणंस्वसामान्यमात्र- 
्रस्ययो न तु वर्णातिरिकततदभिष्यज्जकष्वनिप्रत्यय इति साम्प्रतम्‌ । तस्यानुनासिक्वादिभेदभिन्नस्थ 
गादिष्यक्तिवसप्रत्यभिन्ञानाभावादग्रत्पभिन्ञायमानस्य चेकटवाभावेन सामान्यभावानुपपत्तेः । तस्मादवर्णारमको 
वैष शाब्दः शाब्दातिरिक्तो वा ध्वनिः शम्दभ्यञ्जकः धावणोऽभ्युपेयः । उमयथापि बाक्षु व्यञ्जनेषु च 
तत्तवृष्वनिभेदोपधानेनानुनासिकत्वादयोऽवगम्यमानास्तद्धर्मा एव शब्दे प्रतीयन्ते न तु स्वतः शभ्दस्य 
धर्माः । तथा च येषामनुनासिकरवादयो धर्माः परस्परविरुदा भासन्ते भवतु तेषां ध्वनीनामनित्यता । 





| भामती-ग्याख्या 

वायु के धरम॑भूत उदात्तादि का ही शब्द मे समारोप हो जाता है। उदात्तादि विरुद्ध धमं 
वण॑रूप शब्द के स्वाभाविक धमं न होने कै कारण वणंगत नानात्व सिद्ध नहीं कर सकते, 
क्योकि प्रत्यभिज्ञारूप प्रत्यक्ष प्रमाण से वणं में एकत्व निश्चित है । अतः जंसे एक ही मुखरूप 
बिम्ब का मणि, कृपाण, दपंणादि उपाधियों में प्रतिफलित विविध आकार के प्रतिबिम्बों 
के भेद से भेद.भवभासित होता है, व॑से ही व्य ङ्गघभ्रूत वणं में व्यंजकीभूत ध्वनिगत उदात्तादि 
विशुद्ध धर्मो का चिभ्रम मात्रहो जाता है-रेसा समाघान प्रस्फुरित होने पर भी भाष्यकार 
आक्षेपवादी के आक्षेप को मान जर भी उक्त आक्षेप का परिहार कर रहै है-- “अथवा 
ध्वनिकृतोऽयं प्रत्यथभेदो न वणंकृत इत्यदोषः" । अथवा" शब्द के द्वारा पूवंपक्ष का निरा- 
करण करते हुए भाष्यकार का आशय यह है कि यदि गुण ओरगुणी द्रव्यका एकही 
इन्द्रिय के द्वारा ग्रहण मान भी लिया जाता है, तब भी प्रकृत में कोई दोष नही, क्योकि 
शब्द की व्यंजकोभूत ध्वनियां भी शब्द के समान हौ श्रावण होती है । प्रश्नोत्तरके रूपमे 
वर्णो से अतिरिक्त ध्वनि का स्वल्प आविष्कृत करते है -“कः पुनरयं ध्वनिर्नाम ? यो दूर।- 
दाकणंयतो व्णेविवेकमप्रतिपद्यमानस्य कणंपथमवतरति"” । यदि कहा जाय किं ध्वनि भी 
वर्णात्मक है, इस दोष के कारण व्यक्तिविशेष स्फुटित नहीं होती, केवल वणंत्व जाति की 
हौ वहाँ प्रतीति होती है । तो वा नहीं कह सकते, क्योकि ध्वनियो मे अनुनासिकत्वादि कं 
भेद से अनेकत्व होता है, अतः गकारादि वर्णो के समान उनमें प्रत्यभिज्ञा नहीं हो सकती, 
अतिः एकत्व सिद्ध न हो सकने के कारण घ्वनियोँ मे शब्दत्व ही उपपन्न नहीं होता । अतः 
घ्वनि या तो अवर्णात्मक शब्द दहै, अथवा शब्द से भिन्नही दहैफिरभौ शब्द की व्यंजक ओर 
श्रावण है । दोनों रीति से 'अच्‌' प्रत्याहार-घटक अकारादि स्वरो भौर हकारादि व्यजनो मे 
उनकी व्य॑जकीभूत ध्वनियां के अनुनासिकत्वादि धमं ही प्रतीत होते है, शब्द मे वे स्वाभाविक 
( अनौपाधिक ) नहीं होते । अनुनासिकत्वादि परस्पर-विश्ड घमं निस ध्वनि तत्तव के 
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ब्णौनां भरत्युच्चारणं परत्यभिक्ञायमानतवात्‌ । पवं च सति सालम्बना उदात्तादिप्रत्यया 
भविष्यन्ति । इतरथा {ह॒ वर्णानां प्रत्यभिक्ञायमानानां निर्भेदत्वारसंयोगविभागछता 
उदाच्तादिविशेषाः कल्पेरन्‌ । संयोगविभागानां चाप्रतयक्षत्वान्न तद्‌ या विशेषा 
व्णष्वभ्यवसात शक्यन्त इत्यतो निरालम्बना पवैत उदात्तादिभत्यथा, स्युः । अपि च 
तेयेतदभिनिवेटव्यसुदात्तादिभेदेन वर्णानां भरत्यमिह्ठायमानानां भेदो भवेदिति । न 
हयभ्यस्य मेदेनान्यस्याभिद्यमानस्य मेदो भवितुमर्हति । नहि व्यक्तिभेदेन जाति भिन्नां 
अन्यन्ते । वर्णेभ्यश्चा्थपरतोतेः संभवार्स्फोरकल्पना ऽनधिका । न कटपयाम्यहं स्फोटम्‌ , 
्रसयक्षमेव त्वेनमवगच्छामि, पकेकवणेप्रहणादितसंस्कारायां बुद्धौ इटिति भरत्यवमाल- 
नादिति चेत्‌-न, अस्या अपि जुद्धवंणविषयत्वात्‌ । पकेकवणंम्रहणोत्तरकाला दीयमेका 


भामती 
नहि तेषु प्रत्यभिक्ञानमस्ति । येषु तु वर्णेषु प्रत्यभिज्ञानं न तेषामनुनासिकत्वादयो धर्मा इति नानित्याः । 
® एवं च सति सालम्बना इति ® । यद्येष परस्याग्रहो धर्मिण्यगृद्यमाणे तद्धर्मा न शक्या प्रहीतुभिति । 
एवं नामास्तु तथा वुष्यतु परस्तथाप्यवोष इत्यथ: । तदनेन प्रबन्धेन इ णिकत्वेन वर्णानामष्क्यसङ्गति- 
प्रहतया यदवाचकत्वमापादितं वर्णानां तदपाङृतम्‌ । भ्यस्तसमस्तप्रकारटयासम्भवेन तु यदासज्जितं 
तन्निराचिकी्षुराह ® वर्णेभ्यश्चाथं प्रतीतेः इति ® । कल्पनाममृष्यमाण ` एकदेश्याह ® न कल्पयामि 
इति % । निराकरोति % न, अस्था अपि बुद्धेः इति & । निरूषयतु तावद्‌ गोरिष्येकं पदमिति धियमायु- 
हमान्‌ । किमियं पूर्वानुमूतान्‌ गकारादीनेव सामस्त्वेनावगाहते, कि वा गकाराद्यतिरिक्तं गवयभिव 
बराहादिभ्यो विलक्षणम्‌ ? यदि गकारादिविलक्षणमवभाकषयेत्‌ , गकारादिरूषितः परस्ययो न स्यात्‌ । 
न हि वरा्षीमंहिषरूषितं वराहमवगाहते । पदतस्वभेकं प्रत्येकमभिग्यज्जयन्तो ध्वनयः प्रयत्लभेदभिन्ना, 


भामती-~ग्याख्या 
स्वाभाविक है, उन्हे अनित्य ओर नाना माना जाता है । ध्वनियों मे एकत्व-साधनी प्रत्यभिज्ञा 
करा उदय ही नहीं होता, निन (वर्णो) मे प्रत्यभिज्ञा होती है, उनके अनुनासिकत्वादि धमं 
हीं माने जाते, अतः वे अनित्य नहीं होते । 

"एवं च सति सालम्बना एवते उदात्तादि्रत्ययाः*-- इस भाष्य का आशय यह है 
किं यदि वादी का यह आग्रह मान भी लिया जाय कि वायुरूप धर्मी का श्रोत्रसे प्रहणन 
सकने पर उसके अनुनासिकत्वादि धर्मो का श्रोत्र से ग्रहण नहीं हो सकता । तथापि प्रकत 
मं कोई दोष नही, कयो क्रि ध्वनि तत्त्व को अवर्णात्मक शब्द ओर श्रावण ही माना जातादहै, 
अतः ध्वनिगत घर्मो की प्रतीति सालम्बन हो जाती है। भाष्यकार ने इस प्रबन्धके दारा 
वर्णो मे भारोपित क्षणिकल्व-शरयुक्त संगतिग्रहाभाव का अपाकरण कर दिया है । वर्णौ में 
व्यस्त ओर समस्त-इन दो प्रकारो के सम्भवन षहो सकने के कारण जो अवाचकत्व॒भरसक्त 
किया गया, उसक्रा निराकरण किया जाता है-“वर्णेभ्यश्चाथंप्रतीतेः संभवात्‌ र्फोटकल्पनाऽ 
तरथिका' । स्फोटवादी कहता है कि “न कल्पयामि स्फोटम्‌, प्रत्यक्ष त्वेनमवगच्छामि । 
सिद्धान्ती उसका निराकरण करता है-“न, अस्था अपि बुद्ेवंणविषयत्वात्‌“ । स्फोटवादी 
से पूछा जाता दहैकिभाप जो निरूपित करतेर्है, "गौरित्येकं पदम्‌” । यह प्रतीति क्या 
पूर्वानुभ्ूत गकारादि वर्णो को सामूहिकरूप से ग्रहण करती है ° अथवा जसे वराह से विन्न | 
गवय का 'गवयोऽयम्‌-- यह्‌ प्रतीति ्रहण करती है, वसे ही पूर्वोक्तं प्रतीति क्या गकारादि | 
वर्णो से भतिरिक्त किसी स्फोट तत्तव का ? यदि गकारादि से भिन्न किसी अन्य तत्तव का 
अवगाहन करती है, तब उस प्रतीति में गकारादि वर्णो का भान नहीं होना चाहिए, क्योकि 
मदिष से भिन्न वराह को विषय करनेवाली प्रतीति मे महिष का भान नहीं होता । 
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॥ बुद्धर्गोरिति समस्तवणविपया, नारथान्तरविषया । कथमेतदवगम्यते १ यतो.ऽस्यामपि 
| शुद्धौ गकारादयो वणां अजुवतन्ते, न तु द्काराद्यः । यदि यस्या बुद्धेगकारादिभ्यो- 
| | ॐ्थान्तर स्फोटो विषयः स्यात्ततो दकारादय इव गकारादयो .ऽप्यस्या बुदधेग्यावतेरन्‌ , 
| नतु तथास्ति । तस्मा दियमेकबुद्धिवेणेविषयेव स्यति: । नन्वनेकत्वाद्र्णानां नेकबुद्धि- 





| 
विषयतोपपदयत इत्युक्तं - तत्प्रतित्रमः-- संभवत्यनेकस्याप्येकबुद्धिविषयत्वम्‌ , पङ्क्ति. 
| वेनं सेना शतं सहस्रमित्यादिद्शेनात्‌। या तु गोरित्येकोऽयं शब्द इति बुद्धिः, सा 
| | बहुष्वेव वर्णष्वेकार्थावच्छेदनिबन्धनोपचारिकौ बनसेनादिवुद्धिवदेव । अत्राह - यदि 
| न 
| | वुल्यस्थानकरणनिध्पाद्यतयाऽन्योन्यविसदुश्चतत्तत्पवभ्यज्ञ कष्वनिसादश्येन स्वभ्यज्ञनोपस्ये कस्य पदतत्वस्य 
| | भिथो विसदशानेकपदसादुयान्यापादयन्तः सादश्योपधानमेदादेकमप्यभागमपि नानेव भागवदिव भास- 
| | यन्ति मुख मिवेकं नियतवणं परिमाणस्थानसंस्थानभेदमपि मणिकृषाणद्पंणादयोऽनेकमनेकवणंपरिमाणस्था- 
| नसंस्थानभेदम्‌ । एवच्च कल्पिता एवास्य भागा वर्णां इति चेत्‌ , तत्किमिदानीं व्ण भेदानसत्थपि बाधके 
| | | भिथ्येति वक्तुमभ्यवसितोऽ।स ? एकधीरेव नानास्वस्य बाधिकेति चेत्‌ , इन्तास्थां नाना वर्णाः प्रथन्त इति 
||| नानात्वावभात एवेकत्वं कस्मान्न वाधते । अथवा बनसेमादिवुद्धिवदेकत्वनानात्वे न विद्धे । नो खल्‌ 
| | | सेनाबनवुद्धी गजपदातितुरगादीनां चम्पकाशोक्रिशुक्षावीनान्च मेदमपबाधमाने उदीयेते, अपि तु भिन्ना- 
| नामेव सतां देन चिदेकेनोपाधिनाऽवच्छिन्नानामेकतवमापादयतः । न चौपाधिङ्नेकत्देन स्वाभाविकं नानात्वं 
| विरुध्यते, नह्य पचारिकमग्नित्वं माणवकस्य स्वाभाविकनरत्वविरोधि । तस्मासप्र्येकवर्णानुभवननित- 





|| भामती~व्याख्या ५ 
| | शङ्का-- प्रत्येक ध्वनि एक पदतत्तव कौ अभिव्यक्ति करती हई उसे अनेक ओर सावयव- 
| रूपमे दर्शाती है, क्थोकि व्वनिर्यां स्वयं बाह्य भौर भाभ्यन्तर प्रयत्न के भेद से भिन्न होती ह । 
॥| गङ्गा, ओष्ण्यम्‌ , वृक्षः" के समान विसहृश ( विजातीय } पदों की व्यञ्जकीभरूत ध्वनियों के 
|| सहश होने पर भी ताल्व।दि तुल्य स्थान एवं वाग्रूप समान करण से निष्पाद्य होती है । अत 
| एव वे ( ध्वनियां ) अपने भ्यञ्जनीय पदतततव मे परस्पर विसदृश अनेक पदो कौ सदृशा 
आरोपित करती है, साटृश्यरूप उपाधि के मेद से भिन्न प्रतीत होती है । जसे मणि, कृषाण, 
द्पंणादि उपाधिरया नियत वणं, परिमाण ओौर संस्थान विशेषवाले एक ही मुख को अनेक वण॑, 
परिमाण ओर संस्थान के भेद से भिन्न-जेसा ्ल्काती है, वैसे ही कथित व्यञ्जकीभरूत 
ध्वनियां एक ही पदतच्व को अनेक रूपों मे अभिष्यल्जित करती है । इस प्रकार अखण्ड 
स्फोट तत्त्व के वणेरूप अवयव कत्पितमात्र है, उनके आधार पर हौ स्फोट की प्रतीति वणं. 

रूषित होती है । 

समाधान -तब क्याकिंसी बाधकप्रमाणकेन होने पर भी अनुभूयमान वर्णो को 
मिथ्या कह्ने पर आप (स्फोटवादी) तुले हए है ? पदादिगत एकलत्व-भ५तीति को ही नानात्व की 
बाधिका मानने पर वणंगत नानात्व की प्रतीति को एकत्व का बाधक क्यों नहीं मान 
| लिया जाता? 
| अथवा जसे वन ओर सेना आदि की प्रतीतियों मे भौपाधिक ओर अनौपाधिकरूप से 
एकत्व ओर नानात्व का समस्वय देखा जातादहै, वसाही वर्णो कौ प्रतीति मे भो सम्भव 
है, क्योकि “एकं वनम्‌, एका सेना'- ये दोनों बुद्धियां क्रमशः गज, वाजी ओर पदाति (पैदल) 
के नानात्व एवं चम्पक, अशोक ओौर किशुकादि वृक्षों के भेद ( नानात्व ) का बाध करके 
उत्पन्न नहीं होती है । भपितु उनके नानात्व को अक्षुण्ण रखती हई किसी एक उपाधि से 
अवच्छिन्न गजादि ओर चम्पकादि नाना पदा्थौँ में एकत्व का आपादन करतीरहै। चतो 














स्फोटवादनिरासः | हिन्दीसंदितभमतीसंवलितम्‌ ४०३ 


वर्णा एव सामस्त्येनेकबुद्धिविषयतामापद्यमानाः पदं स्युस्ततो जारा राजा कपिः 
पिकः इत्यादिषु पदविशेषप्रतिपत्तिनं स्यात्‌ । त पव हि वण इतरत्र चेतरत्र च भ्रत्यव- 
भाखन्त इति ) अत्र वदामः ~ सत्यपि समस्तवणेषत्यवमर्शे यथा क्रमाुरोधिन्य पव 
पिपीलिकाः पंकतिबुद्धिमारोहन्ति, पवं ्रमाजुरोधिन पव वणः पदबुद्धिमारोश््यम्ति । 
त्र वर्णानामविरेवे ऽपि कमचिशेषङृता पदविशेषप्रतिपत्तिने विरुध्यते । चृद्धव्यवदारे 
चेमे वर्णाः कमाय्चुगृदीता शृदीताथेविशेषसबन्धाः सन्तः स्वव्यवहारे ऽप्येकेकवण- 
अरहणानन्तरं समस्तश्रव्यवमिन्थां बुद्धौ तादृशा पव भ्रत्यवभ।समानास्तं तमर्थमन्य- 
भिचारेण धर्याययिष्यन्तीति व्णवादिनों लघोयसी कल्पना, स्फोटवादिनस्तु दष्टदानि- 
भामत्ती 

आवनानिचयलञ्धजस्मनि निखिलवर्णावगाहिनि स्मृतिज्ञान एकस्मिन्‌ भासमानानां वर्णानां तदेकविक्ान. 
विषयतया वेका्ंधोहेतुतया वे कत्वमोपचारिकमवगन्तभ्यम्‌ 1 न चेकायंधीहेतुत्वेनेकत्वमेकत्वेन चकाथंघी- 
हेतुभाव इति परस्पराश्चम्‌ । नहारथप्रस्ययात्‌ पुवंमेतावन्तो वर्णा एकस्मृतिसमारोहिणो न प्रथन्ते । न चे 
तस्रथानन्तरं वृद्धस्याटधीरनोक्नोयते, तदुक्ञ५नार्च तेषामेकाथंधियं प्रति कारकःत्द॑मेकपद गम्ये कपदत्वाध्यव- 
सानमिति नान्योग्याश्चपम्‌ । न चेकस्मृतिसमारोहिणां क्रमा क्रमविपरोतक्रमप्रयुक्तानामभेदो वर्णानामिति 
यथाकयन्ित्‌ प्रयुक्तेभ्य एतेभ्योऽथं प्रत्यप प्रसङ्ग इति बाच्यम्‌ , उक्त हि- 

यावन्तो यादृक्ाये च पदाथंप्रतिषादने । 

वर्णाः प्रजञातसामर्ण्यास्ते तथेवावबोषकाः ।। इति । 

नन्‌ पडक्तिबुद्धावेकस्यामक्रमायामपि वास्तवो शालादीनामस्ति पडक्रिरिति तथेव प्रथा युक्ता, 





भामती~ग्याण्या 

ओपाधिक एकत्व स्वाभाविक नानात्व का विरोधी होता दै भौर न माणवक मे गौण अगिनितव 
धमं स्वाभाविक मनुष्यत्व का हौ बाधक होता है । फलतः प्रत्येक वणं के अनुभव से जनित 
वस्कारों क द्वारा उत्पादित समस्तवर्णावगाहिनी एक ही स्मृति मे भासमान नाना वर्णो में 
स्मृतिरूप एक ज्ञान की विषयता अथवा एकारथज्ञान की हितृता होने के कारण एकत्व का 
जौपचारिक भान मानना वाहिए । वर्णो मे एकाथेज्ञान-हेतुत्वेन एकत्व ओर एकत्व के इारा 
एकार्थज्ञान-हेतुत्व की कल्पना से अन्थोऽम्याश्चयता की जो प्रसक्ति दौ गई, वह्‌ उचित नही, 
व्योकि एकाथंज्ञान-हेतुत्व के धिना ही वर्णो में स्मृतिरूप एकज्ञान कौ विषयता के द्वारा एकत्व 
काभानटहोजाता दै। नाना वर्णोका भान हने पर गृहीतसंग तक वृद्ध पुरुषों के द्वारा 
अर्थाववोध उन्नीत नहीं होता -रेसा नहीं, किन्तु होता है, मतः एकाथज्ञान को वर्णां मे एक 
कारणता का बोध करङे एकपदत्व का अध्यवसान ( निश्चय ) होता दहै, अतः किसी प्रकार 
का अन्योऽन्याश्रय प्रसक्त नहीं होता । 

शङ्का--वाक् के घटकीभूत नाना वर्णो कौ एक स्मृति हो सकती है, किन्तु उनका 
करम एक ही रहे-यह भावश्यक नटीं, व्युत्रम भौ हा सकता है, भतः व्थुत्क्रम से स्मर्यमाण 
वर्णो के द्वारा भो अभिलषित अर्थावबोध होना चादिषए । 

समाधान - उक्त शङ्का का समाधान करते हए श्रो कुमारिल भट ने कहा है- 

यावन्त। यादृशा ये च पदार्थप्रतिपादने । 

व; प्रज्ञातसामर्णीः ते तथैवावबोधकाः । (श्लो. वा. पृ. ५९७) 
अर्थात्‌ संगहि-गरःण.काल मे जिघ क्रम विशेष से युक्त वणं अपर ्रत्याधन मे समयं माने जति 
है, वे उसी क्रम से युक्त होकर अदवोधक माने जाते है, व्युत्म से नहीं । 

शङ्का -बहुत-से शाल वृक्षों कौ पंक्ति एक दहै । यद्यपि उक्त पक्तिमें स्वतः कोई क्रम 





४०४ बरहमस्रशाङ्करमाष्यम्‌ [ अ. १पा.३्‌. २८ 


रटृष्टकर्पना च, वणाश्चमे क्रमेण गृह्यमाणा स्फोटं व्यञ्जयन्ति स स्फोटो.ऽथं व्यनक्तीति 
भामती 
न च तथेह वर्णानां नित्यानां विभूनां चास्ति वास्तवः क्रमः, प्रत्ययोपाषिस्तु भवेत्‌, स चेक इति कुतस्त्यः 
क्रम एषामिति चेत्‌, न; एकस्यामपि स्मृतौ व्णंङपवत्करमवत्पुर्वानुभूततापरामर्शात्‌ । तथाहि- जारा. 
राजेति पदयोः प्रथयन्त्योः स्मुतिधियोस्तस्वेऽपि वर्णानां क्रमभेदात्पदभेदः स्फुटतरं ` चकास्ति । तथा च 
नाक्रमविपरीतक्रमप्रयु्तानामविश्ेषः स्मृतिबुद्धावेकस्यां वर्णानां क्रमग्रयुक्तानाम्‌ । यथाहुः - 
पदावधारणोपायान्‌ बहूनिच्छन्ति सुरथः । 
क्रमन्यनाति रिक्तत्वस्वरवाक्षयश्चुतिस्मृतीः ॥। इति । 
शेषमतिरोहितायम्‌ । दिङ्मावमन्न सुदितं, विस्तरस्तु तत्त्वविन्दाववगन्तभ्य इति । अलं वा 


भामती~व्याङ्या 

नहीं, तथापि उस पंक्ति के घटकोभूत शाल वृक्ष अनेक अनित्य ओर अविभु है, अत उनमें 
क्रम अवश्य हैः उनकी उसी क्रम से पंक्तिबुद्धि में प्रथा ( भान ) भौ उचित है । किन्तु वणं 
नित्य है, भतः उनका कालिक ओर विमु ह, अतः उनका दंशिक क्रम सम्भव नहीं । उनका 
स्वाभाविक क्रमन होने पर भी प्रतीतिरूप उपाधि का क्रम माना जा सकता था, किन्तु स्मृति- 
रूप प्रतीति भो एक ही मानी जाती है, तब वर्णो में क्रम का भान क्योकर होगा? 

समाधान -यद्यपि उनकी स्मृतिरूप प्रतीति एक है, तथापि अनुभूतिर्यां नाना भौर 
क्रमिक है, अतः स्मरण ज्ञान मे जसे वर्णो के समान ही उनके क्रम की अनुभूतता परामृष्ट 
होती है, जैसे--'जारा' ओर "राजा' इन दोनों पदों की स्मृत्यां दो है, उनमें वर्णो का क्रम 
अवश्य स्मूतिजनकी भूत अनुभव के सम्पकं से प्रतिभात होता है, अत एव उन दोनों पदों का 
भेद भत्यन्त स्पुटरूप में प्रस्फुरित होता है । उन दोनो पदों का भेद केवल क्रम-भेद पर ही 
भुत है, वणं-मेद पर नहीं, क्योकि वर्णो का कोई भेद नहीं । फलतः स्मृति एक होने पर 
भी अनुकम भौर विक्रम से उच्चरित वर्णोवाले पदों में अविशेषता न रह कर विशेषता आ 
जाती है, जसा कि श्री कुमारिल भटु कहते है - 

पदावधारणोपायानु बहूनिच्छन्ति सूरयः । 
क्रमन्यूनातिरिक्तत्वस्वरवाक्यस्मृतिश्रूतीः ।। ( एलो. वा, पृ. ८६६) 

[ वर्णोकाभेदन होने पर भी पदो का भेद वयोंकर होगा } इस प्रन के उत्तर मे कहा जाता 
है कि "जारा, “राजा इत्यादि पदों के मेद-बोधक बहुत-से उपाय हाते है, जैसे-(१) अश्च- 
अश्वकर्णादि में क्रम का न्युनाचिकभाव, (२) 'इन्द्रशत्रुः" इत्यादि स्थल पर बहुव्रीहि समास 
है ? भथवा षष्ठी तत्पुरुष ? इस संशय का निर्णायक स्वर-मेद दै, व्योकि बवुत्रीहि ओर 
तत्पुरुषादि समासो के स्वर-मेद का प्रतिपादन व्याकरण मे किया गया है । (३) "पचते" 
इत्यादि पद सुबन्त ( चतुध्यंन्त ) है ? अथवा क्रि्रापद ? इस प्रश्न के उत्तर मे वाक्य 
एकवाकंयतापज्न पदान्तर कै प्रयोग ) को निर्णायक माना है, अर्थात्‌ "पचते दक्षिणां देहि- 
एषे वाक्यो मे पचते" पद चतुथ्य॑न्त भओौर ओदनं पचते" -- इत्यादि वाक्यों में क्रिया-पद है । 
(४) 'भश्वस्त्वं देवदत्त" इत्यादि स्थलों पर “अश्वः, पद घोड़े काएवाचक न होकर क्रिया-पद 
कंसे बना ? इस प्रश्न का उत्तर स्मृति ( व्याकरणरूप स्मृति प्रमाण) सेदियाजाता है कि 
टुओश्वि गतिवृष्योः' धतु का लृड्‌ लकार में मध्यमेकवचनान्त प्रयोग है। (५) “उद्धदा 
यजेत"--इत्यादि स्थलों पर “उद्भिदा यागेन' इस प्रकार सामानाधिकरण्य श्रुति के द्वारा 
उद्भित्‌" पद मे याग-वाचकता निर्णीत होती है ]। शेष भाष्य सुगम है, पूर्वोत्तर मीमांसा- 
सम्मत शब्दतत्त्व का यहां दिग्दशंनमात्र किया गया दै, इस विषय का विस्तार तत्वविल्दु 











` स्फोटवादनिरासः ] दिन्यीसदितभामतोसंवलितम्‌ ४०५ 
गरीयसी कर्पना स्यात्‌ । अथापि नाम भस्युच्चारणमन्ये.ऽन्ये वणाः स्युः, तथापि 
परस्यभि्ालस्बनभावेन वर्णसामान्यानामवष्याभ्युपगन्तव्यत्वाद्या वर्णेष्वथेप्रति पावन- 
अक्रिया रचिता सा सामाभ्येषु संचारयितष्या । ततश्च निस्येभ्यः शब्देभ्यो देवादि. 
व्यक्तीनां प्रभव इत्यविरुद्धम्‌ ।। २८ ॥ | 

अत एव च निरयत्वम्‌ ॥ २९ + 

स्वतन्त्रस्य करतुरस्मरणादिभिः स्थिते वेदस्य नित्यत्वे दे वादिभ्यक्तिश्रमवाभ्युप- 
गमेन तस्य विरोधमाशङ्कशथ "अतः प्रभवाद्‌, इति परिहर्येदानों तदेव बेदनित्यत्वं 
स्थितं द्रढथति-अत पव च नित्यत्वमिति । अत॒ पव नियताङतेदेवादेजगतो बेव्‌- 
शब्दधभवस्वादेदशब्दे नित्यत्वमपि प्रत्येतभ्यम्‌ । तथा च मन्त्रवणेः--यक्षेन वाचः 
बदवीयमायन्तामन्वविन्दन्नरृषिषु प्रविष्टाम्‌, ( ऋ० सं १०।७१।६ ) इति स्थितामेव 
वाचमलुविशनां द्यति । वेदभ्यासश्चैवमेव स्मरति -“युगान्तेऽम्तर्दितान्वेदान्सेतिद्ा- 
खान्मदर्षयः । लेभिरे तपसा पृवेमज॒श्वाताः स्वयंसुवा' इति ॥ २९ ॥ 

भामती 

नेयायिक विवादेन, सम्त्वनित्या एव वर्णास्तथापि गत्वा्वच्छेदेनेव सङ्गतिग्रहोऽनादिश्च व्यहवारः सेष्स्यती- 
स्याह ® अथापि नाम इति ® ॥ २८ ॥ 

ननु प्राच्यामेव मीमांसायां वेदस्य नित्यत्वं सिद्धं तत्‌ क पुनः साध्यत इत्यत जाहु ® स्वतन्त्रस्य 
कतुरस्मरणादेव हि स्थिते वेदस्य नित्यत्वे इति ® । ह्यनित्याञजगदुस्पत्मरहंति तस्याप्युस्पत्तिमच्वेन 
सेक्ष्वात्‌ । तस्माक्निसयो वेदो जगदु्पत्तिटुष्वाद्‌ , ईसवरवदिति सिद्धमेव निस्यत्वमनेन दृढीकृतम्‌ । 
लेषमतिरोहितार्थम्‌ ॥ २९ ।। 


मामती-ष्याङ्या 

के आरम्भमेही किया गयादहै। नैयायिको के साथ विवाद न करके यदि वर्णात्मक शब्द 
को अनित्य भी मान लिया जाय, तब भी कोई दोष नहीं, क्योकि गकारादि वरणो में प्रत्यभि- 
ज्ञायमान गत्वादि जातियों को सभी नित्य माभिते है । उन्हीं जातियों में गोत्वादि की वाचकता 
या वाचकतावच्छेदकता मान कर अनादि व्यवहार का निर्वाह किया जा सकता है-एेसा 
भाष्यकार कहु रह है “अथापि नाम प्रत्युच्चारणम्येऽ्ये वर्णाः स्युः, तथापि या वर्णेष्वथं- 

प्रतिपादनप्रक्रिया रचिता, सा सामान्येषु सन्वारयितग्या । २८ ॥ 
श्री शबरस्वामी ने कहा है--“"यच्च॑ते पदसंघाताः पुरुषकृता दृश्यन्ते इति । परिहृतं 
तदस्मरणादिभिः” ( शाबर. पृ.९९) इस भाष्य को ध्यान मेरख कर कहा गया है- 
' स्वतन्त्रस्य कर्तुरस्मरणादिति स्थिते वेदस्य नित्यत्वे” । अर्थात्‌ पूवं मीमां । के वेदापौरुषेय- 
त्वाधिकरण मे ही वेदों की नित्यता सिद्ध कर दी गई थी, इस उत्तर मीमांसा के देवताधि- 
करण में पूैक्षी की भोर से वेद-नित्यत्व का विरोध उठा हुए कहा गया कि जिन विग्रहधारी 
देवताभों को ज्ञान मे अधिकार दिया जाता है, वे अनित्य हैँ भौर उनकी उत्पत्ति वंदिक 
शब्दो से मानी गई है, कादाचित्क कायं काकारणभी कादाचित्क या अनित्यही होतादहै, 
क्षतः वेदों को नित्य मानना तकं-संगत नहीं । इस विरोध का परिहार करते हए सिद्धान्ती ने 
कहा “अतः प्रभवात्‌" । अर्थात्‌ जातिरूप नित्य शब्द से व्यक्तिरूपं अनित्य देवताभो का 
प्रभव ( जस्म ) माना जाता है । अनित्य कायं का कारणं भी अनित्य होता है-एेसा कोई 
नियम नहीं, कथो कि अनित्य शब्द का कारण आकाश एवं अनित्य जगत्‌ का कारण ईष्वर 
नित्य ही माना गय है । परसयूत यह नियम अवश्य दहै कि अनित्य कारण से जगत्‌ की उत्पत्ति 
तहं मानी जा सकती, अन्यथा उत्पादक-परम्परा-कल्पना-्रयुक्त भनवस्था असक्त होगी । 











४०६ ब्ह्मसंत्रशाङ्रभोष्यम्‌ | अ. १पा.३स्‌. ३० 


समाननामरूपस्वाचबृराषप्यत्रिरोधो दश्नात्सपतेश्च ॥ ३० ॥ 

अथापि स्यात्‌-यदि पश्वादिभ्यक्तिवदेवादिव्यक्तयोऽपि संतत्यैवोत्पद्ेरन्निस- 
ध्येरश्च ततो ऽभिघानाभिचेयाभिधातृव्यवहाराविच्छेदात्संबन्धनित्यत्वेन विरोधः शब्दे 
परिहियेत । यदा तु खलु सकर भेलोक्षयं परित्यक्तनामरूपं निछपं भ्रलोयते, भ्रमवति 
चाभिनवमिति धतिस्स्तिवादा वदन्ति, तद्‌ कथमविरोध इति ? तत्रदमभिधीयते - 
समाननामरूपत्वादिति । तदापि संसारस्यानादित्वं तावद्भ्युपगन्तभ्यम्‌ । प्रतिपाद्‌- 

भामतो 

शङ्कापदोत्तरतवात्‌ सूत्रस्वं शङ्कापदानि पठति $अयापि स्थाद्‌ इति । अभिधानाभिषेयाविच्छेदे 
हि सम्बर्धनित्यः्वं भवेत्‌ । ए२मध्यापकाध्येतृपरम्पराविच्छेदे वेदस्य नित्यत्वं स्यात्‌ । निरन्वयस्य तु 
तु जगतः प्रषिल्येऽत्यन्तासतश्चापुवस्योत्पादेऽभिघानाभिषघेयावत्यन्तमुच्छिभ्नाविति किमाश्रयः सम्बन्धः 
ध्यात्‌ ? अध्यापकाध्येतृसन्ताने विच्छेदे च किमाश्चयो वेदः स्यात्‌ ? न च जीवास्तद्वासनावासिताः सन्तीति 
वाच्यम्‌, अन्तःकरणाद्युपाधिकल्पिता हि ते तद्विच्छेदे न स्यातुमर्हुन्ति । न च ब्रह्मणस्तद्वास्तना, तस्य 
विद्यात्मनः शुद्स्वभावस्य तदयोगात्‌ । ब्रह्मणश्च सृष्टथ।दावन्तःकरणादयस्तदवच्छिन्नाश्च जीवाः प्रादुभं- 
बन्तो न पूवं कर्माविध्ावासनाबन्तो भवितुमहुन्ति, अपुवंत्वात्‌ । तस्माद्विरूदढमिदं शब्दाय सम्बग्धवेद- 
नित्यत्वं सुष्प्रलयाभ्युपगमेनेति । अभिधातुम्रहणेनाध्यापकाष्येतारावुनौ । शङ्कां निराकतु' सूत्रमवतार- 
यति ® तत्रेदमभिधीयते समाननामरूपत्वाद्‌ इति ® , यद्यपि महाप्रलयसमये नान्तःकरणादयः समुदाचर- 
दृवृत्तयः सन्ति, तथापि स्वकारणेऽनिर्वाच्यायामविद्यायां लीनाः सूष्ष्मेण शक्तिरूपेण कभविक्षेपक।विद्या- 
वासनाभिः सहावतिष्ठन्त एव । तथा च स्मृतिः-- 


भामती~ग्याद्या 

फलतः जगस्प्रभवत्वरूप हेतु के द्वारा केवल कथित विरोध का परिहार ही नहीं किया जाता, 
अपितु भ्रसाधित वेद.नित्यत्व का हृदीकरण भी किया जाता है--'“जत एव च नित्यत्वम्‌"* । 
ससे यह अनुमान पयेवसित होता है-- "नित्यो वेदः, जगदुत्पत्तिहेतुत्वाद्‌", ईश्वरवत्‌" ।॥२९॥ 

यह तोसर्वाँ सूत्र जिस शङ्का का समाधान है, वहु शङ्धु प्रस्तु की जाती है - "अथापि 
स्यात्‌" । यदि वाचक भौर वाच्य--दोनों अविच्छिन्न है, तब उनका सम्बन्ध भी नित्य होगा । 
इसी प्रकार अध्यापक ओर अध्येताओं की परम्परा का अविच्छेद होने परवेद मे नित्यत्व 
रहेगा । यदि बौद्ध-सि दान्त के अनुसार जगत्‌ का निरन्वय विनाश, अत्यन्त असत्‌ जगत्‌ का 
उत्पाद एवं वाचक ओर वाच्य दोनों का अत्यन्त उच्छेद माना जाता दहै, तब वाच्यवाचक- 
भावरूप सम्बन्ध का आधार क्या रहेगा ? अध्यापक भौर अध्येताओं को परम्परा का चिच्छेद 
मानने पर वेद का आश्रय कौन रहेगा ? अध्ययनवासनाभओओं से युक्त जीवों की सत्ता भो नहीं 
मानी जा सकती, क्योक्रि जोव तो अन्तःकरणरूप उपाधि से कल्पित होते है, अन्तःकरण 
का अभाव हनि परवे कथोकर अवस्थित रहं सकेंगे ?ब्रह्ममंभीवे अध्ययन-संस्कार नहीं 
रह्‌ सकते, कोक नित्य, शुद्ध, बुद्ध ओर असङ्क ब्रह्म मे उनके अवस्थानकी सम्भावना ही 
नहीं । ब्रह्यसे सृष्टिके आरम्भमे रतन अन्तःकरणादि उपाधियाँं उत्पन्न होती है, उनसे 
अवच्छिन्न होकर उन्न होते हृए ओव पूवं कर्माजितं वासनाओं से युक्त नहीं हो सकते, 
क्योकि वे नूतन है, पूवं जन्ममेथे हौ नहीं । फलतः शन्दाथं सम्बन्ध मौर वेद का नित्यत्व 
मानना सृष्टि-प्रलय की प्रक्रिया से अत्यन्त विरुद्ध हीदै। भाष्य में "अभिघात शब्दके दारा 
अध्यापक ओर अध्पेता-इन दोनो का ग्रहूण किया गयाहै। 

उक्त शद्धा का निराकरण करनेके लिए अग्निम सूत्र का अवतरण किया जाता है-- 











“तत्रेदमभिधीयते समाचनामरूपत्वादिति'" । यद्यपि महाप्रलय मे अन्तेःकृरणादि सक्रिय नहीं 


वेदानामनादित्वम्‌ ] हिन्वौसदहितभामतोसंवलितम्‌ ७०७ 


विष्यति चाचार्यः संसार स्यानादिर्वम्‌-- उपपद्यते चाप्युपलभ्यते चः ( त्र० २।१।३६ ) 
इति । अनादौ च संसारे यथा स्वापप्रबोध गोः प्रलयप्रभवश्चवणेऽपि पूवप्रबोधवदुत्तर- 
प्रयोचेऽपि व्यवहारान्न कर्वद्रोधः पवं करपान्तरप्रमवभ्रलययोर पीति द्रष्टव्यम्‌ । 
ˆ स्वापप्रबोधयोश्च प्रलयप्रभवो शर येते - "यदा सुः स्वप्नं न कंचन पश्यत्यथास्मिन्प्राण 
पवैकधा मवति तदैनं वाक्सर्वेनौमभिः सहाप्येति चश्च: सर्वे रूपेः सहपप्येति रोच 
सर्वैः शम्देः सहाप्येति मनः सवैँध्यानेः सहःप्येति स यदा प्रतिबुध्यते यथा.ऽगनेऽवे- 
लतः सवाँ दिशो विस्फुलिङ्गा विधतिष्टेरभ्नेवमेवेतस्मादतेमनः स्वे प्राणा यथायतनं 
भामती 
आसीदिदं तमोभूत पप्रज्ञातमलक्षणम्‌ । 

अप्रतक्षयं मविन्ञेयं प्रसुप्तमिव सवतः ॥ इति । 
ते चार्वाचि प्राप्य परमेश्वरेच्छाप्रचोदितः, यथा कूमं देहनिलीनाग्यङ्खानि ततो निःसरन्ति, यथा 
वा वर्वपाये प्रा्मृद्धावानि मण्डकडरीराणि तद्वासनावासितत्तया घनधनाघनासारावसेकसुहितानि 
पुनमण्ड्कदेहभावमनुभवन्ति । तथा पूरव वासनावशतासपुवं समाननामरूपाण्युत्पशचन्ते । एतदन्तं भवति-- 
यद्चपौश्वरातप्रभवः संसारमण्डलस्य, तथापीश्वरः प्राणभृत्कर्माविद्याःसहकारौो तदनुरूपमेव सृजति । न च 
सगं प्रलयप्रबाहस्यानादितामन्तरेणेतदुपपद्यते इति समं प्रयाभ्युपगमेऽपि संसारानादिता न विरुध्यत 
इति । तदिदमक्तम्‌ ® उपपद्यते, चाप्युपलभ्यते च आगमत इ ¦त @ । स्यादेतद्‌ -भवत्वनादिता संसारस्य, 
तथापि महाप्रलयान्तरिते कुतः स्मरणं वेदानामित्यत आह ® अनादौ च संसारे यथा स्वापप्रबोधयोः 
इति ® । यद्यपि प्राणमात्रावक्ञेषतातल्निःलेषते सुषुशठप्रलयादरस्ययोविज्ञेषः, तथापि क्म॑विक्षेपहस्कार- 


भामती~ग्याश्या 
होते, तथापि अपने कारणीभूत अनादि ओर अनिवेचनीय अविद्या में कमप्रवतंक भ्रान्तिज 
वासनाओं के साथ सूक्ष्मह्पेण अवस्थित रहते ही है, जेसा कि स्मृतिकारो ने कहा दै 
आसीदिदं तमोभरूतमश्रज्ञातमलक्षणम्‌ । 
अप्रतक्यंमविज्ञेयं प्रसु्षमिव सवतः ।। ( मनु. १।५ ) 

[ अर्थात्‌ यह समस्त जगत्‌ अपने मूक कारण तमोरूपं अज्ञान में विरीन, अग्रज्ञात (अप्रत्यक्ष, 
अलक्षण ( अननुमेय ), तकं की पुव से बाहर, शब्द के द्वारा भी अज्ञेय भौर प्रसुप् 
( कार्यक्षम ) के समान था ]। वे { प्ररुप्र जगत्‌ के घटकीभूत अन्तःकरणादि पदाथं ) अपनी 
प्रसुप्तावस्था की अवधि (सीमा) पार कर परमेश्वर की इच्छा से अनप्राणित हो सृष्टिकालीन 
नाम-रूप के समान नाम-रूपमें वसे हो प्रकट हो जाते दै, जसे-.कद्ुए के शरीर मे सिमट 
अङ्खं समय पाकर शरीर से बाहर निकल अति दै, अथवा वर्षा के समाप्त होने पर मेढकों 
के सूखे एवं पृथिवीकौो दरारों में चिपक शरीर घनवोर वषा के समय सजीदसे होकर 
टरटराने छगते हैँ । आणव यहु दहै कि यद्यपि इस संसा -मण्डल का प्रभवे ईश्वर सं होता है, 
तथा ईश्वर प्राणियों की अविद्या, कामना ओौर वासनाभओं की सहायता से संसार की प्रत्येक 
इकाई को वही नाम ओर रूप देता है, जो विगत कल्प में प्रचलित नाम-रूपके समान ही 
होता ह । सृष्टिप्रलय-प्रवाह की अनादिता के विना यह सब कुछ सम्भव नही, अतः संसार 
की सृष्टि एवं प्रल्प मान लेने पर भी अनादिता विरुद नहीं, केवल इतना ही नहीं, “उपपद्यते 
चाप्युपलभ्परते चागमतः" । मन लेते हैँ संसार की अनादिता, किन्तु महाप्रख्य का मध्य 
मे व्यवधान आ जाने पर पूर्वाधीत वेदों का स्मरण क्योकर होगा ? इस प्रश्न का उत्तर है- 
“अनादौ च संसारे यथा स्वापप्रबोधयोः" । रयपि सुषुप्ति मे केवल प्राण रहता है ओर प्रख्य 
मे वह भी नहीं, तथापि कम-विक्षेपक संस्कारों से युक्त अविया का अवस्थान सुषु ओर प्रल्य- 





न === 


०८ ब्रह्मसुत्रशाह्करमाभ्यम्‌ [अ.१पा.२३स्‌. ३० 


विप्रतिष्ठन्ते प्राणेभ्यो देवा देवेभ्यो लोकाः ( कौ० ३।३ ) इति । स्यादेतत्‌ - स्वापे 
पुखषान्तरञ्यवहाराविच्छेदारस्बयं च खुतप्रबुदस्य पूेप्रबोधभ्यवहारानुसंधानसंभवाव्‌- 
विरुद्धम्‌ । महाप्रलये तु सवेभ्यवदहारोच्छेद्‌ाउजन्मान्तरब्यवहारवच्च कर्पान्तरब्यव- 
हारस्याजुसं धातुम शक्यत्वाद्वेषम्यमिति । नेष दोषः, सत्यपि सवेभ्यवहारोच्छेदिनि 
महाप्रलये परमेश्वराजुश्रदहादोदवराणां हिरण्यगमीदीनां कदपान्तरग्यवहारानुसंधानोः 
पपत्तेः । यद्यपि प्रारृताः प्राणिनो न जन्मात्तरभ्यवहारमलुसंदघाना दृश्यन्त इति, 
तथापि न प्राङ़ृतववौश्वराणां भयितभ्यम्‌ । यथा हि प्राणित्वाविशेषेऽपि मलुष्यादि- 


` स्तम्बपयन्तेषु कञानेश्वयादिप्रतिवन्धः परेण परेण भूयान्भवन्डदयते, तथा मचुप्यावि- 


भामती 
सहितलयलक्षणाविद्यावशेषतासाम्येन स्वापप्रलयावस्थयोरभेद इति ब्रटन्यम्‌ । ननु नापययधिण सर्वेषां 
सुषुक्तावस्था, केषाच्चितदा प्रबोधात्‌, तेभ्यश्च सुक्ोत्थितानां ग्रहणसम्भवात्‌ प्रायणकालविप्रकषं योश्च वासनो- 
चछेदकारणयोरभावेन सत्यां वासनायां स्मरणोपपत्तेः शाभ्दाथं सम्बन्धवेदश्यवहारानुच्छेदो युज्यते । महा- 
प्रलयस््वपय्यविण प्राणभृगमात्रवतीं प्रायणकालविपरकषो' च तत्र संस्कारमात्रोच्छेदहेतु स्तः, इति करतः 
सुषुप्तवतपवप्रबोधष्यवह्‌एरवदृत्तर ्रगनोघव्यकहार इति चोदयति ® स्यादेतत्‌ स्वापः इति ® । परिहरति 
@ नेष दोषः । सत्यपि व्थवहारोच्छेदिनि इति ® । अयमभिषन्धिः- न तावस्रायणकालविप्रकर्षो 
स्वंसंस्कारोच्छेदकौ, पूर्वाभ्यस्तस्मुत्यनुसन्धानाज्जातस्य हषं भयशोकसम्प्रतिपत्तेः । मनुष्यजन्मवासनानां 
चानेकजात्यन्तरसहश्न्यवहितानां पुनमंनुष्यजातिसं बतंकेन कमं णाऽभिव्यक्तथभावप्रसङ्गात्‌ । तस्माक्तिक- 
शधियाभपि यत्र सत्यपि प्रायणकालविप्रकर्षादो पर्ववासनानुवृत्तिः, तत्र केव कथा परमेहवरानुप्रहेण 
घर्म्ञानवे राग्य शवर्यातिक्षयसम्पन्ञान हिरण्यगभेप्रमूतीनां मह्‌ाधियाम्‌ । यया वा भा च मनुष्येभ्य भा च 


कभिस्यो क्ञानादोनामनुभूयते निकषं; । एवमा मनुष्येभ्य एवा च भगवतो हिरण्यगर्भाज्तानादनां 
हा निकषे 


भामती~ग्याद्या 
दोनों मे सभानरूप से रहता है, इसी समानता को लेकर स्वाप ओर प्रख्य का अभेद व्यवहूत 
आदहै। 
५ शङ्का -खण्ड प्रलय मे एक ही समय सभी प्राणियों की सुषुप्ति अवस्था नहीं आती, 
किन्तु कृ प्राणियों की सपुतति मे भो अन्य प्राणी जागते रहते है, उनसे ही सृपोत्थित प्राणी 
वेदों का ग्रहण कर सकते है, वासनाओं के नाशक कालका व्यवघानन होने के कारण 
स्कार भौर स्मरण की परम्परा विच्छिन्न नहीं होती, शब्दार्थं -सम्बन्धरूप वेद“व्यवहार का 
अनुच्छेद रह जाता है किन्तु महाप्रलय मे सभी प्राणियोंकराएकसाथप्रायणहो जाने के 
कारण संस्कार-मा्र का उच्छेद हौ जाता है, अतः प्रलय से पूवं जसी स्वाप्रबोध की धारा 
थी, वसी प्रय के पश्चात्‌ कयोकर सम्भव होगी ? भाष्य के शब्दो मे वही शङ्का है- स्यादेतत्‌ 


` स्वापे पुरुषान्तरव्यवहारानुच्छेदात्‌ । 


समाधान - उक्त शङ्का का परिहार करते हुए भाष्यकार कहते है--""नेष दोषः । 
सत्यपि सरव॑ब्यवहारोच्छेदिनि महाप्रलये परमेश्व रानुग्रहाद्‌ हिरण्यगर्भादीनां कत्पान्तरव्यवह्‌- 
रानु सन्धानोपपत्ते” । अभिप्राय यह्‌ हैकि प्रायण (मृत्यु) ओर काल का व्यवधान-ये 
दोनीश्तभस्त संस्कारों के उच्छेदक नहीं होते, अन्यथा योगसूत्रोक्त पूनः मनुष्यजाति-संव्तंक 
कर्म के द्वारा संस्कारो की अभिव्यक्ति बयोकर होगी ? जब कि निङृषट योनी के प्राणियों के 
मरण भौर प्रलय का ग्यधान रहने पर भी संस्कार अक्षुष्ण रहता है, तब ईश्वर के कपापात्र 
धमं, ज्ञान, वैराग्य ओर रेष्वयंरूप अतिशय ते युक्त हिरण्यगर्भादि महान्‌ आत्मारभो कौ बात 
ही कष्या ? अथवा श्रे मनुष्यो से लेकर कीट-पतङ्खादि ननिङ्ृषट प्राणियों में ज्ञान का निकषं 








देवताया विग्रहादिमस्वम्‌ ] हिन्दीसददितमामतीसंवलितम्‌ ४०९. 


ष्वेव हिरण्यगभेपर्यम्तेषु कषानेश्व्यायभिष्यक्तिरपि परेण परेण भूयसी भवतीरयेतच्छ - 
तिस्शरतिवादेष्वसशूदुश्रयमाणं न शक्यं नास्तोति वदितुम्‌ । ततश्चातीतकट्पाजुष्ठित- 
परकृष्टक्ानकमेणामोश्वराणों दिरण्यगमौदीनां वतैमानकट्पादौ प्रादुभंवतां परमेश्वरा- 
उ्दीतानां खसप्रतिबुद्धवत्कर्पान्तरब्यवहाराचुसंधानोपत्तिः। तथा च शृतिः-- 
“यो ब्रह्माणं विदधाति पूं थो वै वेदांश्च प्रहिणोति तस्मे । तं ह देवमार्मबुद्धिप्रकाशं 
मुमुश्चवँ शरणमहं रपद" ( शवे० ६।१८ ) इति । स्मरन्ति च शोनकादयः 'मघुच्छन्द्‌ः- 
भ्रध्तिभिच्छषिभिर्दाशतय्यो दष्टाः इति । प्रतिवेदं चेवमेव काण्डर््यावयः स्मयन्ते । 
अतिरण्यषिक्ठानपू्वेकमेव मन्त्रेणाजुष्टानं दशं यति- यो इ वा भविदितार्षयञ्छन्दोदघ. 
तंत्राह्मणेन मन्त्रेण याजयति वाध्यापयति वा स्थाणुं वच्छंति गतं ॑वा प्रतिपद्यते' 
( सवालु° परि० ) इत्युपक्रम्य "तस्मादेतानि मन्त्रे मन्त्रे विद्याद्‌ इति । प्राणिनां च 
छुलप्रा्तये धमो विधीयते । दुः खपरिदाराय चाघमेः प्रतिषिष्यते । द्टाधविकखदुः- 





भामती 
्कर्षोऽपि सम्भाव्यते । तथा च तदभिवदन्तो वेदस्मृतिवादाः प्रामाण्यमप्रत्यूहमहनुबते । एवं चान्न भवतां 


हिरण्यगर्भादीनां परभेदवरानुगृहीतानामुपपद्चते कदपाम्तरसम्बन्धिति खिलब्यवहारानुसन्धानमिति । 
सुगममन्यत्‌ । 

स्यादेतत्‌-- अस्तु कल्पान्तरग्यवहारानुसन्धानं तेषाम्यो तु पुष्टावन्य एव वेदाः, अन्य एव 
चेवामर्थाः, अन्य एव वर्णाधमाः । धर्माजच्चानर्योऽयंश्चाधर्मात्‌ । अन्थंश्चेप्तितोऽर्थश्चानीप्सितोऽपुवंत्वात्‌ 
सर्गस्य । तस्माल्कृतमत्र कल्पान्तरणव्यवहारानुसन्धानेन, अकिञ्चिष्करत्वात्‌ । तथा च पूर्व॑न्यवहारोज्छेवा- 
कछठभ्वायं सम्बन्धश्च वेदश्चानित्यौ प्रसज्येयातामित्यत आह ® प्राणिनां च सुखप्राक्षये इति ® । यथावस्तु- 
स्वभावसाम्यं हि सर्गः प्रवतंते, न तु स्वभावसामण्यं मन्यथयितुभरहंति । न हि जातु सुखं तत्वेन निहा- 
स्यते, दू+खं चोपादिस्स्यते । न च जातु धर्माधर्मयो, सामथ्यं विपर्ययो भवति, न हि मूपिपण्डात्‌ पटः, 


भामती-ग्याख्या 

{ स्यूनत्व ) देखा जाता है, वैसे ही मनुष्यों से लेकर भगवानु हिरण्यगभं तक उत्तरोत्तर ज्ञान 
का प्रकषं भी सम्भावित है, अतः श्रुति, स्मृति, इतिहास ओर पुराणो मे भसङृत्‌ श्रूयमाण 
उत्तरोत्तर ज्ञानादि का प्रकषं मानकर वेद-सम्प्रदाय का प्रामाण्य व्यवस्थित किया जा 
सकता है । 

शङ्का-मान लेते है कि कल्पान्तराधीत वेद का स्मरण हिरण्यगर्भादि को होता दै 
किम्तु इस वतंमान सृष्टि में वेद गौर उनके अथं अन्य हौ है, वर्णाश्रमादि भी भिन्न है, धमं से 
पाप घौर अधमं से पूण्य का प्रसव होता है। भाज दहिसादि अनथंभरूत कमं अभीष्ट गौर श्रौत- 
स्मातं कमंरूप उपादेय पदारथ भी अनिष्ट ओौर अनुपादेय माने जाते है । सृष्टि की विलक्षणता 
नितान्त प्रसिद्ध है । अतः कत्पान्तराधीत वेद का स्मरण यहा किस कामका? इसप्रकार 
पूरवंप्रचलिति व्यवहार का उच्छेद हो नाने से शब्दाथे-सम्बन्ध एवं वेद--दोनों अनित्य 
क्यो न होगे ? 

समाधान - उक्त शङ्का का निराकरण करते हुए भाष्यकार कहते ह कि “प्राणिनां 
सुखग्रापठये धर्मो विधीयते, दुःखपरिहाराय चाधमः प्रतिषिध्यते" । आशय यह है कि वस्तुओं 
के स्वभाव धौर सामर्थ्यं के अनुरूप ही सृष्ट प्रवृत्त होती है । वस्तु के स्वभाव ओर सामथ्यं 
का अस्यथाकरण कभी नहीं किया जा सकता, क्योकि सुख को सुखरूपेण त्याज्य भौर दुःख 
को दुशखरूपेण कभी उपादेय नहीं माना जा सकता । इसी प्रकार धमे भौर अधमं भी अपने 
स्वभाव नौर सामथ्यं के विपरीत नहीं किए जा सकते । क्या कभी मूृत्तिका-पिण्ड से पट ओर 

५२ 





४१० प्रहस शाङ्करभाष्यम्‌ [भ र्पा.३य्‌. ३० 


| विषयो च रागद्वेषौ भवतः, न विटक्षणविषयावित्यतो धमोघ्मफलभूतोस्तरा 
|| खष्टिरनिष्पद्यमाना पूर्वं खष्टिसदश्येव निष्पद्यते । स्खछतिश्च मवति - 
| | तेषां ये यानि कर्माणि धाक्खष्टथां प्रतिपेदिरे । 
तान्येव ते प्रपद्यन्ते सृज्यमानाः पुनः पुनः म.भा. शां. १२।८५) 
||| हिल्लादिस्े खदुक्षरे धमाधमोवृतारते । 
॥ | तद्भाविताः भ्रपद्यन्ते तस्मात्तत्तस्य रोचते ।' (म.भा. शां. २५।७) इति । 
||| प्रलीयमानमपि चेदं जगच्छक्स्यवशेषमेव प्रलीयते । शक्तिमृलमेव च प्रभवति; 
॥ || इतरथा.ऽऽकस्मिकत्वपरसङ्गात्‌ । न चानेकाकाराः शक्तयः शक्याः कट्पयि तुम्‌ । ततश्च 
|| विच्छिद्य विच्छिद्याप्युद्धवतां भूरादिलोकश्रवाहाणां+ देवतियंङ्मदष्यलक्षणानां च 
|| प्राणिनिकायप्रवादा्णा, वणाधमधर्मफरुष्यवस्थानां चानादौ संसारे नियतत्वमिन्द- 
|| यचिषयसंबन्वनियतत्ववलपत्येतव्यम्‌ । न दोन्द्रियविषयसंबन्धादेभ्यवहारस्य प्रतिसगे- 
| | मन्यथात्वं षष्टेन्द्रियविषयकरपं शक्यमुत्पेक्षितुम्‌ । अतश्च सवेकट्पानां तुल्यभ्यवहार- 
| | त्वात्करपाम्तरव्यवहारानुसंधानक्षमत्वाच्चेश्वराणां समाननामरूपा पव प्रतिसगं 
| विशेषाः प्रादुर्भवन्ति । समाननामरूपत्वाच्ाबृत्तावपि महासगेमहाप्रलयलक्षणायां 
| जगतो ऽभ्युपगम्यमानायां न कश्िच्छब्द्भरामाण्यादिविरोधः। समाननामरूपतां च 
| धतिस्खछती दशयतः - सूर्याचन्द्रमसौ धाता यथापूवेमकटपयत्‌। दिवं च पृथिवीं 
| चान्तरिक्चमथो स्वः, ( ऋऋ० सं० १०।१९०।३ ) ईति । यथा पूवस्मिन्कल्पे सूयोचन्द्रमः- 
| भ्रश्ति जगत्क्लष्त तथास्मिन्नपि करपे परमेश्वरो.ऽकरपयदित्यथेः। तथा “अश्वां 
| ||| अकामयत । अन्नादो देवानां स्यामिति । स पतमस्नये ङत्तिकाभ्यः पुरोडाशमष्टाकपाटं 
॥ निरवपत्‌" ( तै० ब्रा० ३।१।४।१) इति नक्षत्रे्िविधौ योऽन्निर्मिरवपदयस्प्े वा.ऽग्नय 
| निरषपत्तयोः समाननामरूपतां दशंयतीत्येवंजातीयका धतिरिहोदादतेभ्या । 


| भामती 
॥ घटश्च तन्तुभ्यो जायते । तथा सति वस्तुसामण्यं नियमाभावात्‌ सवं स्व॑स्माद्भूढेदिति पिपासुरपि दह्न- 
माहृत्य पिपासामुपशमवेत्‌ , शौतार्तो व। तोयमाहर्य क्लीतातिमिति । तेन सृष्टयन्तरेऽपि ब्रह्महत्यादिरन- 
॥ चंहितुरेवाथंहेतुश्च यागादिरि्यानुपूश्यं सिद्धम्‌ । 
। एवं च थ एव वेदा अस्मिन्‌ कषये त एव करपान्तरे त एव चेषामर्थास्ति एव च वर्गाधमाः; । 
वृ्टाधभ्यं सम्भवे तदवे धम्यंकल्पनमनुमानागमविरद्धम्‌ । 
आगमाइचेह भूयांसो भाष्यकारेण दिताः । 
ध्चुतिस्म॒तिपुराणास्यास्तद्टच(कोपोऽ्यथा भवेत्‌ ॥ 


. भामती-ग्पाख्या 
तन्तुभों से घट उत्पन्न होता है ? यदिहो जाय, तब वस्तुओं के सामथ्यं का कोद नियम नहीं 
रह्‌ जाता, फिर तो अग्नि से प्यास गौर हिम से ठिटुरन दुर होनी चाहिए । फलतः अन्य सृष्ियों 
के समान दही इस सृष्टिमे भी ब्रह्महत्यादि कमं अनथं के एवं अश्वमेधादि याग अथं के ही 
जनक होते ह- यह सिदढहोजाता है। जो वेद कत्पान्तर मे प्रचर्िति था, वही इस कत्प 
मेभीदहै,वेही उनके अथंभौरवे ही वर्णाश्रम है। दृष्ट पदार्थो की समानधमंता जब अदृष्ट 
पदार्थो मे बाधित नहीं, तब उनके वेधम्यं की कल्पना अनुमान भौर भागमादि प्रमाणो 


बाधित हो जाती है। (गोदो 
आगमाश्च भूरयांसो भाष्यकारेण दर्शिताः । 


श्रुतिस्मृतिपुराणाख्याः तद्रचाकोपोऽन्यथा भवेत्‌ ॥ 





न 


देवताया विग्र्ादिमश्वम्‌ ] दिन्दीसदिवममतींसंबलितम्‌ ७११ 
पि- 
कणि ऋषीणां नामधेयानि याश्च वेदेषु दष्टयः। 
शवेयंन्ते प्रसूतानां तान्येवेभ्यो ददात्यजः ॥ 
यथातंष्ठृतुलिङ्गानि नानारूपाणि पयेथे । 
द्यन्ते तानि तान्येव तथा भावा युगादिषु ॥ 
यथाभिमानिनोऽतीतास्तुल्यास्ते सप्रतेरिद । 
देवा देवेैरतीतैरदिं रूपैनामभिरेव च ।/ (वायुषु. ९।५७-६५) 
इत्येवंजातीयका द्रष्टव्या । ३० ॥ 
मध्वादिष्वसंमवादनधिकारं जमिनिः ॥ ३१ ॥ 
इह देवादौनामपि ब्रह्मवि्यायामस्त्यधिकार इति यत्परतिश्ातं तत्पयावत्यंते । 
देवादीनामनधिकारं जेमिनिराचार्यो मन्यते । कस्मात्‌ ? मध्वादिष्वसंभवात्‌ । ब्रह्म- 
विद्यायामधिकाराभ्युपगमे हि विद्यार्वाविशचेषान्मभ्वाविद्यास्वप्यधिकारोऽभ्युपगम्येत । 
न चेवं संभवति । कथम्‌ ? “असो वा आदित्यो देवमधु ( छा० ३।१।१ ) इत्यत्र मदुष्या 
आदित्यं मभ्वध्यासेनोपासीरन्‌ । देवादिषु ह्यपासकेष्वभ्युपगम्यमानेष्वादित्यः कमन्यमा- 
दित्यमुपासोत ? पुनश्चादित्यभ्यपाश्च्यण पञ्च रोहितादीन्यग्तान्युपक्रम्य वसवो ख्द्रा 
भामिती 
तस्मात्‌ सुष्ठक्तं ® समाननामरूपत्वाञ्चावृत्तावपि विरोध इति ® । "अग्निर्वा अकामयत' इति 
भाविनों वृत्तिमाधित्य यजमान एवाग्निरच्यते । नह्य्नेदे वतान्तरमग्निरस्ति ॥ ३० ॥ 
बह्मविद्यास्वधिकारं देवर्षोणां ब्रुवाण, प्रष्टव्यो जायते- कि सर्वासु ब्रह्मविद्यास्वविजेषेण सर्वेषां कवा 
कासुचिदेव केषाच्चित्‌ ? यद्यविक्ेषेण सर्वासु, ततो मध्वादिविद्यास्वसम्भवः । ® कथम्‌ ! असो बाऽऽदित्यो 
देव्मध्वितयत्र हि मनुष्या आदित्यं मध्वध्यासेनोपासोरन्‌ ® । उपास्योषासकभावो हि भेदाषिष्यानो न 
स्वात्मन्यादित्यकष्य देवतायाः सम्भवति । न बादत्यान्तरमस्ति । प्राचामादित्यानामस्मिन्‌ कत्वे क्षोणाधि- 
कारत्वात्‌ । ® पनश्चादित्यब्यपाश्चयाणि पज्च रोहितादीन्युपक्रस्य इति ® । अयमथं :-- भसौ वा आदित्यो 


भामतो-~ग्याङ्या 
यह जो कहा गया है कि “अग्निर्वा अकामयत ।'” यहां अग्नि देवेता के उस भावी जन्म 
को ष्यानमे रख कर कहा गया है कि जब अग्नि देवता अपने भावी जन्म में अन्निनामका 
यजमान बनता दै, तब वह्‌ उक्त कामना एवं कामना के अनुरूप कमं करता है, जिसमे देवता 
उस यजमान से भिन्न होता हुआ भी अम्ति नामवालाही होता दहै। ३०॥। 
जो वादी ब्रह्मविद्या में देवताओं भौर ऋषियों को अधिकार प्रदान कर रहा है, उसचे 
यह पृष्ठा जाना चाहिए कि क्या सभो प्रकार की ब्रह्य-विद्याभों मे सभीको अधिकार है? 
अयवा किसी ब्रहा-विद्यामे ही किसी कोटी अधिकार है! यदि सभीमें सभीको अधिकार 
है, तब मध्वादि-विद्याभों मे असम्भव हो जाता दहै, क्योकि “भसौ वा आदित्यो देवमधु” 
( छां. ३।१।१ ) यहाँ मनुष्य तो आदित्य देवता कौ मधु-बुद्धि से उपासना कर सकता है, किन्तु 
स्वयं भादित्य देवता किस अन्य आदित्य की उपासना करेगा ? उपास्योपासकभाव सदव 
उपास्य ओर उपासक के भेद की अपेक्षा करता दहै, भतः आदित्य देवता ही उपासक भौर 
वही उपास्य क्योकर होगा ? उपास्थभूत आदित्य से भिन्न ओर कोई आदित्य देवता है ही 
नहीं । पूवं कल्प के जो आदित्यादि देवता इस समय मनुष्यरूप में है, वे देवतारूपता का 
अधिकारे खो बैठे है, वे देवता ही नहीं माने जा सकते । 
““पुनश्चादित्यग्यपाश्रयाणि पञ्च रोहितादीन्यमूतान्युपक्रम्य'"--इत्यादि भाष्य ग्रष्य 





४१२ ब्रद्यसुत्रशाङ्करभाभ्यम्‌ [म.शपा.३य्‌. ३१ 


भादित्या मर्तः साध्याश्च पञ्च देवगणाः क्रमेण तत्तदस्तसुपजोवन्तोस्युपदिश्य “स य 
भवत्या अव 


भामती 
देवमध्विति देवानां भोदनाग्मध्विव मधु । श्नामरमधुसाङूप्यमाहास्य श्रुतिः । "तस्य मधुनो धौरेव 
तिरश्चीनवंशः । अन्तरिक्षं मध्वपुपः' । भादित्यस्य हि मधुनोऽपुषः पटलमन्तरिक्षमाकाशं तत्रावस्थानात्‌ । 
धानि च सोमाज्यपयःप्रमृतीन्यग्नौ हूयन्ते तान्यादिरयरष्मिभिरग्निसं वलिते रत्पन्नपाकान्यमृती भावमापल्ला- 
न्यादित्यमण्डलम्‌ङ मन्त्रमधुपेनोयन्ते । यथा हि छमराः पुष्पेभ्य आहत्य भकरण्दं स्वस्थानमानयन््यव 
मृङमन्त्रघ्मराः प्रयोगकमवेता्स्मारणादिभिकऋग्बेदबिहितेभ्यः कर्मकुसुमेभ्य आहत्य तत्तिष्पभ्नमकरन्व- 
मादित्यमण्डलं लोहिताभिरस्य प्राचोनरश्िमिनाडोभिरानयन्ति, तदमृतं वसव उपजीवन्ति । अथास्यादित्य- 
मधुनो दक्षिणाभिः ररिमनाडोभिः शुक्लाभियंजुरवेदविहितक्कुसुमेभ्य आहृत्याग्नो हतं सोमादि पूवंबद- 
मृतभावम।पन्नं यजुवेदमन्त्र्ञमरा आदिस्यमण्डलमानयम्ति, तदेतदमृतं शद्रा उपजीवन्ति । तथास्यादि- 
त्यमधुन प्रतीचीभी रहिमनाडीभिः कृष्णाभिः; सामवेदविहितकमंकुसुमेभ्य आहस्याग्नौ हतं सोमावि 
ूर्वबदमृतभावमापन्नं साममन्रस्तोत्र्नमरा _ आदित्यमण्डलमानयन्ति, तदमृतमादित्या उपजीवन्ति । 
अथास्यादिष्यभधुन  उवोचीभिरतिङृष्णानिः र िमनाडीभिरथवं ेदविहितेभ्यः कर्मक्ुसुमेभ्य 
आहृव्याग्नौ हृतं सोमादिपुवं बदमृतभावमापन्नमयर्वाङ्जिरसमन्त्र्चमरा, तथाश्वमेधवाचः स्तोम- 
कंङुसुर्मादतिहासपुराणमन्तर मरा भआदित्यमण्डलमानयन्ति । अश्वमेधे वाधःस्तोमे च पारिष्लवं 
शं सन्तीति भवणादितिहासपुराणमन्त्राणामप्यस्ति प्रयोगः । तदमतं मरत उपजीवन्ति । अथास्य 
या भादिस्यमधुन ऊर्वी ररिमनाइयो गोध्यास्ताभिरुपासनन्चमराः अरणवकुसुमादाहुत्यादित्यमण्डल- 


भामती~ग्थाङ्या गे 
का भाशय यह्‌ है कि “भसौ वादित्यो देवमधु"--इस वाक्य के द्वारा आदित्य को देवतां 


कामधु इस लिए कहागयादहै कि वह्‌ देवताओं कै मोदक्ाहैतु दहै, जसा कि इस वाक्य का 
भाष्य करते हुए भाष्यकार ने कहा है--' देवानां मोदनान्मघ्विव भवु असौ आदित्य 
( छां. पृ. १३२ ) । भ्रामर [ भ्रमर अर्थात्‌ मधु-मविखयों के बनाए गए शहद ] की . समानता 
श्रुति ने दिखाई है- तस्य मधुनो द्यौरेव तिरश्चीनवंशः, अन्तरिक्षं मध्वपूप” । अर्थात्‌ जसे 
किसी तिरे वांसादि के सहारे मधु-मव्खियां अपक्त शहद का छत्ता लगाती है, ेसे स्वगंरूप 
तिरे बास मे छगा हृभा यह अन्तरिक्ष ( आकाश ) मघु का अपूप ( छत्ता ) भौर उसमे 
अवस्थित आदित्य शहद है । जितने भी सोम-रस, आज्य ( घृत ) ओर दुग्धादि हवि द्रव्य 
अग्नि मे आहूत होते है, वे अमूृतकूप से परिणत होकर रष्मिरूपी मधुपो ( मधु-सच्चय करने 
वाली भविखथों ) के द्वारा भदित्य-क्ष्ल मे पटहुंचाए जते हैँ । जसे शहद की मक्खिथां फूलों 
ते मकरन्द ( पष्प-रस ) लाकर शहद के छते मे सन्चित करती है, वसे ही ऋचारूपी मक्खि्यां 
कमं रूपी पुष्पो से कमं-फलरूप अमृत लाकर आदित्य-मण्डल मे सच्ित करती है । मन्त्रो का 
लक्षण किया जाता है -"्रयोगसमवेताथंस्मारकाः मन्ताः'', अतः कमं के प्रयोग ( अनुष्ठान ) 
म विनियुक्त आदित्यादि देवताओं का मन्त्र हौ स्मरण दिलते है, [ ज॑सा कि भाष्यकारने 
कहा है “मन्त्रस्य हि एतत्‌ प्रयोजनं यत्‌ स्मारथति क्रियां साधनं वा” ( शाबर. पृ. 
१४१८ ) ] । आदित्छ-पषण्डल की (१) पूवं दिशा मे अवस्थित छाल रश्मयो के दारा सच्ित 
अमृत का उपभोग वभुसंज्ञक देवगण, (२) दक्षिण दिशाकी श्वेत किरणो के दारा आनीत 
यजुर्वेदीय कमे-फलरूप अमृत का उपभोग रद्रगण, (३) पश्चिम दिशा कौ ष्ण किरणों के 
द्वारा आहूत सामवेदीय कर्मो के फलरूप अमृत का सेवन भआदित्यगण एवं (४) उत्तर दिशा 
की अत्यन्त कृष्ण ररिमियों के दवारा भानीत अधवंवेदीय कमं के फलरूप¶ अमृत एवं इतिहास 
पुराणादिरूप रश्मयो के द्वारा आनीत अश्वमेव भौर वाचस्तोमसंज्ञक कर्मो के फलरूप अमृत 
का आसेवन मश्द्गण करते हँ । अश्वमेध ओर वाचःस्तोम नाम के एकाह्‌ क्रतु मे “पारिष्लवं 

















देवलाया विग्रहादिमस्वम्‌ } दिम्दीसद्दिवमामतोसंवलितम्‌ ७१६ 
पतदेवमथरतं बेद वसूनामेवेको भूत्वा$ग्निनेव मुखेनेतदेवागूृतं ५ तृण्यति' इत्यादिना 
वस्वाच्पज्ञोब्याभ्यगछृतानि ` विज्ञानतां वस्वादिमदिमभराति दशयति । वस्वादयस्तु 
कानन्यान्वस्वादीनश्चतोपजीविनो विजानीयुः १ कं वाऽन्यं वस्वादिमदहिमानं परण्सेयुः १ 
तथा अग्निः पादो वायुः पाद्‌ आदित्यः पादो दिशः पाद्‌ ( छा० ३।१८।२ ), "वायुवाव 
संवर्गः, (छा० ४।३।१) “भादिस्यो ब्रहत्यादे शः, ( छा० ३।११।१ ) इत्यादिषु देवतात्मो- 
पासनेषु न तेषामेव देवतात्मनामधिकारः संभवति । तथाः इमावेव गोतममरद्वाजो 
चायमेव गोतमोऽयं भरद्वाजः ( चू० २।२।४) इत्यादिष्डृषिसबन्धेषूपासनेषु न तेषामे- 
घर्षीणामधिकारः संभवति ॥ ३१ ॥ 
कुतश्च देवादीनामनधिकारः ? 


भामती 
मानयन्ति, तदमृतमुपजीवन्ति साध्याः । ता एता आदित्यष्यवाभयाः प्न रोहितादयो रिमनाडच्च 
ऋगादि सम्बद्धाः करमेणोपविष्येति योजना । एतदेवामृतं वृ्टवोपलभ्य यथास्वं समस्ते: करणे शस्तेन. 
इश्दरियसाकल्यवीर््याघ्नाद्यान्यमृतं तदुषलभ्यादित्ये तुष्यन्ति । तेन॒ खलत्व्धतेन देवानां वस्वादीनां मोदने 
विदधदादिस्यो मधुः । एतदुक्तं भवति-- न केवलमुपास्योपासकभाव एकस्मिन्‌ विर्यते, अपितु लातृक्ेय- 
भावश्च प्राप्यप्रापकभावश्चेति । ® तथाग्निः पाद; इति ® । अधिदेवतं खलत्वाकादो ब्रह्मदु्टिविानार्थं 
मुक्तम्‌ । आकाशस्य हि सर्वगतत्वं रूप।दिहीनस्वं च ब्रह्मणा सारूप्यं , तस्य चेतस्याकाशस्य ब्रह्मणश्च- 
त्वारः पादा अग्न्यादयोऽग्निः षाद इत्यादिना दशिता: । यथा हि गोः पादा न गवा वियुज्यन्ते, एवम. 
ग्यादयोऽपि नाकाक्ञेन सवंगतेनेस्याकाश्ञस्य पादास्तदेवभमाकाक्षस्य चतुष्पदो ब्रह्मबुष्टि विधाय स्वरूपेण वायुं 
संबगंगुणकमुपास्यं विधातुं भहीकरोति । ® वायुर्वाव संवगः ® तथा स्वसूपेणेवादित्यं भरह्ावृष्टघोपास्यं 
विधातुं महीकरीति ® आदित्यो ब्रहोत्यावेज्ञः ® उपदेशः । अतिरोहितायं मन्यत्‌ ।। ३१ ॥ 
त. ` भामती-ग्याख्या 

शंसन्ति" का विधान किया गया है, अर्थात्‌ जब तक उस कमं का समय पूरान हौ, तब तक 
वेद, पुराण घमंशास्त्र ओर इतिहासादि जो भी कण्ठस्थ हो निरन्तर पारिप्ठव ( अग्यवस्थित ) 
रूप से बोलते रहना चाहिए । इस प्रकार कर्मानुष्ठान-काल में वे्द-मन्तरो के समान इतिहास 
ओौर पुराणादि कै वाक्य भी विनियुक्त है । आदित्यरूप मधु की गोप्य ऊध्वंगामी र्यो 
के द्वारा जो प्रणवरूपी एूलो से जो अमृत लाया जाता दै, उसका साध्यगण उपभोग करते हँ । 
इस प्रकार आदित्य की पाँच प्रकार की ऋगादि-सम्बन्ित रश्मयो के द्वारा भानीत अमृत 
वसु आदि देवगणो को मुदित करता है, अतः अमृत के आधारभूत आदित्य गोलक को देव- 
मधु कहा जाना सर्वथा उचित है । कहने का अभिप्राय यह है कि केवल उपास्य-उपासकभाव 
ही एक तत्तव मे विरुद नहीं होता, [ अपितु ज्ञातू-ज्ञेयभाव भौर प्राप्य-प्रापकभाव भी विरुद्ध 
होता है 1 अर्थात्‌ भादित्य-मण्डक, मे वसु आदि देवताओं के दवारा जो मधघुरूपता का ध्यान 
किया जाता है, उसका फल बताया गया है वसु आदि देवताों के स्वरूप की प्राति, किन्तु 
वसु आदि देवता ही उपासक ओर उपास्य एवं प्रापक गौर प्राप्य नहीं हो सक्ते ] । | 

उसी प्रकार अग्नि, वायु, आदित्य भौर दिशा मे आकाशहूप ब्रह्य के पादो की भावना 
का इस लिए ष्यान विहितदहैकि जसे गौके पादगौसे बाहर नहींहोते, वसे ही अगिन 
आदि पदार्थं भी आकाश से बाहर नहीं । वायु में संवगंरूपता की ओौर आदित्य मे ब्रह्मकी 
भावना का उपदेश किया गया है । यहाँ भी उन्हीं उपास्यभ्रूत देवताओं को अधिकार कयोकर 
होगा ? “इमावेव गोतमभरद्वाजौ अयमेव गोतमोऽयं भरद्वाजः” ( बृह्‌. उ. २।२।४) यह पर 


_ दोकणं, दो नेत्र, दो नासिका भौरणैक वाणी-इन सात इन्द्रियो मे सप्त ऋषियों का 





४१४ ब्ह्मसुत्रशाङ्रभाष्यम्‌ [अ.१षपा.३य्‌. ३२ 


उयोतिषि मावा ॥ ३२॥ 
यदिदं ज्योतिमेण्डलं चस्थानमदहोरात्राभ्यां बम्ध्रमज़गदवभासयति, तस्मिन्नादि- 
त्यादयो देवतावचनाः शब्दाः पयुरयन्ते। लोकम्रसिद्धेवाकष्यशेषप्रसिद्धेश्च । न च 
उणोतिर्मण्डलस्य हृदयादिना चिग्रहेण चेतनतयाऽधित्वादिना वा योगोऽवगन्तु शाक्यते, 
सृवादिवदचेतनत्वावगमात््‌ । शपतेनाग्न्यादयो व्याख्याता; । स्यदेततच ,- 


भामती 

॥ यद्युच्येत नाविक्षेषेण सर्वेषां देवर्षोणां सर्वसु ब्रहुाविद्यास्वधिकारः किन्तु यथासम्भवमिति । तत्रेदम्‌. 
| तिष्ठते ऽयोतिषि भावाच्च लोकिकौ ह्यादित्थादिशब्दप्रयोगप्रत्ययौ ज्योतिंण्डलादिषु दृष्टौ न चेतेषामस्ति 
| चेतम्णं, नह्येतेषु देवदत्तादिवत्तवनुरूपा दुष्यन्ते चेष्टाः । ®स्यादेतम्मन््रा्थं बादेतिहासपुराणलोकेभ्य इति ® । 
| तत्र जगुभ्माते दक्षिणमिन्रहस्तमिति च, काशिरिन््र इदिति च । काशि ष्टिः । तथा तुविग्रीवो वपोदरः 
| सुबाहुरन्धसो मदे । इन्द्रो वृत्राणि जिध्नते' इति विग्रहत्वं देवताया मन्तरा्थवादा अभिवदन्ति । तथा 
| | हविर्भोजनं देवताया दश्ंयन्ति । अद्धीन्द्र पिब च प्रस्थितस्येत्यादयः । तथेद्यनाम्‌-- "इन्द्रो दिव इत्र ई 
| पृथिभ्या इन्द्रो अपामिन्द्र इत्पवंतानाम्‌ । इन्द्रो वृधाम्‌ इन्द्र॒ इन्मेधिराणामिन्रः क्षमे योगे हन्य इचः 
| इति । तथा 'ईश्ञानमस्य जगतः स्वदुंशमीशानमिन्र तस्थुष' इति । तथा बरिवसितारं प्रति देबतायाः 
। 





भामती-व्याङ्या ` 

ध्यान विहित है । इस ऋषि-सम्बन्धी उपासना मे उन्हीं ऋषियों को अधिकार कंसेहो 
सकेगा ? । ३१॥ 
| (सामान्यतः सभो देवताभों भौर सभी ऋषियों को सभी प्रकार की ब्रह्म-विद्याबों में 
| अधिकार नही, किन्तु यथासम्भव उपास्य ओर उपासक का जहौ मेद है, वहाँ ही अधिकार 
| दिया जा सकत। है-- “ज्योतिषि भावाच्च" । अर्थात्‌ प्रत्यक्षतः अनुभ्रूयमान ज्योतिेण्डल 
| को हौ आदित्य नाम से अभिहित किया जाता है, आदित्य" शब्द से जनित प्रतीति भी उसी 
|| लौकिक ज्योतिमंण्डल को ही विषय करती है किन्तु यह्‌ ज्योतिर्मण्डल चेतन नहीं जडमात्र | 
| है । इसमे देवदत्तादि के समान किसी प्रकार की चेश नहीं पाई जाती । यहु किसी प्रकार 

का शारीरिक या मानसिक कमं नहीं कर सकता । 

शङ्का- मस्त्र, अथंवाद, इतिहास, पुराण भौर रोक-प्रसिद्धि के द्वारा देवताभों में 

विग्रहुवत्तव नौर चेतस्यादि का प्रतिपादन किया गया है, जेसे कि “जगुभ्माते दक्षिणमिन्- 

हस्तम्‌" ( ऋ. सं. १०।४७।१ ) अर्थात्‌ हे इन्द्र ! हमने आपका दक्षिण हाथ पकड़ा है । ' इमे 

चिदिन्द्र रोदसी भपारे यत्‌ संगुम्णा मघवन्‌ काशिरित्‌ ते" ( ऋ. सं. ३।३०।५ ) अर्थात्‌ ह 

मघवन्‌ ! तु यदिइनद्यु भोर पृथिवीको पकडतादहै, तबयेतेरीमुद्ीमे समा जतिदहै। 

““तुविग्रीवो वपोदरः सुबाहुरन्धसो मदे । इनदरो वृत्राणि जिघ्नते” ( ऋ. सं. ८।१७।८ ) अर्थात्‌ 

स्थृर ग्रीवा, मोटे पेट भौर विशाल बाहुवाले इन्द्र ने सोमरस से मद-मत्त होकर वुत्रासुर का 
| बध कर डउाला। ये मन्त्र देवताओंके विग्रहुका प्रतिपादन करतेदहै। हवि का भक्षण 
ं भी वे कहते ह--.'अद्धीद्ध । पिव च प्रस्थितस्य ( ऋ. सं. १०।११६।७ ) अर्थात्‌ हे इन्द्र 
| प्रस्थित ( यजमान कै द्वारा प्रदत्त) सोमरस का पान करो। देवताभों का रेश्वयं भी 
प्रतिपादित है-““इन्द्रो दिव इन्द्र ईशे पृथिव्या इन्द्रो अपामिन्द्र इत्‌ पवंतानाम्‌ । इन्द्रो 
वृधामिच् इन्मेधिराणामिन्द्रः क्षेमे योगे हग्य इन्द्रः ॥“ ( ऋ. सं. १०।८९।१० ) । अर्थात्‌ 
इष्र स्वगं, पाताल, वृधा ( स्थावर ) मेधिर ( जङ्गम ) के योग-क्षेम में समथं है, अतः इन्द्र 
हवि-सम्पित करने के योग्य है। इसी “ईशानमस्य जगतः स्वहंशमीशानमिन्द्र तस्थुषः" 
( ऋ. सं. ७।३२।२२ ) । अर्थात्‌ है इनदर ! आप इस स्थावर मौर जङ्गम जगत्‌ के शासके भौर 


न ककन क १ त । *^ "न चः 
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मन्तरार्थेवादेतिहासपुराणलोकेभ्यो देवादीनां विग्रहवत्वाद्यवगमादयमदोष इति, 
नेत्युच्यते, नहि तावल्लोको नाम किचितस्वतभ्बं प्रमाणमस्ति । भरत्यक्षादिभ्य पव 
शविचारितविशेषेभ्यः प्रमाणेभ्यः प्रसिद्धचन्नर्थो लोकात्परसिध्यतीत्युच्यते । 


न चान्न परत्यक्चादीनामन्यतमं प्रमाणमस्ति । इतिहासपुराणमपि पोरषेयत्वास्प्माणर 


भामती 
प्रसादं प्रसन्नायाश्च फलदानं दशंपति आहृतिभिरेव देवान्‌ हृतादः प्रीणाति तस्मे प्रीता इषमूजं च यच्छन्ति" 


इति । "तुक्च एवेनमिन्द्रः प्रजया पश्ुभिस्तपंयति' इति च । घमंक्षास््रकारा अषप्याहुः- 
ते तृक्ास्त्प॑यन््येनं सवं कामफलेः शुभेः । इति । | 

पुराणवचांसि च भूयांसि देवताविग्रहादिषन्चकप्रपञ्चमाचकते । लोकिका अपि देवताविग्रहादि- 
पञ्चकं स्मरन्ति चोपचरन्ति च । तथाहि - यमं दण्डहस्तमालिखन्ति, वरणं पाश्ञहस्तम्‌ , इन्व्रं वज्रहु- 
स्तम्‌ । कथयन्ति च देवता हविर्भुज इति । तथेशनामिमामाहुः-- देव प्रामो ठेवक्षेत्रमिति । तथास्याः 
प्रषादं च प्रसन्नायाश्च फल्वानमाहुः ~-प्रसन्नोऽस्य पश्युपतिः पुत्रोऽस्य जातः । प्रसन्नोऽस्य धनदो धनमनेन 
छम्धमिति । तदेतत्‌ पूवं पक्षी दूषयति ® नेत्युच्यते । न हि तावल्लोको नाम इति ®। न खलु 
भ्रस्यक्षादिव्यतिरिक्तो लोको नाम प्रमाणान्तरमस्ति, किन्तु प्रत्यक्षादिमूला लोकप्रसिद्धिः सत्यतामशनुते, 
तदभावे स्वन्धपरम्पराबन्मृलाभावाद्विष्लवते । न चात्र विग्रहादौ प्रत्यक्षादीनामन्यतममस्ति प्रमाणम्‌ । न 
चेतिहासादिमृर भवितुमहंति तस्यापि पौरषेयत्वेन प्रत्यक्षाधपेक्षणात्‌ । प्रत्यक्षादीनां चात्राभावादित्याहू 


® इतिहासपुरानमपि इति ® । ननूक्तं मन्त्रार्थं वादेभ्यो विग्रहादिपन्चकप्रसिद्धिरित्यत आह ® अथवादा 


भामती-ग्याख्या 

स्वरंश ( दिव्य दष्टि-सम्पन्न ) है, हम आप की स्तुति करते हैँ । यह मन्त्र भी देवताभों के 
एेश्वयं का प्रकाशक है । देवता अपने उपासक पर प्रसन्न हो वरप्रदान करता है-“आहूति- 
भिरेव देवान्‌ हृतादः प्रीणाति तस्मं प्रीता इषमूर्जं च यच्छन्ति” ( ते. सं. ५।४।४१ ) अर्थात्‌ 
देवतागण यजमान पर प्रसन्न होकर उसको अन्न ओर बल प्रदान करते हं। इसी प्रकार 
“तुप् एवैनमिन्द्र प्रजया पशुभिस्तपंयति"--यह मन्त्र भी तृष्ति आदि का अभिधायक है । 

घमंशस्तरो मे भी कहा है- “ते त्प्ताः तपंयन्त्येनं सवेंकामफलैः शुभः” । पुराणो में तो 
देवताओं के वि ग्रहादि-पन्चक पर पुष्कल प्रकाश डला गयाहै। [(१) विग्रह ( शरीर), 
(२) हविभंक्षण, (३) एेश्वयं, (४) प्रसन्नता गौर (५) फल-दातृत्व-ये देवता के विग्रहादि- 
पञ्चक कटे जाते है ] । लौकिक-व्यवहार मे भी देवताओं को विग्रहादि से युक्त ही माना जाता 
है, जैसे कि यमराज का चित्र लोग बनाते है-एक विकराल पुरूष खि फाड़ खड़ा है, "उसके 
एक हाथ में सुदृढ मोटा दण्ड है । वरुण देवता के हाथ में पाश, इन्दर के हाथ में व्र दिलाया 
जाता है । लोग कहते भी है कि देवगण हवि का भक्षण करते है । देवता कै प्रभुत्व का वणन 
करते है -"देवग्रामोऽयम्‌", 'देवक्षेत्रमिदम्‌" 1 इसी प्रकार देवता की प्रसन्नता भौर फल-दातृता 
का बलान भी किया जाता है--्रसन्नोऽस्य पशुपतिः", "पुत्रोऽस्य जातः" । प्रसन्नोऽस्य धनदः, 


नमनेन रन्धम्‌' । 
१ पवंपक्षी कथित पक्ष पर दोषाभिधान करता है--'नेव्युच्यते, न हि तावल्लोको नाम 


किञ्चित्‌ स्वतन्त्र प्रमाणमस्ति” । आशय यह है कि प्रत्यक्षादि प्रमाणोके भाधार पर ही 
टिकी लोक-प्रसिद्धि यथाथं मानी जाती है, स्वतन्त्र नहीं । जिस लोक-प्रसिद्धि मे प्रत्यक्षादि 
का ब नहीं होता, वह एक अन्ध-परम्परामात्र रहं जाती है, इतर प्रमाणो कै द्वारा वह्‌ 
विप्लुत ( बाधित ) हो जाती है । देवता के विग्रहादि मे प्रत्यक्षादि प्रमाण सम्भावित नहीं। 
इतिहासादि को भी देव-विग्रहादि का साधक नहीं मान सकते, क्योकि इतिहासादि ग्रन्थ 
पुरुष-रचित होने के करण प्रत्यक्षादि-सपिक्ष ही होति ह भौर विग्रहादि मे प्रत्यक्षादि का 
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न्तरं मूलमाकाङष्छति । अथवादा अपि विधिनेकवाक्यत्वारस्तुत्यथ; सन्तो न पाथेग- 
श्येन दवादीनां विग्रदादिखद्धावे कारणभावं प्रति पयन्ते । मन्त्रा अपि धुत्थादिविनि- 
युक्ताः भयोगखमवायिनोऽभिधानार्था न कस्यचिदथस्य प्रमाणमित्याचक्षते । तस्माद्‌- 
भामती 
करि इति & । विष्यदृदेहोनेकवाश्यतामायद्चमाना अर्थवादा विषिविषयप्राक्स्स्यलक्षणापरा न स्वाथे 
रमाणं भवितुमहन्ति । "यत्यरः शाब्दः स ॒शब्दाथं' इति हि शाग्दन्यायविदः, प्रमाणान्तरेण तु यत्र 
स्वार्थोऽपि समष्यंते यथा वायोः केपिष्टत्वम्‌ । तत्र प्रमाणान्तरवश्ात्सोऽभ्युपेयते न तु शम्बसामर््यात्‌ । 
थत्रतु न प्रमाणान्तरमस्ति यथा विग्रहादिषञ्चके सोऽथंः शब्दादेवावगन्तन्यः । अतस्परशच शम्यो न 
तदवगमयितुमलमिति तदवगमायास्य तत्रापि तात्पर्यं मभ्युपेतभ्यम्‌ । न चेक वाक्यमुभयपरं भवतीति, 
बाक्यं भिद्येत । न च सम्भवत्येकवाक्यत्वे वाक्यभेदो युज्यते । तस्मासप्रमाणान्तरानधिगताविग्रहादिमत्ता- 
इन्यपराण्छब्वादवगन्तष्येति मनोरथमात्रमित्यथंः । मन्त्राश्च त्रीह्यादिवज्छु व्यादिभिस्तत्र तन्न॒ विनियुभ्य- 
मानाः प्रमाण मावाननुपरवे ्िनः कथमुपयुण्यन्तां तेषु तेषु कस्विस्यपक्षायां दृष्टे प्रकारे सम्भवति नावृष्ट- 


भामती-~ग्पाख्या 
अभाव है, यही कहा जाता है-“हतिहासपुराणमपि पौर्षेयत्द्रात्‌ प्रमाणान्तरं मृलमाका- 
क्षति" । यह जो कटा गया कि मन्त्र ओर अ्थंवाद वाक्यों के द्वारा विग्रहादि-पञ्चक अवगत 
होता है, उसका खण्डन किया जाता है-"अथंवादा अपि विधिनैकवाक्यत्वात्‌ स्तुत्यर्था" । 
महरि जैमिनि ने अथंवादवावयों के स्वतन्त्र प्रामाण्य का निराकरण करते हुए कहा दै- 
“विधिना त्वेकवाक्यत्वात्‌ स्तुत्यर्थेन विधीनां स्युः" ( जे सू. १।२।ऽ ) अर्थात्‌ विधि-वाक्य 
के साथ एकवाक्यतापन्न होकर अथंवाद वाक्य विधेय की प्रशंसा भौर निषेध्य पदाथं की 
निन्दामात्र मे पयंवसित होति है, स्वाभिषेय अथं में प्रमाण ही नहीं होते, क्योकि सवं-सम्मत 
ष्याय है कि “यत्यरः शब्दः, स॒ शब्दार्थः" । र्थात्‌ जिस ॒पदाथं मे जिस शब्द का तात्ययं 
अवसित होता है, वह शब्द उसी अथं का अभिधान किया करता है, भव्य अथं का नहीं । 
यदि भन्य अथं किसी प्रमाणान्तर से समर्थित होता है, तब वह्‌ प्रमाणान्तर ही उस भरथं मे 
घ्रमाण माना जाता है, अथंवाद वाक्य नही, जेसे “वायवे क्षेपिष्ठा देवता” ( तै. सं. २।१।१) 
इस अथंवाद वाक के द्वारा ध्वनित वायु का शीध्गामित्व प्रत्यक्ष प्रमाण से समर्थित है, 
अतः प्रत्यक्ष प्रमाणदही उस अथं मे प्रमाण माना जाता है, अर्थवाद वाक्य नहीं । किन्तु 
अथंवाद के द्वारा ध्वनित जिस विग्रहादि-पञ्चकरूप अथं में कोई प्रमाणान्तर भी नहीं, वहु 
अर्थं केवल अथंवाद-वाक्य से प्रमाणित हो सकता था । जब कि अ्थेवाद वाक्य का उसमे तात्पयं 
हौ नहीं, तब वह. उससे प्रमाणित बर्योकर होगा । एक ही अथंवाद वाक्य विधेया्थं की प्रशंसा 
भनी करे ओर विग्रहादि.पञ्चक का प्रतिपादन भी-एेषा मानने पर वाक्य-मेद हो जाता है- 
“अर्थभेदाद्‌ वाक्यभेदः" ( शाबर, पृ. ७८६ ) । वाक्य-मेद एकं एता दोष है, जिसे यथासम्भव 
नहीं होने देना चाहिए--“सम्भवत्येकवाक्यत्वे वाक्यभेदश्च नेष्यते" ( एलो. वा. पृ. १३५) । 
फलतः देवता मेँ विग्रहादिमत्ता अन्थाथंपरक अर्थवाद वाक्य से प्रमाणित होगी-यह्‌ मनोरथ 


च सौ प्रकार मन्त्र वाक्यभी विग्रहादि को प्रमाणित नहीं कर सकते, नर्योकि. वे स्वयं 
शति, लिङ्गादि प्रमाणो के दवारा वैसे ही किसी अथ मे विनियुक्त होते है, जसे “श्रीहिभियं- 
जेत'*- यहाँ तृतीया विभक्तिरूप श्रुति के द्वारा ब्रीहि का याग मे विनियोग होता है । वे किसी 
थं से प्रमाण ही नहीं माने जाते । “मन्त्राः कमसु कथं विनियुज्यन्ताम्‌'--इस प्रकार की 
कमर्याकांक्षा में इ प्रकार सम्भव होने पर भदृष्ट-कल्पना उचितं नहीं होती। दुक श्कार तो 











देवादेक्ौने ऽधिकारः ] दिन्दीसदितभामतीसंवलितम्‌ ७१७ 


भवो देवादीनामधिकारस्य ।। ३२ ॥ 
भावं तु बादरायणोऽस्ति ह ॥ ३३॥ 

तुशब्दः पू्ेपक्षं व्यावतेयति । बादरायणस्त्वाचार्यो भावमधिकारस्य देवादी- 
नामपि मन्यते । यपि मभ्वादिवि्याखु देवतादिब्यामिश्रास्वसंभवोऽधिकारस्य, तथा- 
व्यस्ति हि शुद्धायां ब्रह्मविद्यायां संभवः । अ्धित्वसामथ्याप्रतिषेधाद्यपेक्षत्वादधि 
कारस्य । न च कचिदसंभव श्थेतावता यत्र संमवस्तत्राण्यधिकारोऽपोद्यत । मुष्या- 
णामपि न स्वेषां ब्राह्मणादीनां सर्वेषु राजसूयादिष्वधिकारः संभवति । तत्र यो 
न्यायः सोऽत्रापि भविष्यति । ब्रह्मविद्यां च प्रङृत्य भवति दशनं धौतं देवा्यधि- 
कारस्य सूचकम्‌- "तद्यो यो देवानां प्रत्यबुध्यत स पव तदभवत्तथर्षीणां तथा 
मदुष्याणाम्‌, ( व° १।४।१० ) इति । ते दोचुन्त तमात्मानमन्विच्छामो यमात्मान- 
मन्विष्य सर्वश्च लोकानाप्नोति सर्वाश्च कामान्‌? इति । “इन्द्रो इ वे देवानामभिप्रवव्राज 
विरोचनो.ऽषराणाम्‌, ( छा० ८।अ२ ) इत्यादि च । स्मातेमपि गन्ध वंया्चवटकय- 
संवादादि । यद्युक्तं -उ्योतिषि भावाच्चेति । अत्र ब्रमः उयोतिरादिविषया अपि 
आदित्यादयो देवतावचनाः शब्दाश्वेतनावन्तमेश्वर्याचयपेतं तं तं देवतात्मानं समप 
यन्ति, मभ््रा्वादादिषु तथाव्यवहारात्‌। असिति शछश्वयेयोगादेवतानां उयोतिरा्या- 





भामती 

कत्पनोचिता । दृष्टश्च प्रकारः प्रयोगसमवेताथंस्मरणं, स्मृत्वा चानुतिष्ठन्ति लल्वनुष्टातारः पदार्थान्‌ । 
ओततगिकी चाथपरता पदानामित्यपेक्षितप्रयोगसमवेतायंस्मरणतास्प्य्याणां सन्तराणां नानषिगते विग्रहादा- 
वपि ताप्यं युञ्यत इति न तेभ्योऽपि तत्सिद्धिः । तस्माद्‌ देवता विग्रहवत्तादिभावग्राहक्प्रमाणाभावात्‌ 
प्राप्ता षष्टप्रमाणगोचरतास्येति प्रातम्‌ ॥ ३२ ॥ 

एवं प्राठऽभिघीयते-- मावन्तु बादरायणोऽस्ति हि- 

® तुशब्दः पूरवंपक्षं ष्यावत्ंयति ® इत्यादि, ® भूतषातोरादित्यादिष्वचेतनत्वमभ्युपगस्यते ® 
ह्यन्तमतिरोहिवाथंम्‌ । ® मन्त्राथंवादादिव्यवहाराद्‌ इति ® । आदिग्रहणेनेतिहासपुराणधमंशास्त्राणि 





भामती-ग्याख्या 

यही है कि मन्त्रों से कर्मानुष्ठान में अपेक्षित क्रिप्रा भौर उसके साधनीभूत देवतादि कां 
स्मरण करके ही कर्मानुष्ठान सम्भव होता है । पदो मे पदार्थपरता का होना एक ओत्सगिक 
नियम है, अतः मन्त्र वाक्य का प्रयोग-समवेताथे के स्मरण को छोड़ कर विग्रहादि-पञ्चकरूप 
अनधिगतताथं मे तात्पयं नहीं माना जा सकता, अतः मन्तरादिके दारा भी देव-विग्रहादि की 
सिद्धि नहीं हो सकती । फलतः स द्धाव-साधकं प्रत्यक्षादि पाच प्रमाणो के द्वारा जब विग्रहादि 
की सिद्धि नहीं हो सकी, तब अनुपलन्धिरूप छठे प्रमाण के द्वारा उनक्रा अभाव ही सिद 
होता है।॥ ३२॥ 

कथित पूवं पक्ष का निराकरण किया जाता है- “भावं तु बादरायणोऽस्ति हि । 
सूत्रस्य "तु" शब्द के द्वारा पूवंपक्ष की व्यावृत्ति करते हुए आचायंवर बादरायण का कहना है 
कि ब्रह्मविद्या मे देवताओं के अधिकार का सद्भाव है। यह्‌ जो कहा गया कि लोकप्रसिद्ध 
ज्योतिमंण्डल मे ही "आदित्य" पद का प्रयोग होता है, ज्योतिर्मण्डल चेतन नहीं, जडमात्र है, 
भतः आदित्य उपासना कर ही नहीं सकतां करं उसे अधिकार दिया जाय । वह॒ कहना संगत 
नहीं, क्योकि प्रसिद्ध ज्योतिमंण्डल को आदित्य न कह कर उसके अधिष्ठातृ देव को आदित्य 
कहते है, वह चेतन है, जड नहीं । मन्त्र ओर अथंवादादि वाक्यो मे व॑साही व्यवहार देखा 
जाता है । 'मन्तराथंवादादि'- यहा आदि" शब्द के द्वारा इतिहास, पुराण ओर धमंशास्त्र का 

५दे । 
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त्ममिश्चावस्थातु, यथेष्टं च तं तं विग्रहं ्रहीतुं सामभ्येम्‌ । तथा हि यते सखुन्रह्म 
ण्याथेवादे-मेधातियेमेषेति । मेधातिथि ह काण्वायनमिन्द्रो मेषो भूत्वा जहार 
( षड़विश० त्रा० ६।१ ) इति । स्मयेते च - आदित्यः पुरुषो भूत्वा कन्तीमुपज्ञगाम 
द' इति । दादिष्वपि चेतना अधिष्ठातारोऽभ्युपगम्यन्ते स्दव्रवदापो ्रवन्‌" इत्या- 
दिद्शनात्‌ । ज्योतिरादेस्तु भूतधातोरादित्यादिष्वचेतनत्वमभ्युपगम्यतते । चेतना- 
स्तवधिष्ठातारो देवतात्मनो मन्त्राथेवादादिष्यवदारादिल्युक्तम्‌ । यदप्युक्तं - मश्ब्राथ- 
वाद्योरन्याथेत्वान्न देवताविग्रदादिधरकाशनसामथ्यैमिति । भत्र ब्रमः-प्रत्ययाप्रत्ययौ. 
हि सद्भावाखदद्भावयोः कारणं, नान्याथैत्वमनन्यार्धैत्वं वा । तथाह्यन्यार्थमपि प्रस्थितः 
पथि पतितं दणपर्णा यस्तीर्येव प्रतिपद्यते । 

अच्राह - विषम उपन्यासः । तत्र हि वृणपणादिविषयं भत्यक्षं भृत्तमस्ति, 
येन तदस्तित्वं प्रतिपद्यते । तत्र पुनर्विध्युदेरेकवाक्यभ।बेन स्तुतये ऽथैवादे न पार्थेग- 
श्यन वृत्तान्तविषया प्रवृत्तिः शक्या.ऽभ्यवसातुम्‌ । नहि महावाक्ये ऽथंप्रस्यायकेऽवा- 
न्तरवाक्यस्य पृथकप्रस्यायकत्वमस्ति यथा न सुरां पिवेत्‌, इति नञ्वति वाक्ये पद्‌. 
भयसंबन्धात्छुरापानश्रतिषेध पवेको.ऽर्थोऽवगम्यते, न पुनः सुरां पिबेदिति पदद्वयः 

भामती 

गृह्यन्ते । मन्त्रादीनां ्यवहारः प्रवृत्तिस्तस्य दर्शनादिति । पूवंपक्षमनुभाषते । ® यदप्युक्तम्‌ इति % । 
एकदेशिमतेन तावत्परिहूरति ® अत्र ब्रूमः इति ® । तदेतत्‌ पुवं पद्विणमत्थाप्य दूषयति ® अत्राह ® 
पूवं पक्षी । शाभ्वौ खल्वियं गतिः । यत्तात्प्य्याधीनवृत्तित्वं नाम ॒नह्यन्यपरः शभ्दोऽन्यत्र प्रमाणं भवितु- 
महेति । नहि हिवत्रिनिर्णेजनपरं श्वेतो धावतीति बाक्षयम्‌ , इतः सारमेयवेगवद्गमनं गमयितुमहंति । न च 


नन्‌ बति महावाक्येऽवान्तर वाक्यार्थो विधिरूपः शक्योऽवगन्तुम्‌ । न च प्रत्ययमात्रास्सोऽष्यर्योऽस्य भवति, 
न 


भामती-~ग्याश्या 9 कं 
ग्रहण किया गया है। 'मन्त्रादि.व्यवहार' का अर्थं है- मन्त्रादि वाक्यो की अथं-बोधन में 


प्रवृत्ति, वह अनुभव-सिद्ध है । 

पूवं पक्ष का अनुवाद किया नाता है-“"यदप्यक्तं मन््राथंवादयोरन्या्थंत्वान्न देवता- 
विग्रहादिप्रकाशनसामथ्येम्‌” । इस पूर्वपक्ष का वेदान्त के एकदेशी आचायं के मत से परिहार 
किया जाता है--'"अच्र रमः” । इस एकदेशी आचायं के मत का पूवेपक्षी के माध्यम से खण्डन 
किया जाता है-- “त्राह पूवंपक्षी"”। यह शाब्दी मर्यादा है कि जिस शब्द का जिस अथं मे 
तात्पयं है, उस शब्द की उसी अथं मे वृत्तिता (अभिवेयता) मानी जाती है, भत एव अन्यपरक 
शब्द अन्य अथ में प्रमाण नहीं हो सकता, जसे कि “श्वेतो धावति" इस वाक्य मे “वेतः 
शब्द के दो अथंहोतेहँ- (१) श्वेत कुष्ठवबाला व्यक्ति ओर (२) “वा इतः'-एेसा छद 
करने पर कृत्ता इधर -एेसा अथं होता है । उषी प्रकार "धावु गतिशुद्धचोः' धातु से निष्पन्च 
धावति" क्रिया पदकेभी दोभथं होतेह (१) धोताहै भौर (२ ) दौडता है । “श्वेत 
कुष्टवाला ( छत्री ) व्यक्ति अपना कुष्ठ धोता दै-- इस अथं के बोधक “वेतो धावति'- इस 
वाक्य के द्वारा चत्ता इधर दौड़ रहा दै-एेसा अथं नहीं किया जा सकता । इसी प्रकार 
“नातिरात्रे षोडशिनं गृह्णाति इस महावाक्य का षोडशिग्रहण-कत्तव्यतारूप अवान्तर 
वाक्याथं मे तात्ययं पयंवसित नहीं हो सकता । “किसी वाक्य को सुनने के अनन्तर किसी 
अथं की जंसे-तंसे प्रतीति हो गई--एतावता उस अथं मे उस वाक्य का तात्पयं नहीं माना 
जा सकता, क्योकि प्रतीति श्रमात्मक भी हो सकती ह । शब्द प्रमाण ही वक्ता के तात्पयं 
की अपेज्ञा करता है, प्रत्यक्षादि प्रमाण नहीं, वयोकि जो व्यक्ति जलाहुरण क उद्देश्य से 
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संबन्धास्घुरापानविधिरपीति । अत्रोच्यते- विषम उपन्याखः । युक्तं यत्छुरापान- 
श्रतिषेचे पदान्वयस्यैकःव!दवान्तरवाक्याथेस्याग्रहणम्‌ । विष्युदेशार्थवादयोस्त्वथेवाद्‌- 
भामती ` 

तसप्त्ययस्य ्नान्तत्वात्‌ । न पुनः प्रत्यक्षादीनामियं गतिः । नह्य शकाहरणाथिना धटदर्शनायोन्मीलितं 
चद्ुघंटपटौ वा पटं वा केवलं नोपलभते । तदेवमेकदेशिनि व॑ पश्चिणा दूषिते परमसिद्धान्तवाद्याह्‌ ®अत्रो- 
च्यते । बिषम उपन्यासः इति ® । अयमभिसन्धिः-- लोके विशिष्टाथंपरत्यायनाय पदानि भ्रयुक्तानि तदन्त- 
रेण न स्वार्थमाज्स्मरणे पयं वस्यन्ति । नहि स्वाणंस्मरणमात्राय लोके पदानां प्रयोगो दृष्टुवंः । वक्षया 
तु दुष्यते । न चेतान्यस्मारितस्वार्थानि साक्ञाद्राक्याथं प्रस्याययितुमीक्ञते इति स्वायंस्मारण ` बाक्ष्याथमि- 
तवेऽवान्तरन्धापारः कल्पितः पदानाम्‌ । न च यदथं' यत्‌ तत्‌ तेन विना पर्यवस्यतीति न स्वायमान्ना- 
भिधानेन प्यवघानं पदानाम्‌ । न च नञूवति वाक्ये विधानपयंवसानम्‌ । तया सति नञ्‌पदमन्थंकं 
ध्यात्‌ । यथाहुः 
साक्षाद्य्पि करुवंन्ति पदा्यप्रतिपादनम्‌ । 

वर्णास्तथापि नैतस्मिन्‌ पयं वस्यन्ति निष्फले ॥ 

बाकयाथंनितये तेषां प्रवृत्तौ नान्तरीयकम्‌ । 

पाके ज्वालेव काष्ठानां पदा्थंप्रतिषादनम्‌ ।\ इति । | 
तेयतेकस्मन्धावये गति; । यत्र तु वाकयस्येकस्य वाक्यान्तरेण सम्बन्धसतन्न लोकानुसारतो भूतार्थ 





भामती-ग्याद्या 

घट देखने के लिए आंख खोलता है, वह पुरोऽवस्थित घट ओर पट-दोनों या केवल पट 
को क्या नहीं देखता ? 

इस प्रकार पूर्वंपक्षी के द्वारा एकदेशी का खण्डन हो जाने के पश्चात्‌ परम सिदधन्त- 
वादी कहता है--““भत्रोच्यते विषम उपन्यासः" । अभिप्राय यह है कि खोक मे जिस विशिष्ट 
अथं कौ प्रतीति कराने के लिए पद प्रयुक्त होति है, उसके विना पद केवल स्वार्थमात्र के स्मरण 
मे पयंवसित नहीं होते, क्योकि केवल ( असंसृष्ट ) पदाथं का स्मरण दिलाने के लिए पदों 
का प्रयोग नहीं देखा जाता, वाक्याथेलूप विशिष्टाथं कौ प्रतोति कराने के ल्एि तो स्वाथं- 
स्मारकत्वेन पदों का प्रयोग देखा जाता है, वयो कि पद अपने स्वाथे का स्मरण न दिला कर 
साक्षात्‌ वाक्याथे का बोध नहींकरा सकते । पदों कै ही दो व्यापार माने जाते है- (९) पदाथं 
स्मारण ओर (२) स्मृत पदार्थो के हारा वाक्यां का अवबोधन । फलतः पदाथे-स्मारण 
पदों का अवान्तर व्यापार है। पदोँका परम तातयं वाश्यार्थ-बोधन है, उसके विना केवल 
स्वार्थाभिवानमात्र से पदो का पयंवसान नहीं माना जाता । ननरू-घटित वाक्य का विघानरूप 
वाक्यार्थैकदेश ने ताद्प्यं सम्भव नहीं, अन्यथा नन्‌ पद का प्रयोग ही निरर्थक हो जाता है, 


जैसा कि वातिककार ने कहा है-- ॥ 
साक्षाद यद्यपि कुवन्ति पदाथेप्रतिपादनम्‌ । 


वर्णास्तथापि नैतरिमन्‌ पयंवस्यन्ति निष्फले ॥ 

वाक्याथैमितये तेषां प्रवृत्तौ नान्तरीयकम्‌ 

पाके ज्वालेव काष्ठानां पदाथंप्रतिपादनम्‌ ॥ ( श्लो. वा. पृ. ९४३ ) 
[ पद यद्यपि साक्षात्‌ पदार्थो का अभिधान ही करते दै, तथापि उतने मात्र से उनका तात्पये 
समाध नहीं होता, अपितु वाग्यारथं-बोध कराने के लिए पदोंका पदाथे-प्रतिपादन व्यापार 
वैसा ही नान्तरीयक ( अनिवायं ) है, जैसा कि ओदनादि के पाक का निष्पादन करने के लिए 
चूल्हे भे छगी लकदियों का अग्नि प्रज्वलित करना ] । यह तो एक वाक्य की प्रक्रिया है। 





४२० ब्ह्मखन्रणाङ्करभाष्यम्‌ [ अ. १पा.२य्‌. २३ | । 


स्थानि पद्‌ानि पृथगन्वयं बृत्तान्तविषयं प्रतिपद्यानन्तरं केमथ्यंवशेन कामं विधेः स्ताव- ` 
कवं प्रतिपद्यन्ते ।. यथा हि -"वायभ्यं श्वेतमालभेत भूतिकामः, इत्यत्र विष्युदेश- ` 
वतिनां वायग्यादिपदानां विधिना संबन्धः, नेवं वायुँ क्षेपिष्ठा देवता वायुमेव स्वेन 
भागवयेयेनो पधावत्ति स पवनं भूति गमयतिः इत्येषाम्थेवादगतानां पदानाप्‌ । न हि 
भवति वायुवौ आलभेतेति क्षेपिष्ठा देवता वा आलमेतेत्यादि । वायुस्वभावसंकीतेनेन 
त्ववान्तरमन्वयं प्रति प्येवं विशिष्टदैवस्यमिदं कर्मेति विचि स्तुवन्ति । तद्यत्र सोऽवाः 
न्तरवाक्या्धः प्रमाणान्तरगोचरो भवति, तत्र॒ तदज्ुवादेनार्थवादः प्रवतते। यत्न 


प्रमाणान्वरविशख्डस्तत्र गुणवादेन । यत्र तु तदुभयं नास्ति ठत्र कि प्रमाणन्तरामाः 
क 


भामती 
व्युत्पत्तौ च सिद्धायमिकंकस्य वाक्यस्य तत्तद्विशि्टायं्रत्यायनेन पयवसितवृत्तिनः पश्चात्‌ कुतश्चिद्धेतोः 
प्रयोजनान्तरावेक्षायामन्वयः कल्प्यते । यथा "वायुं क्षेपिष्ठा देवता वायुमेव स्वेन भागधेयेनोपधावति स 
एवेनं भूति गपरयति वायध्यं श्वेतमालभेत इत्यत्र । इह हि धदि न स्वाध्यायाघ्ययनविधिः स्वाघ्यायशब्व- 
वाच्यं वेदरा्ञ पुदषायंतामनेष्यत्ततो भूतार्थं मात्रपयंवसितार्थवादा विध्युदेकेन नेकवाक्यतामगमिष्यन्‌ । 
तस्मात्‌ स्वाध्यायविधिवज्ञात्‌ कमर््याकाङक्षायां वृत्तान्तादिगो चराः सन्तस्तस्प्र्यायनद्ारेण विधेयप्राशस््य 
लक्षयन्ति, न पुनरविवक्षितस्वार्था एव तल्लक्षणे प्रभवन्ति; तथा सति लक्षणेव न भवेत्‌ । अभिषेयावि- 
नाभावस्य तद्वीजस्याभावात्‌ । मत एव गङ्गायां घोष ह्यत्र गङ्गाश्षम्दः स्ताथं सम्बद्धमेव तीरं लक्षयति न 
तु समुद्रतीरं, तत्कस्य हेतोः, स्वाथंपरत्यासत््यभावात्‌ । न चेतत्सवं स्वार्थाविदक्षायां कल्पते । अत एव 


यत्न प्रमाणान्तर विचद्धार्था अथं वादा दृश्यन्ते, यथादिष्यो बे यूपो यजमानः प्रस्तर इत्येवमादयः । तत्र 
[क रषं 


 भामती-व्यार्या 
नहा एक वाक्य का वाक्यान्तर से सम्बन्ध होता है, वहां लोक-व्यवहार के आधार पर 
सिद्धाथं-बोधकता को सिद्धवत्‌ मान कर प्रत्येक वाक्य अपने विशिष्टाथं के अवबोधन में 
पयंवसित हो जाता है, किन्तु पश्चातु किसी विशेष भाकाङ्क्षा को लेकर एक वाक्यार्थं का 
दूसरे वाक्याथ के साथ सम्बन्ध जोड़ा जाता है, जसे  वायय्यं एवेतमालमेत भूतिकामः, वायुर 
क्षेपिष्ठा देवता वायुमेव स्वेनभागेयेनोपधावति स एवन भूति गमयति" (तं. प. २१।१) 
यहाँ “"वायग्यमालमेत भूतिकामः"--इतना विधि वाक्य भौर शेष अथेवाद वाक्य है। 
“'स्वाध्यायोऽध्येतव्यः” ( तं. मा. २।१५ ) यह्‌ विधि वाक्य यदि स्वाध्याय' पद से अभिहित 
अथेवादादि-घटित सकर वेद-राशि में पृरषाथं-पयवसायिता अवगमित न करता, तब भूताथ. 
मात्र का प्रतिपादन कर अथंवाद वाक्य चरिताथं दहो जाते भौर विधिवाक्य के साथ एक- 
वाक्यतापन्न नहीं होते । अतः स्वाध्यायाध्ययन-विधि के हारा 'किमथंमिदमर्थवादवाक्यम्‌ ?' 
इस प्रकार की उत्यापित कंमथ्याकिांक्षा मे अर्थवादवाक्य एक अपने किसी ृ्तान्तान्वाख्यान 
के माध्यम से वायुदेवताक कर्मादिरूप विधेयाथं कौ प्रशसा कर देते है कि श्रशस्तमिदं कमं, 
तस्मादवश्यं कत्तव्यम्‌+ । अथंवाद वाक्य अपने अभिधेयाथं का प्रतिपादन करके ही कथित 
प्राशस्त्य के लक्षक होते ह, अन्यथा नहीं, जसा कि वातिककार कहते है--"अभिधेयाविनाभूते- 
प्रतीतिलंश्नणोच्यते' ( तं. वा. पृ. ३५४ ) अत एव "गङ्गायां बोषः यह पर “गङ्खाः पद 
अपने प्रवाहुरूप अभिधेय ( शक्य ) अर्थ से सम्बन्वित तट काही लक्षक होता है, समूद 
तटादि का नही, एेसा क्यो? इस लिए कि समुद्रतट के साथ गङ्खा के शव्याथंका 
सम्बन्ध नहीं होता । यहु सब कछ स्वाथं की अविवक्षा करके अर्थवाद वाक्य नहींकर 
सकते । अत एव जहां अथंवाद वाक्य प्रमाणान्तर से विरुद्ध अथं का अभिधान 
करते है, जेसे- “आदित्यो वं यूपः" (तं. त्रा. २।१।५), “यजमानः प्रस्तरः" ( तै.सं. 








`  अर्धवादानामुपयोगः ] दिन्वीसदितभामतोसंवलितम्‌ ४२१ 


भामती 
यथा प्रमाणा्तराबिरोधः यया च स्तुष्यथता तदुभयसिद्धवयं' गुणवादस्त्विति च तत्सिद्धिरिति चासुत्र 
यज्जेमिनिः । तस्माद्यत्र सोऽ्थोऽथं वादानां प्रमाणान्तरविरुद्धस्तत्न गुणवादेन प्ाशस्त्यलक्षणेति लक्षक 
लक्षणा । यत्र तु प्रमागान्तरसं वादस्तत्र व्रमाणान्तरादिवाथं बादादपि सोऽथ; प्रसिध्यति । द्योः परस्परा- 
नयेक्षपोः भरतयक्षानुमानयोरि कतार शरवत्तेः ! प्रमात्रपेक्षया त्वनुवादकस्वं, प्रमाता हयव्युत्पन्नः प्रथमं यथा 
्रस्यक्षादिभ्योऽ्थ॑मवगच्छति न तत्राम्नायतस्तत्र व्युत्पत्थाद्यपेचत्वात्‌ , न तु प्रमाण वक्षया हयोः स्वाथं- 





भामती-ग्याख्या 

२।६।५।३) इत्यादि स्थलों पर प्रमाणान्तर के अविरोघ एवं विघेयाथं के प्राशस्त्य का सम्पादन 
जसे हो सके, वैसा मागं अपनाने के लिए महषि जमिति ने सद्धेत किया है--““गुणवादस्तु” 
(ज. सू. १।२।१० ), “तत्सिद्धिः” ( जै. सू. १।४।२३ ) अर्थात्‌ प्रमाणान्तर से विरुद्ध अथं 
का प्रतिपादन करनेवाले अर्थवाद वाक्यों की गौणी वृत्ति अपनाकर विधि वाव्यो के साथ 
एकवाक्यता की जा सकती है, जैसे कि प्रस्तर ( एक मुदरी भर वंशा ) को वेदी म बिषछठाकर 
उसके ऊपर जह्‌ भादि पात्र रखे जते ह । उस प्रस्तर को यजमान इसलिए कह दिया ` गया 
है कि उससे यजमान के कायं ( यागानुषठान ) की सिद्धि होती है, अतः प्रस्तर उतना 
ही श्रेष्ठ भौर उपादेथ है, जितना कि यजमान । [ जैसे “सिंहो माणवकः" यहां ' सिह" 
पद कौ स्वशवयाथंगत शूरत्वरूप गुण के सम्बन्ध से माणवक मे वृत्ति प्रवृत्ति ) मानी 
जाती है, अतः इस वृत्ति का नाम गौणी वृत्ति कहा जाता हे । वसे ही यजमानः प्रस्तरः - 
यह पर यजमान मे जो याग-साघनत्व गण है, उसके सम्बन्ध से यजमानः पदकी प्रस्तर 
मे प्रवृत्ति का नाम गौणी वृत्ति है । तत्सिद्धि-पेटिका मे इतना ही प्रदशित कियागया है 
ओर अथवादाधिकरण मे जो अथंवाद-वाक्यों की विधि-वाक्य के साथ एकवाक्यता सिद्ध की 
गई है, वह्‌ यहाँ लक्षितलक्षणा के द्वारा सम्पस्च हौती है, क्योकि “ अभिधेयाविनाभरूते प्रतीति- 
लंक्षणोच्यते” ( तं० वा० पृ ३५४ ) इसके अनुसार "यजमान' पद का जो अभिधेय ( शक्य ) 
अथं है-यजमानत्व, उससे अविनाभूत है-याग-साधनत्व ओर याग-साधनत्व का अविनाभ्रूत 
प्रशस्तत्व है, जिसकी आबारता यहाँ प्रस्तर में विवक्षित हे । ““प्ररतरं बहिष उत्तरं सादयति" 
( तै. सं. २।६।५) इस विध वाक्य के द्वारा प्रस्तर का विधान किया जाता है, विधेयाथं की 
प्रशंसा करके ही अथंवाद वाक्य विधि वाक्य से एकवाक्यतापन्न होते ह, भतः यहाँ "यजमानः 
पदके द्वारा रक्षित की लक्षणा प्राणस्त्य मे होने के कारण लक्षितलक्षणा कहौ जाती है । 
वस्तुतः जैसे "द्विरेफः पद की लक्षणा दो एकारो से चटित "श्रमर' पद मे होती है ओौर श्रमर' 
पद का अभिधेय भौरा होता है, अतः "द्विरेफो गुज्जति'--यदहां लक्षितलक्षणा मानी जाती है, 
वैसे हो प्रायः सवत्र अथंवाद वाक्यों की श्रशरतम्‌”, पद में लक्षणा करके _ श्रशस्तत्वादू विधे. 
यम्‌-रेसी पदैकवाक्यता विवक्षित होती है, फलतः लक्षितलक्षणा पयंवसित-हो जाती है ]। 

जह पर अर्थवाद वाबयों का प्रत्यक्षादि प्रमाणान्शर से संवाद ( समथंन ) प्राप्ठ होता 
है, वहा पर विवक्षित पदाथं में प्रमाणान्तर के समान ही अथेवाद वाक्यभ्ी प्रमाण माना 
जा सकता है, क्योकि किसो-किसी वस्तु की सिद्धि मे प्रत्यक्ष भौर अनुमान-- दोनों प्रमाण 
परस्पर निरपेक्ष होकर जसे प्रवृत्त हो जति, वैसे ही प्रमाणान्तर्‌ ओर अथंवाद वाक्य- 
दोनों ही एक ही अथं के साधक माने जाते हैँ किन्तु प्रमाता कौ दृष्टि मे वैसे स्थल पर अथं 
वाद वाक्य को अनुवादक माना जाता है, क्योकि भरमाता व्यक्तिं जब तकं अव्युत्पन्न 
( अगृहीतशक्तिक ) दै, तब तक शब्द के दारा अर्थावबोध नहीं कर सकता, प्रत्यक्षादि 
प्रमाणो के द्वारा वह जैसे पदार्थो की अवगति करता दै, वसे शब्द के द्वारा नही, वहा 











` बोधन में ही तात्पयं पर्यवसित होता है । “आदित्यो वं युप” ( तै. त्रा. २।१।५ ) यह वाक्य 


= ~ 
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- भामती 
ऽनपेक्षत्वादितयुक्तम्‌ । नन्वेवं मानान्तरविरोषेऽपि कस्माद्‌ गुणवादो भवति यावता शब्दविरोधे भानान्तर- 
मेव कस्मान्न बाध्यते । वेदान्ते रिवाद्रेतविषयेः प्रत्यक्षादयः प्रपञ्चगोचराः कस्माद्वायंवादवद्वेदान्ता अपि 
गुणवादेन न नीयन्ते । अत्रोच्यते--लोकानुसारतो द्विविधो हि विषयः शब्दानाम्‌ , हारतश्च तात्पयं तश्च । 
यथेकस्मिन्‌ वाक्ये पदानां पदार्था द्वारतो वाक्रयाथंश्च ताह्पयंतो विषयः । एवं वाक्यदयेकवाक्यतायामपि 
यथेयं देवद्तोया गौः केतव्येहयेकं वाक्षयमेषा बहुक्षीरेह्यपरं, तदस्य बहु रो रत्वप्रतिपादनं हारम्‌ । तारपय्यं 
तु करतभ्येति वाक्षयान्तराथे । तत्र यदृ दह्वारतस्तःप्रमाणान्तरविरोषेऽन्यथा नीयते । यथा विषं भक्षयेति वाकयं 
माऽस्य गृहे . भुङ्‌क्षवेति वाक्यान्तराथंपरं सत्‌ । यत्र तु तात्पय्यं ` तन्न मानान्तरविरोध पौदषेयमध्रमाणमेव 
भवति । वेबान्तस्तु पोर्वाप्यं पर्यालोचनया निरस्तसमस्तभेदप्रपञचब्रह्मप्रतिपादनपरा अपोदपेयतया 
स्वतःसिदतात्त्विकप्रमाणभावाः सन्तस्तािविकप्रमाणभावात्‌ प्रत्यक्षादीनि प्रच्याव्य सांष्यावहारिके तर्मन्‌ 
व्यवस्थापयन्ति । न चादित्यो वे यूप इति वाक्यमादित्य्य ॒युपस्वप्रतिपादनपरमपि तु यपस्तुतिषरम्‌ । 


तस्माप्रमाणास्तरविरोधे इारभूतो दिषयो गुणवादेन नीयते, यत्न तु प्रमाणान्तरं विरोधकं नास्ति 





भामती-ग्याख्या गं वकि दोनो 
व्युत्पत्ति की ही अपेक्षा होती है, प्रमाणान्तर की नहीं, क्योकि दोनों प्रमाण परस्पर 


निरपेक्ष होकर ही प्रमेय-प्रवण माने जति है, यह कहा जा चुका दै । 

शङ्का -प्रमाणान्तर का विरोध रहने पर भी वाक्यों को अत्यन्त अप्रमाण न मानकर 
गोणी वृत्ति क्यो अपनाई जाती है ? प्रमाणान्तर के विरोध पर शब्द को गौणी वृत्ति अप- 
नाने के लिए क्यो विवश किया जाता है, प्रमाणान्तर का ही विरोधी शब्द कै द्वारा वसे ही 
बाघ क्यों नहीं मान च्या जाता, जैसे अद्व॑तविषयक प्रत्यक्षादि प्रमाणों का बाध होता है? 
अथवा प्रमाणान्तर-विरुद्ध अर्थवाद वाक्यों मे जेसे गुणवाद माना जाता है, वैसे प्रत्यक्षादि से 
विरुद अथं के प्रतिपादक वेदान्त वाक्यो में गुणवाद क्यों नहीं लागू किया जाता ? 

समाधान-रौकिक व्यवहार के आधार पर शब्दों की द्विविध प्रवृत्ति मानी जाती 
है-(१) द्वार ( साधन ) रूपेण ओर (२) तात्पयंतः । जैसे एक ही वाक्य में पदों के पदां 
भौर वाक्यां - दोनों ही विषय माने जाते ह, हाररूपेण पदाथं ओर तात्पयंहपेण वाक्याथं । 
अर्थात्‌ पद अपने पदाथ-स्मरण के द्वारा वाक्यां के बोधक होते है । वसे हीदो वाक्योंकी 
एकवाक्यता मे भो माना जाता है, जसे - इयं देवदत्तीया गौः क्रेतव्या" ओर “एषा बहृक्षीरा' 
यहां पर बहुक्षीरत्वादि का प्रतिपादन द्वारमात्र है, परमतातयं तो क्रपण की कतंब्यतामें ही 
होता है । उनमें द्वारभूत पदार्थो का यदि प्रमाणान्तर से विरोध उपस्थित होता है, तब 
गौणादि वृत्तियों के द्वारा शब्दों का अन्यथा-नयन किया जाता है, "विषं भक्षय'-इस वाक्य का 
तात्पयं मा अस्य गृहे भुङ्क्ष्व'--इस वाक्यके विषयीभ्रूत अथं मे ही प्रमाणान्तर का 
विरोध उपस्थित होता है, वहां पौरुषेय वाक्य तौ अत्यन्त अप्रमाण हो नाति है, किन्तु वेदान्त- 
वाक्यों का पौरवापयं की आलोचना से द्वैत श्रपञ्च-रहित ब्रह्म तत्तव में ही परम तात्पर्यं निश्चित 
होता है । अपौरुषेय होने के कारण वेदान्त वाक्यों का प्रामाण्य स्वतःसिद्ध है, अतः इस 
प्रमाणभाव से गिरा कर प्रत्यक्षादि द्रैतविषयक प्रमाण वेदान्त-वाक्यो का अन्यथा.नयन नहीं 
कश सकते, प्रत्युत वेदान्त के अनुरोध पर प्रत्यक्षादि प्रमाणो का केवल व्यावहारिक सत्ता के 


दित्य में यूपत्व ( दुपरूपता ) का विधायक नहीं, अपितु युप की स्तुतिहीकरता है कि 


शष पर घृत का लेप कर देने से चुप मे वह आदित्य के समान तेजस्वी भौर चभकीला हो 


जाता है। इस प्रकार प्रमाणान्तर से विरुद्धाथंक अथंदाद वाक्यों का गौणी वृत्ति के द्वारा 
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भामती 
यथा देवताविग्रहादौ तत्र दवारतोऽपि विषयः प्रतीयमानो न शवयसत्य्ुम्‌ । न च गुणवादेन नेतु, को 
हि भृख्ये सम्भवति गोणमाश्चयेदतिप्रसङ्गात्‌ । तथा सत्थनधिगतं विग्रहमपि प्रतिपादयद्‌ वाक्यं भिश्ेतेति 
चेत्‌ । अद्धा भिन्नमेव तद्वाक्यं, तथा सति तालस्थ॑भेदोऽपीति चेत्‌, न, दह्वारतोऽपि तदवगतौ तात्पर्यान्तरक- 
ल्पनाया अयोगात्‌ । न च यन्न यस्य न तात्पय्यं तस्य तत्राप्रामाण्यं तथा सति विद्षिष्टपरं वाक्यं विके 
णेष्वप्रमाणमित्ति विदिष्टपरमपि न स्यात्‌, वि्ञेषणाविषयत्वात्‌ । विक्षि्टविषयत्वेन तु तदाक्ञेषे 
वरस्पराश्चयत्वम्‌ । आक्षेपाद्िज्ञेषणप्रतिपत्तौ सत्या विश्षिष्टविषयत्वं विश्शि्टविषयत्वाच्च तदाक्षेषः । 
तस्मादिशिष्परत्ययपरेभ्योऽपि पदेभ्यो विक्ञेषणानि प्रतीयमानानि तस्येव बाक्षयस्य विषयत्वेनानिच्छताप्य- 
भ्युपेयानि यथा, तथान्यपरेभ्योऽप्यथंवादवाक्येभ्यो देवताविग्रहादयः प्रतीयमाना असति प्रमाणान्तरविरोधे 


न युक्तास्स्यक्तु, न हि मुख्याथंसम्भवे गुणवादो युज्यते । नच भूताथं मप्यपोदषेयं बचो मानान्तरपेक्षं 
स्वाथे येन भानान्तरासम्भवे भवेद्रमाणमित्युक्तम्‌ 


स्यादेतत्‌ तात्प््येषयेऽपि यदि वाक्यभेदः कथं तद्य कष्वादेकं घाक्षयम्‌ । न, तत्र तत्र यथास्वं 
तत्तसयदार्थविशिष्टेकपदारथप्रतीतिषथ्यंबसानसम्भवात्‌ । स तु पदार्थान्तरविशिष्टः पदाथं एकः क्वचिद्‌ 
दारभूतः क्वचिद्‌ द्वारीत्येतावान्‌ विशेषः । 
__ ~ ------------_- 





भामती-~ग्याङ्या 
सामञ्जस्य किया जाता दै। 


जहा पर अवाद वाक्यो का कोई प्रमाणान्तर विरोधी नहीं होता, वहाँ दारभूत अथे ` 
मे भी गौणी वृत्ति नहीं अपनाई जाती, जसे देवता-विग्रहादि के प्रतिपादक अथवाद वाक्य । 
एेसे स्थल पर मुख्याथं का परित्याग नहीं किया जाता, वयो कि प्रमाणान्तर-विरोधरूप निमित्त 
के विना मुख्यार्थं का त्माग कर देने पर अतिप्रसङ्गं उपस्थित होता है । अ्थेवाद वाक्य यदि 
प्रमाणान्तरानधिगत देव-विग्रहादि के भी प्रतिपादक माने जाते है, तब वाक्यमेदापत्ति श्यो 
नहीं ? इस प्रश्न का उत्तर यह है क्रि रेते स्थल पर वाक्य-मेद माना ही जाता है। यदि 
वाग्य-मेद है, तब उन वाक्यों के तात्पयं का भी भेद क्थ नहीं ? देवता-विग्रहादि फी सिद्धि 
जब अथंवादों के दारभूत अथं के हारा हो जाती है, तब उनमें तात्पयै मानना व्यथं है। 
दारंभूत अथ मे जिस वाक्य का तात्ययै नहीं, उसका उसमें प्रामाण्य नहीं होगा ? यदि यहाँ 
प्रामाण्य नहीं माना जाता, तब विशिष्टाथं-परक वाक्य के अविषयीभूत विशेषणात्मक अथं 
मे भी प्रामाण्य क्योकर होगा ? "विशिषटार्णपरकं व्यं विशेषणविषयकम्‌, विशिष्टार्भविषयक- 
त्वात्‌ रेसा अनुमान करने पर अन्योऽस्याश्रयता होती है, क्योकि आक्षेप या अनुमान के 
द्वारा विशेषण की प्रतिपत्ति होने पर विशिष्टविषयकत्व ओर विशिष्टविषयकत्व के द्वारा 
विरोषणविषयकलत्व की सिद्धि होती है । अतः विशिष्टार्थपरक वाक्यों के द्वारा प्रतीयमान 
व्िशेषणभूत भरथो में जेसे उन वाक्यो की विषयता मानी जाती है, वैसे ही अन्यपरक अर्थवाद 
वाक्यो के द्वारा प्रतीयमान विग्रहादि का प्रमाणान्तरसे विरोवन होने पर परित्याग नहीं 
किया जा सकता । मुख्याथं की उपपत्ति होने पर गौण अर्थ नहीं अपनाया जाता--यह्‌ कहा 
जा चुकाहै। भूतार्भविषयक अपौरुषेय वाक्य भी मानान्तर-सपिक्ष नहीं होते कि उनका 
मानान्तरानपेक्षत्वात्मक प्रामाण्य समाप्त हो जाता । 

तात्पयं की एकता होने पर भी यदि वावय-मेद भाना जाता है. तव महर्षि जैमिनिने 
उनमें जो एकत्व का प्रतिपादन किया है अर्थैकत्वादेकं वाक्यं साकाङ्क्ष चेद्‌ विभागे स्यात्‌" 
( जै. सू. २।१।४६ ) । वह उपपन्न क्योकर होगा ? इस शङ्का का समाधान यहं है कि वहा पर 
भ्री तत्तत्वदा्थ-विशिष्ट एकपदाथं की प्रतौति मे पयंवसान माना जा सकता है । वहु पदार्था- 
स्तर से विशिष्ट पदार्थं करीं द्ारभूत होता है भौर कहीं हारी ( मुख्य } - यहं अन्य बात है । 
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चाद्‌ गुणवादः स्यात्‌ , माहोस्वित्पममाणान्तराचिरोधाद्विधमानवाद्‌ इति भ्रतोतिशरणेः 
वि्यमानवाद आश्चयणीयो न गुणवादः । पतेन मन्त्रो भ्य। ख्यातः । अपि च विधिभिरे 
वेग््रादिदेवत्यानि हर्वीपि चोदयद्भिरपेक्षितमिनद्रादनां स्वरूपम्‌ । न हि स्वरूपरहिता 
इन्द्रादयश्चतस्यारोपयितु शक्यन्ते । नच चेतस्यनारूढायै तस्थै तस्यै देवतायै दविः 
परदातु शक्यते । धावयति च - यस्य देवताये हविगंदीतं स्यात्तां ध्यायेद्धषर करिष्यन्‌, 
( पे० त्रा० ३।८।१) इति । नच शब्द्मात्रमथं स्वरूपं संमवति शब्दार्थयो्ेदात्‌ । तज 
भामती 

नन्वेवं सत्योदनं भुक्त्वा आमं गच्छतीत्यत्रापि वाक्यभेदप्रसङ्गः । अन्यो हि संसगं मोदनं 
भुक्त्वेति, अन्यस्तु भ्रामं गच्छतीति । न एकत्र प्रतोतेरपय्यं बसानाद्‌, भुक्त्वेति हि समानकत्त्‌ कता पुवं - 
कालता च प्रतीयते । न चेयं प्रतीतिरपरकालक्रियान्तरप्रव्ययमन्तरेण पय्यंवस्यति । तस्माद्यावति षद. 
समूहे पदाहिताः पदाथंस्मृतयः प्यं बस्यन्ति तावदेकं वाक्यम्‌ । अ्थंवादवाक्ये चेताः पय्यंवस्यन्ति, 
विनेव विधिवाक्यं विशिष्टाथं प्रतीतेः । न च दवाभ्यां द्वाभ्यां पदाभ्यां विकि्टाथप्र्ययपभ्य बसानात्‌ पञ्चषट्ष- 
दवति वाक्ये एकरिपन्नानात्वप्रसङ्खः । नानात्वेऽपि वि्ेषणानां विशेष्यस्येकत्वात्‌, तस्य च सङुच्छुतस्य 
प्रधानभूतस्य गुणभूतविक्ञेषणानुरोषेनावत्तनायोगात्‌ । प्रधानभेदे तु वाक्यमेद एव । तस्मा द्विषि वाक्याद्ं- 
वादवाबयमन्दिति वाक्ष्ययोरेव स्वस्ववाक्याथंप्रत्ययावसितभ्यापारयोः पश्चात्‌ कुतश्चिदपेक्षायां परस्परान्वय 
इति सिद्धम्‌ । 





भामती~ग्याख्या 


शङ्का विभिन्नाथं के प्रतिपादक वाक्यों की एकवाक्यत। नेहीं मानी जाती है, तब 
(भोदनं भुक्त्वा ग्रामं गच्छति" इत्यादि स्थल पर भी वाक्य-मेद होना चाहिए, क्योकि 
“अरेदनं भुक्त्वा" इसका अथं अन्य है ओर ग्रामं गच्छति" इसका अन्य । 

समाधान --उक्त स्थल पर एक अथं में प्रतीति का पयंवसान नहीं होता, क्योंकि 
-भुक्त्वा'- एसा कहने पर दो क्रियाओं की समानकतता भौर भोजन क्रिया में पूवंकाल्ता 
प्रतीत होती है, जेसा कि आचायं पाणिनि कहते ह “समानकतुंकयोः पूवंकाले क्त्वा" 
( पा. सू. ३।४।२१ ) । अतः यह्‌ प्रतोति अन्यकारीन क्रियान्तर की प्रतीति के विना सम्भव 
नहीं । फलतः जितने पद-समूह्‌ मे पदों के द्वारा उपस्थापित पदार्थो की स्मृतिं पयंवसित 
होती है, उतने समूह को एक वाक्य कहते हैँ । अथंवाद वाक्य मे उक्त पदाथं-स्मृतिरयां पयंवसित 
हो जाती है, क्योकि विधि-वाक्षय के विना ही विशिष्टार्थं की प्रतीति उपपन्नहो जाती है। 
इस प्रकार तो दो-दो पदों के हारा विशिष्टाथं की प्रतीति पर्यवसित हो जाती है, अतः 
पाच-छः पदवाले एक वाक्य मे भी नानात्व ( वाग्य-मेद ) होना चाहिए" इस भापत्ति का 
परिहार यह है कि उक्त स्थल पर विशेषणो के अनेक होने पर भी विशेष्य एक हीहै। वहु 
प्रधानभूत है, अतः सकृत्‌ श्रुत है, उसुक आवृत्ति गणीभूत पदार्थो के अनुरोध पर नहीं हो 
सकती, अपितु श्रतिप्रधानं गुणावृत्तिः"--इस न्याय के आधार पर गुण ( अङ्ख ) रूप पदार्थो 
की भावृत्ति हाती है, [ जसा कि महि जैमिनि का सङ्खत है-'“शेषस्य हि पराषंत्राद्‌ 
विधानात्‌ प्रतिप्रधानभावः स्यात्‌” ( जै. सु. १९४ ) । भाष्यकार भी कहते है-“न च 
परधानं प्रतिगुणं भिद्यते, प्रतिप्रधानं हि गुणो भिद्यते” ( शाबर. पृ. ६६७ ) । वाक्तिकिकार की 
भी स्पष्ट उक्ति है- 


प्रधानं नीयमानं हि तत्राङ्गान्यपकषंति । 
ङ्खमाकृष्यमाणं तु नाङ्खान्तरमसद्धतेः ॥ ( तं. वा. पृ. ४५६) ] 
दो प्रधान पदार्थं एक वक्थ कै द्वारा प्रतिपादित नहीं होते, क्योकि प्रधान पदार्थो का भेद होने 











देवताया ब्रह्मविधायामधिकारः ] हिन्दीसदितभामतीसंवलितम्‌ ७२५ 


भामिती 

$पि च विचिभिरेवे््रादिरैवत्यानि इति ® । देवतामृदिकष्य हविरवमुश्य च तद्विषयस्वस्वर्याग 
इति थागशरीरम्‌ । न घ॒वेतस्थनालिदिता देवतोददेष्टुं शक्या, न च रूपरहिता चेतसि शक्यति 
आतेखितुमिति यागविधिनेव तद्रपपेक्िणा यादृशषमन्यपरेभ्योऽपि म्रायंवादेभ्यस्तद्रूपमवगतं तदभ्युपेयते । 
हूपास्तरकल्षनायां मानाभावात्‌ । मन्त्रां वादयोरस्यन्तपरोक्षवृत्तिप्रसङ्गाच्च । यथा हि श्वात्यो ब्रात्यस्तो- 
तेन यजेत" इति ब्रास्यस्वरूपादेक्षायां "यश्य पिता पितामहो वा सोमं न पिबेत्‌ स ब्राह्य इति सिद्धबब्‌ 
व्रास्यस्वरूपमवगतं ब्रात्यस्तोमविध्यपेक्षितं सद्विधिप्रमाणकं भवति, यथा .वा स्वर्गस्वरूपमलोकिकं 
शवगंकामो यजेतेति विधिनापेक्षितं सद्थंवादतोऽवगस्थमानं विधिप्रमाणकम्‌ , तथा देवतारूपमपि । 
ननूदृदेशो रपज्ञानमपेचते न पुनः रूपसत्तामपि, देवतायाः समारोपेणापि च रूपक्षानमुपपश्ते इति 


भामती-ज्याञ्या 
पर वात्य-मेद हो ही जाता है । फलतः विधि वाक्य से अथंवाद वाक्य भिन्न है । विधि भौर 
अ्थंवादशूप दोनों भिन्न वाक्य अपने-अपने वाक्यार्थो का बोध जब करा चुकते है, तब उत्थापित 
भाकाडक्षा के हारा दोनों का परस्पर अन्वय होता है यह सिद्ध हो गया । 

“अपि च विधिभिरेवेन्द्रादिदैवत्यानि हवीषि चोदयद्धिरपेक्षितमिन्द्रादीनां स्वरूपम्‌ '- 
दस भाष्य का भाशय यह्‌ है कि देवता के उद्देश्य से द्रव्य (हवि ) का निर्देश करते हष 
द्रव्यगत स्वत्व का मानस त्याग ही याग कहता है । [ “यजतिचोदना द्रग्यदेवताक्रियं 
समुदाये इृताथंत्वात्‌" ( जँ. सू. ४।२।२७ ) की व्याख्या मे भाष्यकार ते कहा है--द्रव्यं 
देवतामुदिश्य त्यज्यते, तस्य च क्रिया, यया क्रियया तयोः सम्बन्धो भवति" । वातिककार 
ने याग ओौर होम का स्वरूप बताते हृए कहा है - देवतोद्देशेन स्वत्वत्यागमात्रं याग, 
देवतोष्टिहव्यज्यमानस्वत्वद्रव्य्क्षेपो जुरोतिः” ( तं. वा. पृ. ९५१) ] । देवता को तभी 
छद्देण किया जा सकता है, जब कि मन मे उसका आलेख ( रेलाद्कन ) हौ । रूप-रदितं 
पदां का चित्त मे आलेख कभी नहीं हो सकता, मतः याग-विधि के दवारा ही देवता का वह 
रूप स्वीकृतं किया जाता है, जो विधेय-स्तुतिपरक भथंवाद वाक्यों से अवगत होता दै। 
उससे भिन्न खपान्तर कौ कल्पना मे कोड प्रमाण नहीं । किसी प्रकार यदि रूपान्तर की 
कर्पना करते ह, तब देवता कै स्वरूप का रेखाद्कन करनेवाले मन्त्र भौर भअथवाद वाक्य 
अत्यन्त उपेक्षित ओर निरथंक-से हो जाते ह । जैसे “व्रात्यो वा ब्रात्यस्तोभेन यजेत” [ अपने 
कर्मो भौर संस्कारों से रहित द्विज त्राव्य कहलाता है, उसके लिए प्रायश्चित्त के रूप में 
्रास्यस्तोम नाम कै एकाह क्रतु का विधान ^लाटचायन' ( ८।६ ), "ताडघ" ( १७।२।१ ) भौर 
"कात्यायन, ( १७।४।१ ) इत्यादि शास्त्रो मे किया गया है । सब ब्रत्य चार प्रकार के माने गए 
ह्-{ १) हीनाचार, (२) निन्दित, (३) कनिष्ठ ओर ( ४ ) ज्येष्ठ । ब्रा्यस्तोम भौ चोर 
ही होते ह । उनमें से प्रथम स्तोम का अधिकारी हीनाचार, हितीय का निन्दित, तृतीय का 
कनिष्ठ ओर चतुथं का ज्येष्ठ अधिकारी माना जाता है ]। इन व्रात्यस्तोमं के विधि वाक्य 
को अपना कमं-विघान सम्पन्न करने क लिए “यस्य पिता पितामहो वा सोमं न पिबेत्‌, श 
्रात्य"--इत्यादि वाक्यों से प्रतिपादित त्राठ्य के स्वरूप की अपेक्षा दै, अतः उस व्रात्य के 
स्वरूप मे विधिवाक्य ही मौकिक प्रमाण माना जाता दै । अथवा जसे ' “स्वर्गकामो यजे 
इस विधि के द्वारा अलौकिक स्वग-स्वरूप अपेक्षित है । वह किंसी भथंवाद्‌ से अवगत होने 
पर भी विधिप्रमाणक ही माना जाता है । वैसे हौ अथंवादादि से अवगत देवता-स्वरूपम भी 
विधिप्रमाणक ही माना जाता है। 

शङ्कखा- यदह जो कहा गया कि यागरूप स्वत्व-त्याग किसी देवता के उद्देश्य से किया 

५७ 
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४२६ ब्रह्मसत्रशाङ्करमाष्यम्‌ [अ.१पा.२स्‌. ३३ 


याटशं मन्त्रथवादयोरिन्द्रादीनां स्वरूपमवगतं न तत्तादृशं शब्दप्रमाणकेन प्रत्याख्यातं 
युक्तम्‌ । इतिहासपुराणमपि व्याख्यातेन मार्गेण संभवन्मन्त्रा्थेवादमूलत्वात्‌ प्रभवति 
देवताविग्रहादि साधयितुम्‌ । पर्यक्षादिमूलमपि संभवति - भवति छयस्माकमप्रत्य- 
क्षमपि चिर॑तनानां परत्यक्षम्‌ । तथा च व्यासादयो देवादिभिः प्रत्यक्षं व्यवहरन्तीति 
स्मयं ते । यस्तु ब्रयादिदानींतनानामिव पूर्ंषामपि नास्ति देवादिभिव्यवहतुं सामथ्य- 
मिति, स॒ जश््रैचिडयं प्रतिषेधेत्‌ । इदानीमिव च नान्यदपि सावभोमः क्षत्रियो 
स्तीति ध्यात्‌ । ततश्च राजसूयादिचोदनोपरन्ध्यात्‌ । इदानोमिव च कालान्तरे$प्य 
व्यवस्थित प्रायान्व्णा्चमघर्मान्प्रतिजानीते। ततश्च व्यवस्थाविधायि शाखमनथेक 
स्यात्‌ । तस्माद्र्मत्कषेवशाच्चिरतना देवादिभिः प्रत्यक्षं व्यवजहरिति दिललभ्यते । 


अपि च स्मरन्ति--स्वाध्यायादिष्टदेवतासंप्रयोगः' ( यो० सू० २।४४ ) इत्यादि । 


भामती 
घमारोपितमेव पं देवतायाः मन्तरार्थवादे रच्यते । सत्यं, रूपन्ञानभपेइते । तच्चान्यतोऽसम्भनान्मन्त्राथ- 


वादेभ्य एव, तस्य तु रूपस्यासति बाधक्ेऽनुभवारूढं तथाभावं परित्यञ्यान्यथात्वमननुभूयमानमसाभ्प्रतं 
कल्पयितुम्‌ । तस्माद्वि्यपेक्षितमन्त्रार्थं वादे रन्यपरेरपि देवतारूपं बुद्धादुपनिधीयमानं विधिप्रमाणकमेवेति 
युक्तम्‌ । स्यादेतत्‌ - विध्यपेक्षायामन्यपरादपि वाक्षयादवगतोऽथं; स्वीक्रियते, तदपेक्षैव तु नास्ति, शभ्व- 
कपस्य देवताभावात्‌ , तस्य च मानान्तरवेचयत्वादित्यत आह ® न च शब्दमात्रम्‌ इति ® । न केवलं 
अन्त्रार्थंवादतो विग्रहादिसिद्धिरपि तिवितिहास्पुराणलेकस्मरणेभ्यो मन्त्रा्थंवादमूलेभ्यो वा प्रत्यक्षादि. 


मूकेभ्यो वेत्याह % इतिहास इति ® । % विलष्यते % युज्यते । निगदव्याख्यातमभ्यत्‌ । तदेवं मन्त्रावं- 


भामती-ग्याख्या 

जाता है, उसके लिए देवता-स्वकूप की अपेक्षा होती है । वहां यह शद्धा होती है कि अपेक्षित 
दैवता का स्वरूप वस्तुसत्‌ न होकर भी यदि आरोपित मान लिया जातादहै, तब भो देवता 
के स्वरूप का ज्ञानं सम्पन्न हो जाता है, अतः वास्तविक देव-स्वरूप की क्या आवश्यकता ? 

समाधान - यह्‌ ठीक है कि देवता के रूपज्ञान की अपेक्षा है, वह्‌ ज्ञान भन्य प्रकार 
से सम्भव न होकर मन्त्र भौर अथंवाद वाक्यो से उत्पन्न होता है । मन्त्रादि से प्रकाशित 
देवता के स्वरूप का जब कोई बाधक प्रमाण उपलन्ध नहीं होता, तब उसे वास्तविक न मान 
कर आरोपित मानना सर्वथा अनुचित दै । इस प्रकार मन्त्र गौर अ्थेवाद वाक्यों के हारा 
बुद्धि में देव-स्वरूप का जो चित्रण किया जाता है, वह्‌ विचिप्रमाणकदही है, अथंवादादि 
प्रमाणक नहीं, क्योकि अथंवादादि वाक्यों का तात्पयं कर्मकी प्रशंसामे दी होता है, देवता- 
स्वरूप-प्रकाशन मे नहीं । 

यह जो “यस्यं देवतायं हविगेहीतं स्यात्‌ तां मनसा ध्यायेत्‌" (एे. ब्रा. ३।८।१ )--इस 
वाक्य में निदिष्ट देवता-ध्यान का स्वरूप बताते हुए देवस्वामो ने कहा है--“"देवतासम्बन्धिनः 
शब्दस्यैव च्येयत्वम्‌, श्रुतिसमवायात्‌ । भाग्नेयम्‌, एेन््रमित्यादौ श्रुत्यैव देवताप्रतिपादकस्यव 
तद्धितेन ध्येयत्वम्‌, नाथे ( सङ्धुषे. पृ. २०५) । इससे शब्दात्मक देवता की ही प्रतीति होती 
है, उसका निराकरण किया जाता है-“न च शब्दमात्रमथेस्वरूपं सम्भवति, शब्दार्थयो. 
भेदात्‌” । केव मन्त्र ओर अथंवाद वक्योसेही देवता के विग्रहादि की सिद्धि नहीं होती, 
अपितु इतिहास, पुराण, छोक-प्रसिद्धि से भी होती है-"“इतिहास-पुराणमपि ब्याख्यातेन 
मार्गेण सम्भवन्मन्त्राथंवादमूलत्वात्‌ प्रभवति देवताविग्रहादि साधयितुम्‌" । “चिरष्तना 
देवादिभिः प्रत्यक्षं व्यवजह्रिति र्रिष्यते"" । यहा श्लिष्यते का अथं है- युज्यते । अर्थात्‌ 
यह्‌ जो प्रसिद्धि है कि व्यास्तादि महषियों मे योगज धमं का दतना उत्कषंथाकिवे देवगणो 











देवताया ब्रह्मविद्यायामधिकारः ] हिन्दीसदितभामतोसवलितम्‌ ४७२७ 


योगो.ऽप्यणिमा्ेभ्व्यभ्रात्तिफलः स्मर्यमाणो न शक्यते साहसमात्रेण प्रत्याख्यातुम्‌ । 
तिश्च योगमाहार्म्यं प्रख्या पयति--पृथ्वयप्तेजो.ऽनिलखे सशुत्थिते पञ्चात्मके योग- 
गुणे भ्रबृत्ते । न तस्य रोगो न जरा न मृत्युः प्राप्तस्य योगाग्निमयं शरीरम्‌, (भ्वे०२।१२) 
इति । ऋषीणामपि मन्तरत्राह्मणदरिनां सामथ्यं नास्मदीयेन सामर््येनोपमातु 
युक्तम्‌ । तस्मात्समूलमितिहा खपुराणम्‌ । खोकप्रसिद्धिरपि न सति संभवे निराल- 
म्बनाऽभ्यवसातं युक्ता । तस्मादुपपन्नो मन्त्रादिभ्यो देवादीनां विग्रह वत्वाद्यवगमः । 
ततश्चार्थित्वादिसंमवादुपपन्नो देवादीनामपि ब्रह्मविद्यायामधिकारः । क्रमसुक्तिदशेना- 
न्यप्येवमेवोपपद्यन्ते ॥ ३३ ॥ 


-=-- --4>>--- 





भामती 
वादादिसिद्धे देवताविग्रहादौ गुर्बादिपुजाबद्‌ देवतापुजाटमको यागो देवताप्रसादादिष्ठारेण सफलोऽवकल्पते 
अचेतनस्य तु पुजामप्रतिषाद्यमानस्य तदनुपपत्तिः । न चेवं यक्ञकर्मणो देवतां प्रति गुणभावाद्‌ देवतात) 
फलोत्पादे यागभावनायाः श्रतं फलवत्वं यागस्य च तां भ्रति तत्फलं वा प्रति धृतं. करणर्वं हात- 
व्यम्‌ । यागभावनाया एव हि फलव्या यागलकणस्वकरणावाम्तरव्यापारस्वाव्‌ देवताभोजनप्रसादावीनां 


भामती -ग्याङ्या 

के साथ प्रत्यक्ष व्यवहार करते थे । वह्‌ अत्यन्त युक्ति-संगत ह । शेष भाष्य अत्यन्त सुबोध है । 

इस प्रकार मन्त्र ओर अथंवादादि के द्वारा देवता के विग्रहादि-पन्चक की सिदधिदहो 
जाने पर गुरु आदि के समान ह देवताभों की विधिवत्‌ जो पूजा की जातीदहै व्ही याग है। 
उससे देवगण प्रसन्न होकर यजमान को फल देते है । शब्दात्मक जड देवता कौ पूजा से वहं 
सफलता उपपन्न नहीं हो सकती । 

शङ्का--यदि देवता अपनौ यागरूप पूजा से प्रसन्न होकर फल देता है, तब देवता 
प्रधान भौर पूजारूप याग अङ्ख (गौण) हो जाता है, अत। "यजेत स्वगंकाम-पहां यागकरणक 
भावना में जो फल-वत्व एवं याग में उस भावना या स्वर्गादि फलं का जो करणत्व श्रुत है, वहं 
बाधित हो जाता है [ क्योकि यजिधातुरूप प्रकृति का अथं याग भौर "त प्रत्यय का भादुमता- 
नुसार अथं भावना किया जाता है । कृतिरूप भावना मे याग करण मौर स्वर्गादिफल साध्य या 


कमं मान कर यागकरणक्‌ स्वर्गादिसाध्यक  * या यागेन स्वगं भावयेत्‌-एेसा शाब्द 
बोध किया जाता है, उसके अनुसार भावना में स्वर्गादि-जनकत्वरूप करणत्व एवं याग में 


उस भावना या स्वर्गादि को करणता पय॑वसित होती है । देवताओं को स्वगे का दाता मान 
लेने पर वह्‌ सब असंगतदहोजातादहै]) 

समाधान-[ ज॑से कुठारेण काष्ठं छिन्यात्‌"-- यहा पर का्ट-छेदनरूप कार्यं की 
करणता या प्रधानता अवगत होती है, करणत्व का अथं होता है-जनकत्व, जनकत्व का 
लक्षण है-भग्यवहितपुवेवृत्तित्व । यद्यपि कुठार ओर काष्ट-छेदन के मध्य मे उद्यमन-निपातन- 
रूप व्यापार का व्यवधान आ जाने से कुठार में कष्ठ-देदन का अन्यवहितपूवंवृत्तित्व नहीं 
रहता, तथापि व्यापार को व्यवधायक नहीं माना जाता, क्योकि सव्यापार कृठारादि में दही 
करणता मानी जाती है, अतः व्यापार-युक्त कुठारादि में कार्याव्यवदितपूवंवृत्तितव होना 
चाहिए, वह्‌ प्रकृत मे उपपन्न हो जाता है । वैसे ही ] स्वगादि को करणता भावेना में भौर 
भावना की करणता याग में श्रुत है। स्वर्गोत्वत्ति ओौर भावना के मध्य मे परमापूवं एवं 
भावना ओर याग के मध्य में देवता-प्रसन्नतादि का व्यवधान रहने पर भी न तो भावनागत 
स्वर्गादि-जनकत्वरूपं करणता समाप्त होती है ओर न यागगत भावना-जनकत्व रूप प्रधानता । 





४२८ बह्मसू्रदाङ्करभाष्यम्‌ [ भ. १पा.३्‌. ३७ 


( ९ अपश्चुद्राधिङ्रणम्‌ । घ° ३४--३८ ) 
शुगस्य तदनादरश्रवणारदद्रबणास्छरस्यते हि ॥ २३४ ॥ ॥ 
यथा मचुष्याधिकारनियममपोद्य देवादीनामपि विध्यास्वधिक्रार उक्तस्तथेव 
द्विजास्यधिकारनियमापवादेन श्ुद्रस्याप्यधिकारः स्यादित्येतामाशङ्कां निवतेयितुमिद्‌- 
मधिकरणमारभ्यते । तत्र शद्रस्याप्यधिकारः स्यादिति तावत्प्राप्तम्‌ , अधित्वसामः 


श्ययोः संभवात्‌ , 'तस्माच्छद्रो यज्ञेऽनवकत्ट्ः, ( ते° सं० ७।१,१।६ ) इतिवत्‌ "श्रो 








भामती 

कृषिक्मंण इव तत्तदवाम्तरत्यापारस्य सस्याविगमसाघनत्वम्‌ । आग्नेयादीनामिबोत्पत्तिषरमापूर्वावास्तर- 
व्यापाराणां भवम्मते स्वगं साधनत्वम्‌ । तस्मात्‌ कमंणोऽपूर्वावान्तरभ्यापारस्य वा देवताप्रसादावान्तर- 
व्यापारस्य वा फलवत्वात्‌ प्रधानत्वमुभयस्मिन्लपि पक्षे समानम्‌, न तु देवताया दिग्रहादिम्या, प्राघान्य- 
मिति न ब्मोमांसायाः सूत्रमपि वा कशब्दपुवंत्वाद्क्लकमरं प्रधानं गुणत्वे देवताश्वुतिरिति विरष्यते । 
तस्म,स्सिद्धो देवतानां प्रायेण ब्रह्मविद्यास्वधिकारः ॥ ३३ ॥ 

अवान्तरतङ्खति $ृवंग्नधिकरणतात्पयं माहु & यथा मनुप्याधिकार इति ® । शङ्कानीजमाह्‌ 
® तत्र इति ® । निमृ्निखिलदुःखानुषङ्धे शाहवतिक जआनम्दे कस्य नाम चेतनस्यायिता नास्ति, 
वेनाथिताया अभावाच्छुद्ो नाधिक्रियेत । नाप्यस्य ब्रह्मानि सागरा नायः । द्विविधं {हि सामथ्यं निजं 
चागन्तुकं च । तत्र द्विजातीनामिव शुद्राणां धवणादिघामध्यं' निजमर्रतिहूतम्‌ । अध्ययनाधानानावनादाग- 





भामती~व्याक्या 

जैसे ृषिरूप कमं ओर हलाकषंणादि अवान्तर व्यापार कै दवारा सस्याधिगम ( अन्नोतत्ति ) 
का जनक होता है अथवा जसे आप ( मीमांसकों ) के मत मे दशंपूणंमाससंज्ञक आग्नेयादि 
छा कमं उत्पत्ति अपूवं भौर परमापूवं के हारा स्वगंरूप फर के जनक माने जाते है । वसे ही 
हमारे ( वेदान्तियों के ) मत में यागरूप कमं देवता-प्रसन्नता के द्वारा अपने फल का साधन 
भाना जाता है, फलतः दोनों मतां मे कमे की फलोतादकता भौर प्रधानता समानरूप से 
सुरक्षित है, देवता की प्रधानता यहा भी नहीं मानी जाती, अतः पूवं मीमांसा के “अपि वा 
णब्दपू्वेत्वाद्‌ यज्ञकमें प्रधानं गुणत्वे देवताश्रुतिः ( ज, सू. ९।१।९ } इस सूत्र का किसी 
प्रकार का भी विरोध उपस्थित नहीं होता। [ "देवता वा प्रयोजयेदतिथिवद्‌ भोजनस्य 
तदथेत्वात्‌'” ( जे. सु. ६।१।६ ) इस सूत्र के द्वारा देवता को कमं का प्रयोजकं मान कर 
प्रधानता देने की आशङ्धा उठाई गई, उसका निराकरण करते हुए सुत्रकार ने कहा-“भपि 
वा शब्दपूुवंत्वाद यज्ञकमं प्रधानं स्याद्‌ गणत्वे देवताश्रुति'" । अर्थात्‌ “यजेत स्वगेकाम+"-- 
इस शब्द के द्वारा याग को ही स्वगंरूप फल का जनक अत एव प्रधान माना गया है, देवतादि 
न्य पदाथं उसी कमं के अङ्कं या गुण माने जाते है । इस सिद्धान्त का विरोध यहाँ तब होता, 
जब कि देवता को फल का जनक एवं प्रधान माना जाता ]। यहां चो केवकं इतना सिद्ध 
किया जाता है कि देवताओं का विशुद्ध ब्रह्य-विद्या में पूणं अधिकार है ॥ ३३॥ 

संगति-पूर्वाधिकरण से इस अधिकरण की संगति दिखाति हृए इस अधिकरण का 
प्रयोजन प्रस्तुत किया जाता है--““यथा मनुष्याधिकारनियममपोद्य'* । 

पूवेपक्ष -त्रह्म-विदया में श्रो का अविकार है-“तत्र शूद्रस्याप्यधिकारः स्थात्‌” । दुःख 
का सम्बन्ध जिसमें लेशमात्र भी नही, एेसे विशुद्ध श।प्वतिके आनन्द कौ कामना किस चेतन 
पुरुष को नहीं होती ? यदि वहु शूद्र में न होती, तब अवश्य ब्रह्मविद्या के भधिकारसे शूद्र 





रह्मवियायां शृद्रानधिकारः ] = दिन्दीसद्ितमामतीसंवत्तितम्‌ ४२९. 


विद्यायामनवक्तद्ः, इति च निषेधाध्वणात्‌ । यच्च कर्मस्वनधिकारकारणं शृद्रस्या- | 
नम्निस्वं, न तद्धियास्वधिकारस्यापवादकं लिङ्गम्‌ । न ॒ह्याहवनीयादिरद्ितेन विधा 
भामती 
स्तुकसामर्यामावे सत्यनधिकार इति चेत्‌ , हन्ताधानाभावे सत्यग्यभावादग्निसाध्ये कमणि मा भूदधि- 
क।रः, न च ब्रह्मविद्यायामग्निः साधनमिति क्िमित्यनाहितागनयो नाधिक्रियन्ते ? न चाध्ययनानावत्त- 
स्साघनायामनधिकारो ब्रह्मविद्यायामिति साम्प्रतम्‌, यतो युक्तं यदाहुवनोये जुहोत्याहवनीयस्य होमाधि- 
करणतया विषानाततद्र पस्यालोकिकतयानारभ्याघीतवाक्यविहितादावानदन्यतोऽनषिगमादाघानस्य च द्विजा. 
तिसम्बन्धितया विधानात्‌ । तसाष्योऽग्निरलोकिको न श्रद्रस्थास्तीति नाहवनीयादिस्नाध्य कर्मणि शुद्रस्या- 
चिकार इति । न च तथा ब्रह्मविद्यायामलोकिकमस्ति साधनं यच्छृदरस्य न स्यात्‌ \ मध्ययननियम हति 
चेत्‌ । न, विकल्पासहत्वात्‌ - तदध्ययनं पुषा वा नियम्येत, यथा धनार्जने ्रतिप्रहादि । क्रत्वयं बा, 
यथा ब्रीहीनवहृन्तीव्यवघातः । न तावत्‌ क्रत्वर्थे, नहिं स्वाष्यायोऽ्यतश्य इति कच्चित्‌ क्रतुं प्रत्य 
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को वच्चित रहना पड़ता । शूद्र मे ब्रह्मज्ञान का सामथ्यं नहीं-यह भो नहीं कं सकते, कोक 
सामथ्यं दो प्रकार का होता दै-( १) स्वाभाविक ओर (२) आगन्तुक ( यल्न-साध्य ) । 
श्रवणादि की स्वाभाविक शक्तिशृदरो मेभी वंसीहीरहै, जेसे द्विजाति मे । `अध्ययन-साध्य 
वेद-प्रहूणादि की आगन्तुक शक्ति न होने के कारण शूद्रो को ब्रह्मविद्या मे अविकार नही'- 
ठेसा भो नहीं कहु सकते, वथोकि गुरुमुखाच्चारणानुच्चारणङूपं अध्ययन्‌ का दाक्ति भी 
स्वाभाविक है, केवल अग्न्याधान कै द्वारा अग्तिमत्ता नहीं, अतः शूद्र को अग्ति-साध्य यागादि 
कर्मो मे अधिकारन दिया जाय, किन्तु ब्रह्मविद्यामे अग्नि की कोई अपेक्षा नही, अत) | 
जिन्होने अग्नि का आधान नही किया, एस शूद्रो का ब्रह्म-विद्या मे अधिकार व्यो नही | 
"यदाहवनीये जहति" ( त. त्रा. \।१।१०।५) यह्‌ वाक्य होमाविकरणत्वेन अग्नि का विधान 
करता है, अतः समस्त कमंकाण्ड म अनादितताग्नि का अधिकार नही -- यह्‌ तो ठीक है, क्योकि 
यह्‌ अग्नि लौकिकं अग्नि न होकर इटा संस्कारत्मक अलोकिक भग्ति है एवं अनारभ्याधीत | 
[किसी एक कमं के प्रकरण म॒ पाठ्तिन होकर सामान्यतः विहत } होन के कारण समस्त 
कर्मो काद्ध दै, [ जसा कि भाष्यकार कहत है “सवंकर्मार्थं वाघानम्‌ । सर्वकर्मार्थं यदम्नि- 
द्रव्यम्‌” ( शाबर. पृ. १०३८ )। वातिककार भ। करते दै 'अनारभ्यवादेनाहुवनीयः सवं- | 
होमाथं इति तद्रहितकर्मान्तराभावादाहिताग्नेर धिकारः" ( तं. वा. पृ. ७९८ ) 1 । भधान कमं | 
करा विधान भोतीन वर्णो के लिए दही किया गया है “वसन्ते ब्राह्यणोऽग्तीनादधीत, 
ग्रीष्मे राजन्यः, शरदि वैश्यः” ( ते. ब्रा, (।६।२।६।७ ) । ईस प्रकार क्म-कलापमे शूद्र का 
अधिकारन होने पर भी ब्रह्मविद्या में किसी प्रकार का वैसा भलोकि पदाथं अपेक्षित नहीं कर 
उसमे शूद्र को अधिक्रार न हाता । | 

शङ्खा विधिपूरवंक अध्ययन मेत्र॑वणिकका ही अविकार है नोर अध्ययन के विना | 
वेदाथं-ज्ञान सम्भव नही, क्योकि “अध्ययनेनेवाथंज्ञानं भावयेत्‌" दस प्रकार चियम स्वीकार 
किया जाता है, नियम-जन्य अपूवं भा वेदा्ानुष्टान का अङ्ख माना जाता है, शूद्र अध्ययन 
नहीं कर सकता, अतः वह्‌ अध्ययन के नियम से जनित अपूवंसे वञ्चित होने के कारण किसी 
भी वेदाथं के अनुष्ठान का अधिकारो नहीं माना जा सकता । 

समाधान उक्त नियम का आकार वया ( १) अध्ययनेनेव पुरुषां भवेत्‌-एेसा 
है ! अथवा (२) अध्ययनेनैव यागानुष्टानं भावयेत्‌ एसा ? जैसे “(्रीहीनवहन्ति"--यहां पय 
भवचातेनैव वतुष्यं भावयेत्‌-एेसा नियम माना जाता है, उस नियम से जन्य अदृष्ट के विनां 
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वेदितु न शक्यते । भवति च लिङ्गं शाद्राधिकारस्योपोद्रलकम्‌। संवर्गविद्यायां हि 


| भामती | 
पठघते, यथा दशपणं मासं प्रकृत्य व्रीहीनवहन्तीति । न चानारभ्याधीतमप्यभ्यभिचरितं कतुसम्बन्धितया 
कतुमुपस्थापयति, येन वाश्येनेव क्रतुना सम्बध्येताध्ययनं, न हि यथा जुह्वा्भ्यभिचरितक्रतुसभ्बद्धभेवं 
स्वाध्याय इति । तस्मान्नेष क्रत्वर्थे नियमो नापि पुरषारथे । पुरुषेच्छाधीनप्रवृत्तिहि पुरुषार्थो भवति, थथा 
फलं तदुपायो वा । तदुषायेऽपि हि विधितः प्राक्‌ सामान्यरूपा प्रवृत्तिः पुरषेच्छानबन्धनेव । इतिक्तभ्य- 
तासु तु सामान्यतो विशेषतश्च भ्रवृत्तिविधिपराघीनेव । नह्यनधिगतकरणभेद इतिकतंश्यतासु घटते । 
तस्माद्विध्यधीनध्रवृत्तितयाऽङ्गानां क्रत्वयंता । क्रतुरिति हि विधिविषयेण विधि परामृशति विषयिणम्‌ । 
तेना्यंते विषयीक्रियत इति क्रत्वर्थ: । न चाध्ययनं वा स्वाध्यायो दा तदर्थज्ञानं वां प्राग्‌ विधेः पुर्षे. 
च्छाधीनप्रवृत्तिर्येन पुरषाः स्यात्‌ । यदि चाध्ययनेने वार्थावबोषरूपं नियम्येत ततो भानास्तरविरोध। । 
तद्रू पस्थ विनाप्यध्ययनं पुस्तकादिपाठेनाप्यषिगमात्‌ । तस्मात्सुवणं ' भायं मितिवदध्ययनादेष ` फलं कड्प- 
नीयम्‌ । तथा चाध्ययनविषेरनियामकवाच्छूद्स्याध्ययनेन वा पुस्तकादिषाठेन वा सामण्यंमस्तीति 


सोऽपि ब्रह्मविद्यायामषिहृतः । मा भूदराऽध्ययनाभावात्सर्वत्र ब्रह्यविद्यायामधिकारः, संवगंविद्यायां षु 
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प्रहृत ( दशंपूणेमास ) कमं सम्पन्न नहीं होता, क्योंकि 'श्रीहीनवहन्ति"-यह वाक्य दशंपुणंमास 
कै प्रकरण मे पठित है, किन्तु “स्वाध्यायोऽध्येतग्यः' ( शत. ब्रा. ११।५।६ ) यहु वाक्य किसी 
क्रतु के प्रकरण मं पठ्तिन होने के कारण किसी क्रतु के लिए अध्ययन का नियम नहीं करा 
सकता । अनारमभ्याघीत अध्ययन भी सामान्यतः क्रतु का उपस्थापक हो सकता था, यदि 
उसका क्रतु के साथ अव्यभिचरित सम्बन्व होता, किन्तु “यस्थ पणंमयी जुहूर्भवति” ( तै. सं. 
३।५।७।२ ) यहां जह अनारभ्याधीत होने पर भी क्रतु का अव्यभिचरित सम्बन्धी होने 
कारण क्रतु का जसे उपस्थापक है, वसा अध्ययन नहीं । 

परुषाथं मे भो अध्ययन का नियम नहीं किया जा सकता, वथोकि रुपा" शब्द से 
वही पदाथं अभिहित होता है, जिसमे पुरुष की अपनी इच्छा से प्रवृत्ति हो, ज॑से-स्वर्गादि फल 
भौर उसका साघन यागादि । यागादिरूप साधन मे विधि से पूवं पुरुष कौ सामान्यतः प्रवृत्ति 
होती है। यागादि साधन पदार्थे के इतिकतंज्यभूत ( प्रयाजादि अ ्ग-कलापरूप सहायक ) 
व्यापार मे तो प्रवृत्ति विधि के पूर्वे नहीं, अपितु विधि के अधीन ही होती है, क्योकि किस 
व्यापार का कोन साधन (करण ) है-इस प्रकार का विशेष ज्ञान जब तक न हो, तव तक 
इतिकत्तंवय मे प्रवृत्ति नहीं होती, वह विशेष ज्ञान विधि वाग्यसे ही होता है । अतः अङ्गभूत 
पदार्थो मे विधितः प्रवृत्ति होने के कारण क्रत्वथंता मानी जाती है । क्रत्वथता' पद सें क्रतु 
( याग ) अपनी विवि का विषय है, अतः विधि के विषयीभूत अङ्ख-कलापरूप विषयों का 
उपलक्षक दै, उसके लिए जो अर्थित हो, उसे क्रत्वथं कहते है । अध्ययन या स्वाध्याय 
भथवा अथं-ज्ञान--इनमे से कोई भी पदाथं एसा नही, जिसमें विधि के पूवं अपनी इच्छा से 
पुरुष की प्रवृत्ति हाती हो, जिससे कि वह्‌ पुरुषाथं कहा जा सके । यदि 'अघ्ययनेनेवा्थंज्ञानं 
भावयेत्‌"'-एेसा नियम माना जाता है, तब प्रमाणान्तर से विरोध आता है, क्योकि वेदार्थं 
का ज्ञान विधिपूर्वकं अध्ययन के विना अपने-आप पुस्तकों के पठने से भी उपपन्न हो जाता 
दै । फलतः “स्वाध्यायोऽध्येतव्यः'"-इस विधि को नियम विधि न मान कर “सुवणं भार्यम्‌" 
( ते. ब्रा. २।२।४।५) इस विधि के समान अपूव विधि मान कर अध्ययन कै द्वारा ही भथंज्ञान- 
रूप फर की कल्पना करनी होगी । अध्ययन ( गृरुमुलोच्चारणानुच्चारण ) का स्वाभाविक 
सामथ्ये तो शूदर में भो है, अतः ब्रह्मविद्या मे उसका अधिकार क्यो न होगा ? 








मि 
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जानति पोच्रायणं शधषु शदरशष्देन पराख्शति-- "अह हारेत्वा शुद्र तवेव सह 
गोभिरस्तु' ( ऊा० ४।२।द३) इति । विदुरग्रश्चतयश्च शृद्रायोनिप्रभवा अपि चिशिष्ठ- 
विक्चानसंपन्नाः स्मर्यन्ते । तस्मादिक्रियते शूद्रो विद्यास्विति । पवं भराप्ते बरूमः-न 
शूद्रस्याधिकारः, वेदाध्ययनाभावात्‌ । यधीतवेदो दि विदितवेवार्थो वेदार्थष्वधि- 
क्रियते । न च शूद्रस्य बेदाध्ययनमस्ति, उपनयनपूवेकत्वाद्वदाभ्ययनस्य । उपनयनस्य 


भामती 

भविष्यति । अह हारेत्वा शूदर इति श्रं सम्बोध्य तस्याः प्रवृत्तेः । न चेष शूद्रशब्दः कदाचिदवयवध्युतप- 
त्याऽश्‌ बै द्ण॑नीयः । अवयवप्रसिदधितः समुदायप्रसिद्धेरनपेक्षतया बलीयस्त्वात्‌ । तस्माद्यथाऽनधीयानस्येषटौ 
निषादस्थवतेरधिकारो वचनसामभ्यदिवं संवर्ग विद्याय) श्रस्याधिकारो भविष्यतीति प्राप्तम्‌ । 

एवं प्राते व्रमः-- न शूद्रस्याधिकारो वेदाध्ययनाभावादिति । अयमभिसन्धिः यद्यपि स्वाघ्या- 
योऽध्येतभ्य इत्यध्ययनविधिनं किंञ्ित्फलवत्कर्मारभ्याम्नातः, नाप्यत्यभिचरितक्रतुसम्बर्धपदाथंगतः, न 
हि जुहादिवस्स्वाध्यायोऽध्यभिचरितक्रतुसम्बन्धस्तथापि स्वाध्यायस्याध्ययनसंस्कारविधिरध्ययनस्यपिक्षि- 
तोषायतामवगमयन्‌ {कि पिण्डपितुयक्ञवत्‌ स्वगं वा सुवणं भायंमितिवदाथवादिकं वा फलं कल्पयित्वा 
विनियोगभङ्खेन स्वाध्यायेनाधीयोतेत्येवम्थंः कपतं ? किव परम्परयाऽप्यन्यतोऽपक्षितमधिगम्य निवृंणो- 
रवति विषये, न दृष्टद्वारेण परम्परथाऽप्यन्यतोऽपेकितप्रतिकम्मे च यथाश्ुतिविनियोगो प्पत्तौ च सम्भवन्त्यां 
श्रुतविनियोगभङ्धेनाध्ययनादेवाश्चुतादृश्टफलकर्परोचिता । दृष्टश्च स्वाध्यायाघ्ययनसंस्कारस्तेन हि पुरषेण ` 


भामती-~ग्याख्या 

यदि अध्ययन न होने के कारण सभी प्रकार की ब्रह्य-विद्या में शूद्र का अधिकार नही, 
तब “वायुर्वाव संवर्गः" ( छँ. ४।३।१ ) इत्यादि वाश्यों से प्रतिपादित संवगं-विद्या मे अधिकार 
अवश्य होना चाहि९, क्योकि वहाँ "अह्‌ हारेत्वा श्र ! तवव सह गोभिरस्त” ( छां. ४।२।३ ) 
इस प्रकार रँक्वाचायं ने जानुति को शूद्रः शब्द से सम्बोधित करके कहा है कि ह शूदर ! 
ये सब "रथ, कायचनमय हार एवं गौं तू अपने पास हौ रख । यह्‌ "शूद्रः शब्द जो शुचा 
द्रवति"--इत्यादि अवयवाथं के द्वारा क्षत्रियादि वर्णो का बोधक माना जाता है, वहु उचित 
नहीं, ६योंकि अवयव-शक्ति कौ अपेक्षा समुदाय (रूद्‌ ) शक्ति प्रबल होती है। फल्तः जसे 
निषाद-स्थपति को अध्ययनादिके विनादही इष्टि-विशेष मे विशेष वचन के आधार पर 
अधिकार है, वैसे ही संवगे-विद्या में शृद्र का अधिकार माना जायगा । 


सिद्धाभ्त- उक्त पूरवे-पक्ष का खण्डन करते हुए भाष्यकार करते है-““न शूद्रस्याधि- 
कारः, वेदाध्ययनाभावात्‌" । आशय यह्‌ दहै कि यद्यपि “साध्यायोऽ्येतव्पः“--यहु अध्ययन- 
विधिनतो किसी फल के साघनीभूत कमं के प्रकरण मे अधीत है ओौर न अध्ययन काकमं 
के साथ अव्यभिचरित सम्बन्ध ही है। तथापि यहाँ एक यह्‌ संशय उपस्थित होता है कि 
क्या यह्‌ स्वाध्याय ( अपनी शाखा } के अध्ययनरूप संस्कार का विधायक वाक्य अध्ययन में 
दष्ट-साधनता का बोध कराता हुमा पिण्डपितृयज्ञ अथवा स्वणं-धारण-विधि के समान अथेवाद- 
प्रतिपादित स्वर्गादि फलों कौ कल्पना करके अध्ययनेन स्वाध्यायः संस्कायंः-एेसा विनियोग 
भङ्ग करते हुए 'स्वाध्यायेनाधीयीत"-- इस प्रकार के साध्य-साधनभाव का गमक माना 
जाय ? अथवा परम्परया अन्य युक्तियों के द्वारा अवगत पदाथ को ही अपना कर निराकाङ्क्ष 
हो जाय ? अक्षरावाप्ति पदाथं-ग्युत्पत्यादि परम्परा के द्वारा पदा्थं-ज्ञानरूप हृष्ट फल का लाभ 
जब अध्ययन से हो जाता है, तब अध्ययन का स्वर्गादिरूप अदृष्ट फल नहीं माना जा सकता 
एवं जब ““भध्ययनेन स्वाध्यायं भावयेत्‌"- एेसा यथाध्ुत साध्य-साधनभाव उपपन्न हो जाता 
है, तब हस विनियोग का भङ्ग करना भी उचित नहीं । अध्ययन-संस्कार दष्टफलक इसलिए दै 
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च वणेत्रयवचिषयत्वात्‌। यत्वर्थित्वं न तदसति सामथ्ये ऽधिकारकारणं भवति । 
सामथ्यमपि न लोकिकं केवलमधिकारकारणं भवति. शाखीये.ऽथे शाखीयस्य सामथ्ये- 
स्यापेक्षितत्वात्‌ , शास्रीयस्य च सामथ्ये स्याध्ययननिराकरणेन निराङ्तत्वातत्‌ । यच्चेदं 
"शूद्रो यक्षे $नवकलप्तः इति ^तन्न्यायपृवकत्वाद्धि्यायामष्यनवक्लत्तत्वं चयोतयति, 
भामती 

सम्प्राप्यते प्राष्ठहच फलवत्कमं ब्रह्यावबनोधमभ्युदयनिःश्रेयसप्रयोजनमुप जनयति, न तु सुवर्णघारणादौ दृष्ट 
दारेण परभ्परयाप्यस्त्यपेक्ितं पुरुषस्य, तस्माद्विपरिवृत्य साक्षाद्धारणादेव विनियोगभङ्खेन फलं कदपते । 
यदा चाध्ययनसंस्कृतेन स्वाध्यायेन कलवरकमं ्रह्मावनोधो भाव्यमानोऽभ्युद्यनिःश्ेयसत्रयोजन इति 
स्थापितं तदा यस्याध्ययनं तस्येव कमंब्रह्मावबोधोऽभ्युदयनिःधेयसप्रथोजनो नान्यस्य, यस्य॒ चोपनयन- 
संस्कारस्तस्येवाध्ययनं, स॒ च द्विजातीनामेवेत्युपनयनाभावेनाध्ययनसंस्काराभावात्‌ पुस्तकादिषठितस्वा- 
ध्यायजन्योऽर्यावबोषधः शूद्राणां न फलाय कल्पत इति क्ञास्त्रीयसापर्यभिवात्न श्रो ब्रहाविध्यायामधिकृत 
इति सिद्धम्‌ । 

® यज्ञेऽनवक्लप्तः ® इति यज्ञग्रहणमुपलक्षणाथंम । विद्यायामनवक्लृप्त इत्यपि व्रटभ्यम्‌ । 


मामती-व्याख्या 

किं उसके दवारा पुरुष की अपनी शाखा प्राप्ठ होती है। [ (१) उत्पत्ति, (२) विक्रति, 
( ३) संस्कृति ओर (४) आप्ति-इन चार प्रकारो के जनक कमं संस्कार कमं है जसे 
आघ।न संस्कार से अग्नि की उत्पत्ति, भवघात से त्रीहि की विकृति होती है ओर प्रोक्षण कमं 
से ब्रीहि संस्कृत होते ह । वैसे ही अध्ययन संस्कार से स्वाध्याय ( अपनी शाखा ) की आति 
(प्राप्ति या कण्ठस्थता ) होती है | । प्राप्त स्वाध्याय अभ्युदय के हेतुभूत कमं ( धमं } के ज्ञान 
भौर निशश्रेयस के साधनीभ्रूत ब्रह्मज्ञान को जन्म देता है । सुवर्ण-धारणादि कर्म किसी ष्ट 
फल के हारा पुरुषार्थं का उत्पादन परम्परया भी नहीं करते, अतः "धारणेन सुवणं भावयेत्‌, 
एेसा यथाध्रुत विनियोग भङ्गं करके सुवणंधारणेन भ्रातृव्यस्य दुव॑णत्वं भाबयेत्‌"- एेसा साध्य- 
साधनभाव माना जाता है, किन्तु प्रकृत मे उसकी कोई आवश्यकता नहीं [ “सुवणं हिरण्यं 
भार्यम्‌” तस्माद्‌ दुवर्णोऽस्य श्रातृब्यो भवति" ( तै. ब्रा. २।२।४।६ ) इस वाक्य के विषय में 
सम्देह किया गया है कि इस वाक्यके द्वारा विहित सुवणं-धारण क्या क्रत्वर्थ है? अथवा 
पुरुषार्थ ? सिद्धान्त-सूत्र है-“अप्रकरणे तु तद्धमंस्ततो विशेषात्‌” ( जै. सू. ३।४।२० ) । 
अर्थात्‌ उक्त वाक्य किसी कमं के प्रकरण में नहीं अप्रकरण-पटित ( अनारभ्याधीते ) है, अतः 
कम के प्रकरण मे पठित वाक्य की अपेक्षा इस अनारभ्याधीत वाक्य का यह्‌ अन्तर दै कि 
इसके द्वारा विहित सुवणं-धारण क्रत्वर्थ ॒नहीं, अपितु पुरुषार्थ है, फलतः आर्थवादिक च्नातृग्य 
(शत्रु) कीदुवंणंताही सुवणं-धारणका फल दहै, जंसा कि भाष्यकार ने कहा है-“'तस्माद्‌ 
दवर्णोऽस्य श्रातृष्यो भवतीत्येवमादिना एवंजातीयकानां फलेन सम्बन्धः” (शाबर. पृ. ९५५)]। 

जब किं "अध्ययन के द्वारा संस्कृत ( प्राप ) स्वाध्याय भअभ्युदयफलक कर्मावबोध भौर 
निःश्रेयसफलक ब्रहमावबोध का साधन है'- ठेसा स्थापित ( निर्णीत ) हो गया, तब निस 
व्यक्ति ने अध्ययन किया है, उसी को अभ्युदयाथंक कर्माविबोध ओौर निःश्रेयसाथंक ब्रह्मावबोधं 
होगा, अन्य को नहीं । अध्ययन वही कर सकता है, जिसका उपनयनसंस्कार हो पया हो, 
उपनयन संस्कार केवल त्रैरवाणिक पुरुषों का ही बिहित है, भतः उपनयन ओर अध्ययन से 
वश्चित शूद्रो को जो अपने-आप पुस्तकादि के पठ लेने मात्र से अर्थावबोध होता है, वह्‌ अभीष्ट 
फल नहीं दे सकता । इस प्रकार आगन्तुक शास्त्रीय सामथ्यं न होने के कारण शूद्र ब्रह्म-विद्या 
का अधिकारी नहीं माना जा सकता- यह्‌ सिद्ध हो गया । 
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न्यायस्य साधारणर्वात्‌ । यत्पुनः संबगंविध्यायां शूद्रशब्दश्च वणं लिङ्गं मन्यसे, न 
तच्िङ्ग, न्यायाभावात्‌ । स्यायोक्त दि लिङ्गदशेनं चोतकं भवति । न चाच न्यायोऽस्ति । 
कामं चायं शूदर शब्दः संवरगविधायामेवेकस्यां शृद्रमधिङ्यात्‌ › तद्विषयत्वात्‌ , न 
` भामती 
सिद्धवदभिधानस्य न्यायपूवंकत्वात्‌ म्यायस्य दोभयत्न साम्यात्‌ । द्वितीयं पूवंपक्षमनुभाषते ॐ यत्‌ पनः 
संवगंविद्यायाम्‌ इति% । दूषयति ® न तत्लिङ्गम्‌ ® । कुतः ! ®्यायाभावात्‌ ® । न तावच्छुद्रः संवं- 
बिद्चायां साक्षाच्चोदयते : यथेतया निषादस्घर्पति याजयेदिति निषादस्यपतिः किर्स्वर्थवावगतोऽयं श्रलम्बः 
च चान्यतः सिद्धमथंमवद्योतयति न तु श्रःपयतोरयध्वरमो्मांसकाः । अस्माक्षं॑स्वन्यपरादपि वाषयाबसति 
बाधके भ्रमाणान्तरेणार्थोऽवगम्यमानो विधिना चापेक्षितः स्वीक्रियत एव । न्यायश्नासिमिह्तये उक्तो 
ब्ायकः । न च विध्यपेक्षाऽस्ति, द्िजात्यविकारप्रतिलम्मेन दिषेः पर्यवसानात्‌ । विध्युद्‌देक्षगतस्वे त्वयं 
स्यायोऽपोद्यते वचनबलान्निषादस्थपतिदन्न त्वेष विष्युदृदेश्चगत इत्युक्तम्‌ । तस्मान्नार्थवादमाव्राच्छूदाधि- 
कारसिद्धिरिति भावः । अपिच किमथंवादबलाद्वि्यामात्रेऽधिकारः शरस्य कल्प्यतां संबगंविद्यायां वा ! 
न तवाद्वि्यामान्न इत्याह ® कामं चायम्‌ इति & । न हि संवगंविद्यायामथं वाद; चुतो विद्यामान्नेऽ्धिका- 


भामती-ग्यास्या 


“तस्माच्चूद्रो यजञेऽनबक्लृप्र, ( असमथंः )” ( तै. सं. ७।१।१।६ ) इस वाक्य में “यज्ञ 
शब्द ब्रहा विद्या का भी उपलक्षक हे, अतः (बरह्मविद्यायामनवक्लृप्त"-एेसा लिषेध-वाक्ष्य भी 
सम्पन्न हो जाता दै, क्योकि शुद्र की यज्ञानवश्लृपि का नियामक जो हेतु है- सामर्ध्याभाव, 
वह क्म-विद्या भौर ब्रह्म-विद्या -दोनों मे समान है । 

द्वितीय पूवेपक्ष का अनुवाद किया जा रहा है “यत्पुनः संवगं विद्यायां शूद्रशब्दश्रवणं 
लिङ्धं मन्यसे” । इस पूवं पक्ष का भी सण्डन किया जाता है-“न तल्लिङ्खम्‌, व्यायाभावात्‌ । 
द्टान्त-साधक युक्ति का दान्त मे अभाव है, क्योकि निषादस्थपति-दष्टि मे निषादस्थपति 
का “एतया निषादस्थपति याजयेत्‌” ( मै, सं. २।२।४) इस विधि के द्वारा साक्षात्‌ विधान 
किया गया है [ “वास्तुमध्ये रौद्रं चरं निवंयेद्‌, यत्र सद्र प्रजाः शमयेत्‌”--इस वाक्य के दारा 
विहित रौद्र इष्टके प्रकरण में कहा गया है - "एतया निषादस्थति याजयेत्‌” । ` (स्थपति. 
निषादः स्यात्‌, शब्दसामर्थ्यात्‌ ( जं. सू" ६।१।५१ ) इस सूत्रके हारा सिद्धान्त स्थापित 
किया गया है कि निषाद नामकी शूद्र जाति का स्थपति ( राजमिस्त्री) उस इष्टि का 
अधिकारी ह 1 । संवगं-विद्या के प्रकरण मे किंसी श्र का विधि वाक्य प्रत्यक्षतः उपलन्ब 
नहीं होता, किन्तु अर्थवाद वाक्य मे "शूद्र शन आना है । वहु अन्य प्रमाण से ज्ञात पदाथं 
का अवद्योतनमात्र ( अनुवादमात्र ) करता है, अनज्ञात-ज्ञापक या विधायक नहीं-एेसा धमे. 
मीमांसको कामतदै। हमारा ( ब्रह्म-मी मांसकों का ) यह्‌ कहना है कि अस्याथंक वाक्य के 
दवारा अवगत वह पदाथं भी विधि वाक्य के द्वारा स्वीकृत होता है, जिसका कोद बाधक 
प्रमाण उपलन्ध न हो । प्रकृत मेँ वैसा नहीं किपा जा सकता, बयोंकि विधि-वाक्य द्विजातिलूप 
अधिकारियों को लेकर पर्यवसित हो जाता है । यदि साक्षात्‌ विधि वाक्यम "शद्रः शब्द का 
छत्लेख होता, तब प्रत्यक्ष वचन के द्वारा निसगं-सिद्ध द्विजाति के भधिकरार का अपवाद हो 
सकता था किन्तु वैसा प्रकृत में कोड वाक्य उपलन्ध नहीं, केवल एक अथेवाद के आधार पर 
शद्राधिकार की सिद्धि नही हो सकती । 

यह भी यहाँ जिज्ञासा होती है किं उक्त अर्थवाद के बल पर समस्त विद्याओं में 
शद्राधिकार की कल्पना की नाती दे? अथवा केवल संवगं-विद्या मे ? प्रथम कल्प का निरास 
किया जाता है-“कामं चयं शूद्रशब्दः संवगविद्यायामेवंकस्यां शद्रमधिकुर्यात्‌, तद्विषयत्वात्‌, 

५५ 
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सर्वा विधासु । अर्थवादस्थत्वात्त न क्चिदप्ययं शूद्रमधिकरतृसुसहते । शक्यते चाय 


शूद्रशब्दो ऽधिङ्‌तविषयो योजयितुम्‌ । कथमित्युच्यते ? कबर एनमेततंसन्तं सयुग्वान 


भामती 
रिणमुषनयति, अतिप्रसङ्गात्‌ । अस्तु तहि संवगं विद्यायामेव श्रस्याधिक्ार इत्यत माह @ अथं बादस्थ- 
श्वाद्‌ इति ® । तत्किमेतश्छद्रपदं प्रमत्तगीतं, न चैतद्‌ युक्तं तुल्यं हि साभ्प्रदायिकमिह्यत माह । ®शक्यते 
चायं शद्रशब्ब इति ® । एवं किलात्रोपाख्यायते- जानश्रुतिः पौत्रायणो बहुदायी श्वद्धादेयो बहुपाक्य 
प्रियातिथिर्बभूव । स च तेयु तेषु प्रामनगरभ्युङ्खार३ेषु विविधानामन्नपानानां पूर्णानत्िचिभ्य आवसथान्‌ 
कारयामास । सवंत एत्येतेष्वावसथेषु ममान्नपानमथिन उपयोक्ष्यन्त इति । अथास्य राज्ञो दानशोण्डस्य 
शुणण रिमसन्तोषिताः सन्तो देवषंयो हंसरूपमास्थाय तदनुग्रहाय तस्य निदाघसमये दोषा हम्येतलस्थ. 
स्योपरि भालामाबध्याजग्पुस्तेषामग्रेषरं हंसं सम्बोध्य पृष्ठतो व्रजन्नेकतमो हंसः सादृभुतमभ्युवाच । 
भल्लाक्ष ! भल्लाक्ष ! जानश्चुतेरस्य पौत्रायणस्य यलोक आयतं ज्योतिस्तन्मा प्रसाङ्की्मेतत्वा 
बाक्षीदिति । तमेवमक्तवन्तमग्रगामी हंसः प्रत्युवाच--कं वर ! एनमेतस्सम्तं सयुग्बानमिव रक्वमात्थ । 
अयम्यं:- वर इति सोपहासभवरमाह । अथवा वरो वराकोऽयं जानश्चुतिः । कमित्याक्षेषे, यस्मादयं 
धराकस्तस्मात्कमेनं किम्भूतमेतत्सन्तं प्राणिमात्रं रेक्वमिव सयुग्वानमात्थ । युग्वा गन्त्री शकटी तया सह्‌ 





भामती~व्याख्या 
न सर्वासु विद्यासु” । उक्तं अथं वाद वाक्य केवल संवगं-विद्या मेँ श्रुत है, अतः समस्त विद्याओं 
मे अधिकार का प्रयोजक नहीं हो सकता, अन्यथा अतिप्रसङ्ग उपस्थित होता है । वस्तुतः 
उक्त वाक्य अर्थवाद होने के कारण संवगे-विद्यामे भी शद्राधिकार का विधायक नहीं हो 
सकता--“अथवादत्वात्त न क्वचिदप्ययं शद्रमधिकर्तभूत्सहते ।" यहाँ "शूद्र शब्द यदि किसी 
विद्यामेभी शृद्र के अधिकार का नियामक नहींहो सकता, तब व्या यह निर्थंकं ओर 
प्रमत्त-गीतमात्र है ? इस प्रश्नं का उत्तर दिया जाता है-' शक्यते चायं शद्रशब्दोऽधिङृत- 
विषयो योजयितुम्‌” । छान्दोग्योपनिषत्‌ में एेसा उपाख्यान आया है कि पुत्रनाम के राजा 
का पौत्र ओर जनश्रुति का पृत्र जानश्ति राजाथा, जो ब्राह्मणों कोश्चद्धापूर्वकं दान एवं 
भतिथियों का भोजनादि से पूणं सत्कार किया करता था । उसने अपने राज्य के नगरों भौर 
गवो के चौराहों पर अतिथयो के लिए विविध अन्न-पानादि से परिपूणं घर्मेशाखाए बनवाई 
थीं । अन्न-पानार्थी सभी ओर से आकर उन धममंशालाभों मे अन्न-पानादि का पूणं उपयोग 
किया करते थे । उस दानवीर राजा के सद्गुणो से सन्तुष्ट होकर देवत। भौर ऋषिगण हंसों 
कारूप धारण कर राजा को अनुगृहीत करने के किए जब वहु गरमियों के समय रात्रि में 
अपने महर की खुली छत पर सो रहा था, तब आकाश मागे से ऊपर-ऊपर उडते जा रहे 
थे । उन हंसो की पंक्ति के आगे उडनेवाले हंस को पीले उडनेवाले हंस ने कहा भो भल्लाक्ष । 
[भल्लाक्ष' शब्द का मूल शब्द है-भद्राक्ष, जिसका अर्थं होता है- स्वेस्थनेत्रवाला । यहाँ कटाक्ष 
पूणं उक्ति या विपरीत-लक्षणा से अन्धे व्यक्तिका बोधक है, इस प्रकार अग्रगामी हंस को 
पृष्ठगामी हंस कहता कि हे अन्धे ! ] सामने यह जो दयुलोक को दूता हज ज्योतिःस्तम्भ 
दिखाई दे रहा है, यह्‌ महाराज जानध्रुति का यशःपुज्ज है, इसके बीच से मत निकलना नहीं 
तो भस्मीभूत हो नाओगे । इसके उत्तर मे अग्रगामी हंस ने पृष्ठगामी हंस को कहा- “कंवर ! 
एनमेतत्सन्तं सयुग्वानमिव रेक्वमात्येति यो नु कथं सयुग्वा रेक्व॒ इति” [ "वर" शब्द भी 
"भल्छाक्ष' शब्द के समान कटाक्षपूणं सम्बोधन या विपरीत-लक्षणा के दवारा अवर या नीच 
अथं मे प्रयुक्त हुभा है । अग्रगामी हंस पृष्ठगाभी को वसा ही उत्तरदेताहै कि हे नीच हंस] 
किस रसे साधारण राजा की बात करता है ? तूने क्या इसे शकट (बैलगाड़ी) पर चलनेवाला 








्रहम्ाने शृदरानधिकारः ] दिन्वोसद्ितमामतोसंवक्ितम्‌ ०६५ 


मिव रेकमात्थः ( छा० ४।१।३ ) इत्यस्माद्धंसवाक्यादात्मनोऽनादरं तवतो जानथतेः 
पोत्रायणस्य श्युगुत्पेदे, तास्षी रेकः शद्रशब्देनानेन सूचयांबभूवात्मनः परोक्ष्षताख्या- 
भामती 
वर्तत इति सयुग्वा रेक्वस्तमिव कमेनं प्राणिमात्रं जानश्चुतिपरात्थ । रेकवस्य हि उयोतिरसह्यं न त्वेतस्य 
प्राणिमात्रस्य । तस्य हि भगवतः पुण्यज्ञानसम्पन्नस्य रेक्वस्य ब्रह्मविदो धमे त्रेलोक्योदरवतिप्राणभृन्मात्र- 
धर्मोऽन्तर्मवति न पुना रेद्वधमंकक्षां कस्थचिद्धरमोऽवगाहत इति । अथेष हं सवचनादात्मनोऽत्यन्तनिकषं- 
मुत्कषंकाष्ठां च रेव्वस्योपश्ुत्य विषण्णमानसो जानश्ुत्तिः कितव इवाक्षपराजितः पोनःपुन्येन निःहवसन्नु- 
देकं कथमपि निश्लीथमतिवाहयाम्बभूव । ततो निज्ञान्तपिश्लुनमनिभृतवन्दाख्वुन्दभ्रारञ्धस्तुतिसहस्रसं लितं 
मङ्गलतुरथनिरधोषम(कण्यं तत्पतलस्थ एव राजेकपदे य्तार माह यादिदेश--वयस्य रेकवाहयं ब्रह्मविदमेकरति 
सयुग्बानमतिविविक्तेषु तेषु येषु विपिननगनिक्ुज्ञ नदोपुलिनादिप्रेकञेष्वन्विष्य प्रयत्नतोऽस्मभ्यमाचक्षवेति । 
स च तत्रान्विष्यन्‌ कवचिदतिविविक्ते दे शकटस्याधस्तात्‌ पामानं कण्ड्यमानं ब्राह्मणायनमदराक्षीत्‌ । 
दृष्ट्वा च रेकष्वोऽपं भवितेति प्रतिभावानुपविश्य सविनयमगपराक्षीत्‌ त्वमसि हे भगवन्‌ सकुग्वा रष्व इति । 
तस्य च रक्वभावानुमति च तेस्तरिङ्गतेर्गाहंस्थ्येच्छां धनायां चोन्नोय यन्ता राज्ञे निवेदयामास । राजा 
तु तं निकष्य गवां षट्‌ शतानि निष्कं च हारं चाश्वतरीरथं चादाय सत्वरं र्वं प्रतिचक्रमे । गत्वा 
चाभ्युवाद हे रेष्व॒ गवां षट्‌शतानोमानि निष्कश्च हारश्चायमदवतरीरथ एतदादतस्व, अनुशाधि नां 
भगवन्निति । अथेवमृक्तवम्तं प्रति तारोषं च सस्पृहं चोवाच रेक्वः--मह हारेश्वा श्र तवेव सुह गोभिर- 








भामती~ग्या्या 
महातेजस्वी रक ऋषि समक्न लिया है ? यह्‌ रेव कंसे हो सकता है ? कहा वह्‌ ब्रह्यवेत्ताभों 
का आदशं महापएमष पुण्यात्मा महात्मा रेक्व भौर कहां यह एक साधारण राजा 1 वस्तुतः | 
आज महि. व के यशः सूयं कौ एक रमि कौ भी बराबरी किसी का यशपुज नहीं कय ्‌ 
सकलो ¡ अग्रगामी हंस की उक्तिके द्वारा जनश्रुति ने अपना अपकषं भौर रष्व का उत्कषं 
सुना,.असह्य भावात से जानश्रुति का मन आहत हो गया, रातभर, नींद नहीं आई, बड़े-बड़े 
निःश्वासो मौर फूत्कारं के साथ करवटे बदल-वदल कर किसी प्रकार रात बिताई। रत 
बीतने की सूचना देनेवाले बन्दी भौर चारणगणों कै द्वारा उच्चारित विरुदावलियों के घोष 
ते मिधित प्रभाती स्वर-लहरियों को सुन कर राजा ने विस्तरे पर बैठे-ही-बेठे एकदम सारथी 
या धावक को बुलाकर आदेश दिया कि मित्रवर | रक्व नाम के शकट-धारी (बेलगाडीवाले) 
ब्रहमा-वेत्ता को वन की सघन ज्ञाड्यो, पवंत-कन्दराभों, नदी के बालुकामय आदि एकान्त 
प्रान्तों मे खोज कर हमे बताओ । सारथि ने खोजते-खोजते देखा {कि एक व्यक्ति निजंन 
स्थान पर वैलगाडी के नीचे बेढा अपने शरीर की खाज खुजाता हे । उस ब्राह्मण को देखा 
"यही रैक्व होगा एेसी सम्भावना करके सारथिने बैठ कर विनयपूर्व॑क पूछठा--हे भगवन्‌ ! 
शकटधारी रक्व आप ही हैँ ? प्रष्नोत्तर एवं चिह्व-चक्रों से यही, रंक्व है" एसा जान लिया 
ओर प्रसङ्गतः . यह भी जानकारी प्राक्त कर ली किरेक्व की गृहस्थ बनने की लालसा एवं 
चनाया [ “अशनायोदन्यधनायावुमृक्षापिपासागर्षेषु" ( पा. सू. ७।४।३४ ) इस्‌ सूत के हारा 
निष्पन्न "धनाया' शब्द का अर्थ--धनिक बनने कौ इच्छा ] हे। सारथि ने अपनी यह्‌ 
समस्त जानकारी महाराज को दे दी । राजाने वह्‌ सब सुनाभौरषछः सौ गौएं, एक निष्क | 
( सोने का कण्ठा ), एक मोतियों का हार, खच्चर-जुता रथ ` यहं भेट-पूजा की सामग्री 
लेकर रेक्व कौ घोर प्रस्थान किया । वहा पहुंच कर रंक्व से प्राना की-हे रक्व ! ये छ 
सौ गौं, एक निष्क, एक हार ओर खच्चरवाही रथ अपि स्वीकार करे ओर हमे ब्रह्मज्ञान 
का उपदेश करें । रेव ने उत्तर दिया-“अह हारेत्वा शुद्र ! तवैव सहं गोभिररत्विति" 














ख्यायिकायाम्‌ । ३७ ॥ 


४३६ बहसूथशाङ्कर भाष्यम्‌ [ अ. १पा.२बघ्‌. ३४ 


पनायति शम्यते, जातिशद्रस्यानधिक्षारात्‌ । कथं पुनः शद्रशब्देन श॒ुर्पन्ना खृच्यत 
इति १ उच्यते - तदाग्रबणात्‌ ।  शुचमभिदुद्राव, चा वा-ऽसभिदुदुवे, शचा वा रकम 
भिदुद्वावेति शद्रः, अवयवाथसंमवाद्रुडधर्थस्य चासंभवात्‌ । दश्यते चायमर्थो ऽस्यामा- 


[0 


भामती 
स्रिवति । अहेति निपातः साटोपमामन्तरणे । हारेण युक्ता इत्वा गस्त्री रथं हारेर्वा गोभिः सह तवे वास्तु 
किेत्मात्रेण भम घनेनाकल्पवतिनो गाहंस्भ्यस्य निर्वाहानुपयोगिनेति भावः । अहुर त्वेति तु पाठोऽन- 
यंकतया च गोभिः सहेत्यन्न प्रतिसम्बन्ध्यनुपावानेन चाचाय्य दूषितः । तदस्पामाहयायिक्ायां शक्यः 
शद्रशभ्देन जानश्वतौ राजन्योऽप्यवयवध्युत्त्था वक्तु, स हि रवः परोखन्ञतां चिष्पापयिषुरात्मनो जान 
ते+ शरेति शुचं सूचयामास । ® कथं पुनः शूब्रशा्देन शृगुत्पलना सुच्यत इति & । उच्यते ? ®तवाद्रव 
णात्‌® । तद्वथाचर्टे @दुचसभिवुद्राव जानश्रुतिः ।श्रुचं प्राक्तवानित्यथंः । ® श्रुचा बा ® जानश्चुतिः । 
® द्रव्रवे% शुचा प्राप्त इत्यथं; । अथवा शुचा रेकं जानशरुतिदुद्राव, गतवान्‌ । तस्मात्तवाद्रवणादिति तच्छ- 


स्वेन शुग्वा जानश्चुतिर्वा रेक्वो वा परामृश्यत इत्युक्तम्‌ 11 ३४ । 
0 . 


भामती-~ग्याख्या 
( छां. ४।१।३ ) । अर्थात्‌ हे शोकातुर राजन्‌ ! यह्‌ निष्कादि समस्त सामग्री आपके पास ही 
रहे । यहाँ "अह्‌" शब्द गवंपूवेक सम्बोधन मे प्रयुक्त हुंभा है । हारेत्वा ( हारेण युक्ता इत्वा 
इत्वरी, अर्थात्‌ हारादि के साथ यह्‌ रथ नौर गौएं हम ( जानश्रुति इनको लेकर क्या 
करेगे ? गृहस्थ जीवन का निर्वाह इतने से नहीं हो सकता । उक्त श्रुति-वाक्य में जो कहीं 
“अहरेत्वा- एसा पाठ उपलग्ध होता है । वहां यद्यपि "मह ओर "रे" दोनों पद सम्बोधनाथं- 


कत्वेन साथंक है, तथापि "त्वा" पद अनथक होने के कारण उक्त श्रुति-वाक्य के भाष्य मं 


भाष्यकार के द्वारा निरस्त कर दिया गया है । दूसरी बात यह्‌ भी है किं गोभिःः-- यह्‌ पद 
भी प्रतिसम्बन्धी का ग्रहण न होने से साकाक्ष रह्‌ जाता है गौर जव वहां “अह हारेत्वा -- 
ठेसा पाठ मानकर रथाथ॑क स्त्रीलिङ्ग “इत्वा' पद का छद किया जाता दहै, तन्‌ "गोभिः सह्‌ 
इत्वा तवैव" एसा अन्बय सम्पन्न हो जाने से "गोभिः" पद साकाङ्क्ष भो नहीं रह जाता । 
[ इस समय उक्त श्रुति-वाकय के उस भाष्य की आनुपूर्वी एेसी उपरुब्ध होती है--“अहेत्ययं 
निपातो विनिग्रहार्थीयोऽन्यत्र इह्‌ त्वनथंकः, एवशब्दस्य पृथकूप्रयोगात्‌"' ( छा. भा. पृ. २० २)। 
अर्थात्‌ “अह्‌ शब्द तिरस्कारपूवंक सम्बोधन में मन्यत्र प्रयुक्त होकर साक माना जाता है, 
विन्तु यहां वह अनर्थक है, क्योकि रेक्व ने जो कं दिणा है - तवैव । वहाँ एवकार के प्रयोग 
से हौ जानश्रुति का तिरस्कार सिद्ध हो जाता हे )]। 

इस उपाख्यान मे यद्यपि जानुति क्षत्रिय दै, तथापि अवयवाथं को लेकर शुद्र शब्द 
के द्वारा अभिहित किया जा सकता है, वधोंकि वह्‌ रंक्व जपन प तोक्षन्ञता को प्रकट करने के 
लिए जानभरुति के शोक की सूचना "शुद्र' पद के द्वारा देता है । जनश्रुति के हृदय मे उत्पन्न 
शोक "शूद्र पदके द्वारा कंसे सूचित होता दै? इस प्रश्न का उत्तर दिया गया है--तदाद्रव- 
णात्‌” । उसकी व्याख्या दै-“शुचमभिदुद्राव जानन्ति” । अभिदुद्राव का अथं है -पराप्तवान्‌ । 
या शुचा दुद्रुवे जानश्रुतिः अर्थात्‌ शोक के द्वारा अभिभूत हआ । भथवा “शुचा दुद्राव' शोक- 
सन्तप्त जानश्रुति रेक्व की शरण मे गया । इस प्रकार सूत्रकार ने “^तदाद्रवणात्‌"-- यहं तत्‌ 
पद के द्वारा शुक्‌ ( शोक ) या जानशरुति अथवा रेकव का ग्रहण किया है। [ “शुचेदं्च" 
( उणा. २।१९ ) इस सूत्र कै द्वारा "शुच शोके धातु से "रक्‌" प्रत्यय, चकार को दकार का 
आदेश एवं उकार को दीं करने पर “शूद्रः शब्द की निष्पत्ति पाणिनि ने मानी है, जिसका 
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त्रियत्वगतेश्चोत्तशत्र चेत्ररथेन रिङ्गात्‌ ॥ ३५ ॥ 

इतश्च न ज्ञातिशूद्रो जानश्चतिः । यत्कारणं भ्रकरणनिरूपणेन क्षत्नियस्वमस्योत्त- 
रत्र चेन्नरयेनाभिप्रतारिणा क्षत्रियेण समभिग्यादहाराटिलिङ्गादगम्यते । उत्तरत्र हि संवे. 
विद्यावाकयरोषे चैत्ररथिरभिग्रतासी क्षत्रियः संकीत्यते- भथ ह शोनकं च कापेयम- 
मिधतारिणं च काक्चसेलि परिविष्यमाणौ ब्रह्मचारो विभि्तेः ( छा० ४।३।५) इति । 
चेत्ररयिर्वं चामि्रतारिणः कापेययोगादवगन्तव्यभ्‌ । कापेययोगो दि चित्ररथस्याव- 
गतः "पतेन चै चि्ररथं कापेया अयाजयन्‌, ( ताण्डत्रा० २०।१२।५ ) इति । समाना 
भ्वयानां च प्रायेण समानान्वया याजका भवान्त । तस्माच्चेत्ररथिनौमेकः क्ष्रपति- 

भामती 

@ इतश्च न जातिशद्रो जानश्रुतिः यत्कारणं 6 प्रकरणनिरूपणे क्रियमाणे क्षत्रियत्वमस्य 
जानधुतेरवगम्यते । चे त्ररथेन लिङ्गादिति ध्याचक्षाणः प्रकरणं नि रूपयति ®उत्तरत्र संवगं विद्यावाक्य- 
षे । चेन्ररयेनाभिभ्रतारिणा निश्चितक्षत्रियत्वेन समानायां संबर्विद्यायां समभिव्याहाराल्लिङ्गात्‌ 
स न्दिर्धक्षत्नियभावो जानश्रुतिः क्षत्रियो निश्चीयते । अथ हे पषोनकच्च कापेयमभिप्रतारिणन्च काक्षसेनि 
सूढेन परिविष्यमाणौ ब्रह्म चारो विभिक्ष इति व्रसिद्धयाजकत्वेन कापेयेनाभिप्रतारिणो योगः प्रतोयते । 
ब्रहमचारिभिक्षया चास्याशद्रस्वमवगभ्यते । नहि जातु ब्रहाचार) कट्वान्नं भिक्षते । याजङ्न च कापियेन 
योगाद्ाज्योऽभित्रतारौ । क्षत्रियत्वं चास्य चेत्ररयित्वात्‌ । तस्माच्चेत्ररथिनामेकः क्षत्रपतिरजाथतेति 
वचनात्‌ । चेत्ररथिर्धं चास्य कापेयेन याजक्तेन योगात्‌ ¦ ® एतेन घ॑ चित्ररथं कापेया अयाजयल्लिति 
छन्दोगानां द्विरात्रे धृयते । तेन चित्रस्य याजकाः कापेया: । एष चाभिप्रतारो चित्ररथादन्यः सन्नेव 





भामती-~ग्याख्या 

अथे है- शोचक या शोक-कर्ता । श्री रामानुजाचायं ने यहौ व्युत्पत्ति भपनाई है, किन्तु 
सूत्रकार का आशय वेसा नहीं प्रतीत होता, कयो{क 'तदाद्रवण' शब्द के हारा जो “शुचाद्रवण' 
सूचित किया गया है, उसके अनुसार ' तमाद्ववणम्‌' ओर तिनाद्रवणम्‌- ये दो प्रकार सम्भव 
है । 'तेन'--यह्‌ तृतीया कत्ता ओर करण मे हौ सकती हे, इस प्रकार सब तीन रूप सम्पन्न 
होते ईै-( १) शोकमादुद्राव ( प्राप्तवान्‌ ) जानश्रुतिः, ( २) शुचा क्था दुद्रुवे (प्राप्तः) 
जानश्रुतिः ओर (३) शुचा करणेन रेकवं दुद्राव ( प्राप्तवान्‌ ) जा नध तिः । अर्थात्‌ शोकक्मेक, 
या शोककतूंक अथवा शोककरणक आद्रवण के निमित्त से जानश्रुति को शूद्र कह दिया गया 
है ]। यहाँ कमं कारक प्रथम प्रकार मे शोक, द्वितीय प्रकार मे जानध्रूति भौर तृतीय प्रकारं 
मे रक्व है, अतः (तं भ्रति'- इस अथं के द्योतक तत्‌ पद के दारा इन्हीं तीनों का ग्रहण किया 
गया है ।। ३४ 

इस कारण से भो जानश्रुति जातितः शूद्र नहीं सिद्ध होता" कि प्रकरण के आघार पर 
जानश्रुति मे चित्ररथ के समभिव्याहार से क्षत्रियतव सिद्ध होता दै । संवगं-विद्या के अन्त में 
प्रसङ्ग आया है कि-- “जथ ह शौनकं च कापेयमभिग्रत।रिणं च काक्षसेनि, परिविष्यभाणौ 
ब्रह्मचारी विभिक्षे' ( छ. ५।३।५ ) भर्थात्‌ जब शुनक-पुत्र कापेय ओर कक्षसेन के पुत्र 
अभिप्रतारी ये दोनो एक साथ भोजन करने वे थे, उनके ।कए भन्न परोसा जारहा धा, 
तव एक ब्रह्मचारी ने भिक्षा माँग । अभिप्रतारी चेत्ररथ के वंश का था, “एतेन वं चित्ररथं 
कापेया अयाजयन्‌” ( ताण्डच. ब्रा. २०।१२।५ ) । अर्थात्‌ इस द्विरात्र यज्ञ का कापेय गणो ने 
चैत्ररथ से अनुष्ठान कराया । कापेय याजक ओर चंत्ररथ यजमान्‌ धा । यह यह्‌ ध्यान देने 
की बात है कि कोई ब्रहाचारी शूदर से भिक्षा नहीं मांग सकता, अभिप्रतारी क्षत्रिय था, क्योकि 
उसके लिए कहा गया दै--““तस्माच्च॑त्ररथी नामकः क्षत्रपतिरजायत" । अधभिप्रतारी चैत्ररथी 
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रज्ञायतः इति च क्षत्रपततित्वाबगमारक्च्नियत्वमस्यावगन्तव्यम्‌ । तेन क्षत्नियेणाभि. 
परतारिणा सह समानायां विद्यायां संकोतंनं जानश्चतेरपि क्षत्रियत्यं सूचयति । समा- 
नानामेव हि प्रायेण समभिव्याहारा भवन्ति । क्षत्तभरेषणायेश्वययोगाचच जानश्चतेः 
क्षक्नियत्वावगतिः । अतो न शूद्रस्याधिकारः ॥ ३५ ॥ 
संस्क।रपरामश्तोत्तदमाताभिलापाच्च ॥ ३६ ॥ 

इतश्च न शूद्रस्याधिकारः, यद्धिद्याभ्रदेशेषूयनयनाद्यः संस्काराः परासश्यन्ते -- 
“तं होपनिन्ये ( श० त्रा० ११।५।३।१३ ) । “अधीहि भगव इति होपससाद ( छा 
७।१।१ ) श्रह्मपरा ब्रहानिष्ठाः पर ब्रह्मान्वेषमाणा पष ह वै तत्स्य वक्ष्यतीति ते ह 
खमित्पाणयो भगवन्तं षिष्पलादमुपसन्नाः ( प० १।१ ) इति च । तान्दाजुषनीयेव' 

भामती | 

कापियाननां याज्यो भवति यदि चेत्ररयिः स्यात्‌, समानाग्बयानां हि प्रायेण समानाम्बया याजक्षा भवन्ति । 
तस्माच्चेत्ररयित्वादभिग्रतारो काक्षतेनिः क्षत्रियः । तत्तमभिष्याहाराच्च जानश्रुतिः क्षत्रियः सम्भाभ्यते । 
इतश्च क्षत्रियो जानश्चुतिरित्याह ® क्षततप्रेषणादयेश्वभ्यं योगाच्च ® । क्षततप्रषणे चाथंसम्भारे च तादृशि 
तस्य वदान्यग्र्टस्येऽवय्यं प्रायेण क्षत्रियस्य दुष्टं युधिष्ठिरादिवदिति ॥ ३४ ॥ 

न केवलसुपनीताध्ययनविधिपरामर्शेन न शूद्रस्याधिकारः किन्तु तेषु तेषु विद्योपदेशप्रदेश्ेषपनयन- 
संस्कारपरामर्शात्‌ शूद्रस्य तदभावाभिषधानाद्‌ ब्रह्मविद्यायामनधिक्षार इति । नन्वनुपनीतस्यापि ब्रह्मोपदेशः 
भूयते तान्‌ हनुषनीयेवेति । तथा शद्रस्यानुषनीतस्येवाधिकारो ` भविष्यतोत्यत आह॒ ® तान्‌ हानुपनीये- 


भामती-ग्याख्या 

धा--यह्‌ बात इसके याजक कापेय के सम्बन्ध से अवगत हीती है, क्थोकि याजकगण प्रायः 
अपने समान वंशवार्लौ को यजन कराते है । यह अभिप्रतारी चित्ररथ से अन्य होकर ही | 
कपियगणों का यजमान हो सकता है । इससे यह्‌ सिद्ध हो जाता है कि अभिप्रतारी चंत्ररथी 
होने के कारण क्षत्रिय था । इसका सम्बन्ध जिस संवगं-विद्या से जोडा गया है, उसी विद्यासे 
जानभ्रुति भो जुड़ा हुआ है । इस प्रकार समभिव्याहाररूप लिङ्ख ( सामथ्यं ) प्रमाण के दवारा 
जानश्रुति का क्षत्रिय होना निश्चित होता है । केवल इतने से ही नहीं, क्षत्ता ( अपने सारथि ) 
को रेक्व के अन्वेषण के लिए मेजता है, युधिष्ठिर के समान संकडों गौरे, काञ्चन ओर मणिमय 
हारों कादान करता दै, अतः निश्ितरूप से जानश्रुति क्षत्रिध था- क्षत्तुप्रेषणाचैश्व्ं- 
योगाच्च जानश्रुतेः क्षत्रियत्वावगतिः" । फरतः जानश्रुति को शुद्र शब्द गौणी वृत्ति ( शोक- 
वत्त्वरूप गुण के सम्बन्ध ) से ही कह सकता है, मुख्य वत्ति से नहीं कि वंदिक विद्यामें शूद्र 
का अधिकार सिद्धहो जाता ॥ ३५॥ 

“अष्टवणं ब्राह्मणमुपनयीत तमध्णापयीत”-- इत्यादि वाक्थों से सूचित उपनीत व्यक्ति 
के अध्ययन-विधान का परामशं ही शुद्राधिकार का विरोधी नहीं, अपितु अनेकत्र ब्रह्म-विद्या 
के उपदेश-प्रदेशों में उपनयनादि संस्कारों का परामर्श किया गया है, वे संस्कार शूद्रके होते 
नहीं, अतः ब्रह्म-विद्या मे शूद्र का अधिकार नहीं-- “इतश्च न शूद्रस्याधिकारः, यद्‌ बिद्याप्रदेशे- 
पूपनयनादयः संकाराः परामृश्यन्ते-““तं होपनिन्ये” ( शत. ब्रा. १ ।५।३।१३ ), “अधीहि 
भगव इति होपससाद" ( छं. ७।१।१ ) । तम्‌ उपनिन्ये ( उपनीतवान्‌ ) यहाँ उपनयन ओर 
अधीहि भगवः-- यहाँ अध्ययन्‌ाध्यापन का उल्लेख किया गया है, क्योकि “अधीहि इस 
मन्त्र-पद प विवक्षित है- अध्यापय । 

शङ्का -उपनयन संस्कार से रहित व्यक्ति को भी ब्रहा-विद्या का उपदेश किया गया 
है-"“तानु हानुपरीयैवेतदुवाच” ( छ. ५।११।७ ) अर्थात्‌ महाराज अश्वपति ने प्राचीन- 
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( @ा० ५।११।७ ) इत्यपि प्रद्ितेवोपनयन्रात्तिभेवति । शूद्रस्य संस्काराभावोऽभि- 
लप्यते, 'शूदरश्चतुथो घणे पकजातिः' ( भु १०।४) इःयेकजातित्वस्मरणात्‌। न शुद्र 
पातकः {किंचिन्न च संस्कारमर्ति' (मलु० १०।१२।६ ) इत्यादिभिश्च ' ३६ ॥। 
तदभावनिधीरणे च प्रतते: ॥ ३७ ॥ 
इतश्च न शाद्रस्याधिकारः। यरेसत्यवचनेन शुद्रस्वाभावे निधौरिते जाबाल 
गोतम उपनेतुमजुशासितं च ्रवद्रृते, 'नेतद्राह्मणो विवक्तमहेति समिधं सोभ्याद- 
रोपत्वा नेष्ये न सत्यादगाः' (छात ४।४५ ) इति भ्तिलिङ्गात्‌ ।। २७ ॥। 
भामती 

ष्यपि श्रद्षितेवोषनयनप्रासिः ® । प्राक्िपुवंकस्वात्‌ प्रतिषेधस्य येषामूृपनयनं प्रापतं तेषामेव तन्निषिध्यते । 
तञ्च द्विजातीनामिति द्विजातय एव निषिद्धोपनयना अधिक्रियन्ते न श्र इति ॥ ३६ ॥ 

| सत्यकामो ह वे जाबालः प्रमीतपितुकः स्वां मातरं जवालामपृच्छत्‌ । अहमाचाय्यकुक्ते ब्रह्म द्यं 
चरिष्यामि, तद्‌ प्रवीतु भवती किङ्खोन्नोऽहुमिति । साऽतरवीत्‌ ~ र्वज्जनकपरिषरणपरतया नाहुमन्ञासिषं 
यदृगोननं तवेति । स त्वाचा्यं गोतममुपसस्ाद । उपसद्योवाच-- हे भगवन्‌ ब्रह चय मुषेयां त्वयीति । स 
होवाच, नाविज्ञातगोन्न उपनीयत इति किंञ्ञोत्रोऽसीति । अथोवाष सत्यकामो नाह वेद स्वं गोत्रं, स्वां 
मातरं जबालाभपुच्छं, सापि न वेदेति । तदुपृत्यान्यघाव्‌ गौतमः-- नाद्विजग्मन आजंवं युक्तमीदुक्षं वचस्ते- 
नास्मिन्न शद्रस्वसम्भावनास्तीति त्वां द्रिजातिजन्मानमुषनेष्य इः५पनेतुमनुश्षासितुं च जाबालं गोतमः 
वत्तः । तेनापि श्रस्य नाधिकार इति विज्ञायते ® न सत्थादगाः इति ® । न सत्यमतिक्रान्तवा- 


नसीति ॥ ३७ ॥ 





भामती-ग्याङ्या 

शालादि ऋषियों का उपनयन किए बिना ही उन्ह वैश्वानर-विद्या का उपदेश किया, उसी 
प्रकार उपनयन संस्कार.रहित शूद्र का भी ब्रह्म-विद्या मे अधिकार मानना होगा । 

समाधान महाशालादि ब्राह्मण ये, अतः उनका उपनयन प्रा था, किन्तु उनकी 
अवेक्षा राजा की जाति हीन थी, अतः हीन जाति के द्वारा उच्च जाति का उपनयन निषिद्ध 
माना गया । शूद्र का उपनयन प्राप्त ही नहीं कि उसका निषेध होता, निषेव सदेव प्राप्तिपूरवंक 
ही होता है । यदि शूद्र का उपनयन प्रसक्त होता, तब भरी उसका वहां निषेध नहीं होता, 
क्योकि शुद्र की अपेक्षा क्षत्रिय जाति हीन नहीं, उन्नत मानी गई है । फलतः ब्रह्म-विद्या में 
यदि अनुपनीत का अधिकारहै, तो द्विजाति काह, शुद्र का नहीं । ३६॥) 

छास्दौरय उपनिषत्‌ ( ४।४।१) मे एक उपाख्यान भाता है कि सत्यकाम नाम का 
एक बारुक था, उसके पिता का देहान्त हो चुका था । वह्‌ अपनी 'जबाला' नाम की माता 
से कहने लगा कि मै आचायं के पास ब्रह्मचयं धारण करना चाहता है, अतः आप यह्‌ बता दे 
किम किस गोत्रकाहं: जवालाने उत्तर दिया किरम तुम्हारे पिता की सेवा में तल्लीन 
रही, तुम्हारा गोत्र न जान सकी । सत्यकाम आचाय गौतम की शरण मे गया ओर प्रार्थना 
कौ कि भगवत्‌ मै आप से ब्रह्मचयं-दीक्षा लेना चाहता है । गौतम ने कहा --जिप्षके गोत्र का 
ज्ञान नहीं होता, उसका उपनयनादि नहीं किया जाता, बतः तुम्हारो गोत्र क्या है? सत्यकाम 
ते उत्तर दिया कि मै अपना गोत्र नहीं जानता । मैने अपनी जबाला! नाम की मातासे पूछा 
था, वह भी नहीं जानती थी । आचायं गौतम ने सत्यकाम से कहा कि तुम्हारे-जेसा निश्छल 
ओर स्पष्ट वक्ता अन्राह्यण नहीं हो सकता, अतः तुम्हारा उपनयन अवश्य करेगे । शीघ्री 
आचाय ने सत्यकाम का उपनयन करके वेदाघ्यपन करना नारम्भकर दिया । इस कथानक 
से भो यही सिद्ध होता दै कि शूद्र का अधिकार वेद-विद्या में नहीं । उक्त शति मे जो गौतम 
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भरवणाध्ययनाथेप्रतिषेषार्स्ृतेश्च ॥ ३८ ॥ 

इतश्च न शद्रस्याधिकारः । यदस्य स्यतेः अवणाध्ययनाथप्रतिपेधो भवति । 
वेदधवणप्रतिषेधो बेदाध्ययनप्रतिषेधस्तदरथक्ठानाचुष्ठानयोश्च प्रतिषेधः शुदरस्य स्मयते । 
श्रवणप्रतिषेधस्तावत्‌ "अथास्य बेदमुपदशण्वतद्लपुजतुभ्यां ओोधघ्रति पूरणम्‌, इति । 
“पद्य ह वा पतच्छुमशानं यस्छृ्रस्तस्माच्छरदर समीपे नाध्येतन्यम्‌, इति च । अत पवा- 
ध्ययनप्रतिषेधः। यस्य हि समीपे$पि नाभ्येतव्यं भवति, `स कथमश्रुतमधघीयोत ? 
मवति च वेदोश्चारणे जिहच्छेदो धारणे शरीरमभेद्‌ इति । अत पव चाथोदथेक्चानानु- 
छानथोः प्रतिकेधो भवति --*न शुद्राय मति दद्यात्‌! इति, द्विजातीनामभ्ययनमिञ्या 
दानम्‌" इति च । येषां पुनः. पूरव॑रुतसंस्कारवशादिदुरघमेन्याधभर्चतीनां ज्ञानोत्पत्ति- 
स्तेषां न . शक्यते फलप्राततिः प्रतिषेधं, श्ानस्ये कान्तिकफलत्वात्‌ । *भवयेच्चतुरो 
वणान्‌ इति चेतिदासपुराणाधिगमे चातुवेण्यंस्याधिकारस्मरणात्‌ । वेदपृवेकस्तु 
नास्त्यचिकारः शद्राणामिति स्थितम्‌ ॥। ३८ । 

2 
८ १० कम्पनाधिकरणम्‌ । घ° ३९ ) 
कम्पनात्‌ ॥ २९ ॥ 

अवसितः प्रासद्धिको.ऽधिकारविचारः । प्रङुतामेवेदानों वाक्वाथेविचारणां 
प्रवतयिष्यामः । "यदिदं किञ्च जगत्सवं प्राण पजति निःखतम्‌ । महद्भयं वज्जमुद्यतं य 
पतद्विदर्रतास्ते भवन्ति, ( का० २।६।२) इति । पतद्वाक्यं "पज कम्पने" इति धात्व- 
थाचुगमाल्ञक्षितम्‌ । अस्मिन्वाक्ये सवैमिदं जगत्प्राणाय स्पन्दते, महच्च किचिद्धय- 
कारणं वज्जशब्दितमुचतं, तदविश्वानाच्चाखतत्वप्रािरिति धयते । - तच्च कोऽसौ भाणः, 
कि तद्धयानकं वज्चमित्यपरतिपत्तर्विचारे क्रियमाणे प्राप्तं तावत्प्रसिद्धः .पच्चदृत्तिवोयुः 
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प्राण इति । भ्रसिद्धेरेव चाशनिवजं स्यात्‌ । वायोश्चेद्‌ माहार्म्यं संकीर्यते । कथम्‌ ! 


भामती 
निगदण्याख्यातेन भाष्येण व्याद्यातम्‌ । अति रोहिताय मन्यत्‌ ॥ ३८ ॥ 


प्राणवचश्चुतिबला्ा्षयं प्रकरणं च भक्त्वा वायुः पच्वृत्ति राध्यात्मिको बाद्यश्चात् प्रतिपाद्यः । 





भामती~ग्याद्या- 
ते सत्यकाम से कटा है कि “न सत्यादगाः'", उसका अथं है--हे सत्यकाम ! तूने सत्य का 


अतिक्रमण नहीं किया । ३७ ॥ 

दस अङ्तीसवें सत्र मे विशेषतः स्मृति-व्यों के द्वारा शुद्र के श्रवण, अध्ययन, 
वेदाथं.ज्ञान एवं वेदार्थानुष्ठान का निषेध दिखाया गया है, जो कि अत्यन्त स्पष्ट ओर सुवोधं 
है । शूद्र के लिए कहा गया है कि “पचुः ह वा एतच्छृमशानं यच्छदः'' । अर्थात्‌ शूद्र एक 
पयु; ( पाद-युक्त या चलता-फिरता ) श्मशान है । ३८ ॥ 


न्नी 


विषय - "यदिदं किश्च जगत्‌ सर्वं प्राण एजति निःसृतम्‌ , महयं वच्रमु्यतं य 
एतद्धिदुरमृतास्ते भवन्ति” ( कठो° २।६।२ ) । इस वाक्य मे जगत्‌ को कम्पायमान करनेवाला 
प्राण विचारणीय है। 

संशय-उक्त प्राण व्र है ? या वायु ? अथवा ईश्वर ¡ 

पूवपक्ष-शरुति, लिङ्ग, वाक्य, प्रकरण, स्थान ओर समाख्या'-इन छः प्रमाणो मे 
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स्वमिदं जगत्पश्चवत्तो वायो प्राणशग्दिते प्रतिष्ठायेजति। वायुनिमित्तमेव च मह दथानक 
वज्ञघुयम्यते, वायो हि पञजम्यभावेन विवतेमाने विद्यर्स्तनयिस्ुचष्टथ शनयो विवतंन्त 
इत्याचक्षते । वायुविक्चानादेव चेदमश्तत्वम्‌ । तथा हि श्रुत्यन्तरम्‌ - वायुरेव व्यष्टिः 
वायुः समष्टिरप पुनश्टैव्यं जयति य पवं वेद्‌" इति । तस्माद्रायुरयमिह प्रतिप 
तभ्य इति । | 

पवं प्रासे ब्रमः - ब्रहौवेदमिदह भरतिपत्तव्यम्‌ । तः १ पूर्वोत्तरालोचनात्‌ । 


भामती 

तथाहि- प्राणशब्दो मुख्यो वायावाध्यात्मिके, वच्शषब्दश्चाक्षनो । अशनिश्च वायुपरिणामः । वायुरेव हि 
वाह्यो धृमञ्योतिःसलिलसं वलितः परन्यभावेन परिणतो विद्येत्‌ स्तनपिल्नुवृ्टधक्षनि भावेन विवत्तते । 
यद्यपि च सवं जगदिति सवायुकं प्रतोयते, तथापि सवं शम्द आपेदिकोऽपि न स्वाभिषेयं जहाति किन्तु सङ्कू- 
वितवृत्तिर्भवति । प्राणवच्शब्दौ तु ब्रह्यविषयस्वे स्वाथंमेव स्यजतः । तस्मात्‌ स्वार््यागद्वर वृत्तिसष्ोचः, 
स्वाथलेक्षावस्थानात्‌ । अमृतक्षब्दोऽपि मरणाभावदचनो न सावं कालिकं तदभावं त्रत, ज्योकजीवितयापि 
तदुपपत्त। । यथा अमृता देवा इति । तस्मात्‌ प्राणवच््रधृत्यनुरोधाद्वायुरेवात्र विवक्षितो न घ्रहोति प्रा्ठम्‌ । 

एवं प्राते उच्यते - ®कम्पनात्‌® सवायुकस्य जगतः कम्पनात्‌, परमात्मेव कषग्दात्‌ प्रमित इति 
मण्डूकप्लुस्यानुषज्यते । ब्रह्मणो हि बिभ्यदेतञ्जगत्‌ करलं स्वव्यापारे नियतेन प्रवत्तते न तु मर्यादामति- 
वतते । एतदुक्तं भवति-- न धुततिसङ्कोमात्रं श्ुत्यथंपरित्यगे हेतुरपि तु पूर्वापरदाकषयेकवाक्यताप्रकर- 


भामती-ग्याख्या 

श्रुति प्रमाण सबसे प्र माना जाता दहै, अतः प्राण भौर वच्'-ये दोनों शब्द श्रुति 
प्रमाण होने के कारण वाक्य ओर प्रकरण के बाघक है । फरुतः यहाँ "कम्पन' शब्द कै द्वारा 
पञ्चवत्यात्मक प्राण अथवा बाह्य वायु का अभिधान करना उचित है, क्योकि श्राण' शब्द्‌ 
आध्यात्मिक ( शरीरान्तरवंती ) वायु को मुख्यरूप से कहता है । वज" शब्द भी अशनि का 
वाचकं है ओर अशनि वायु का परिणाम है, क्योकि बाह्य वायु ही ध्म, ज्योति ओर जल से 
संवलित होकर वर्षा के रूप मे परिणत होकर विद्युत्‌ , मेघ, वृष्टि ओर अशनि के रूप मे 
विववरित हो जार्ती है । यद्यपि “सर्वं जगत्‌" शब्द कै द्वारा वायु-स्हित संसार प्रतीत होता है, 
तथापि "सवं" शब्द अपने अभिघेयार्थं का सवथा व्याग न करके संकुचित अथं का बोधक हो 
जातां हे । श्राण' ओर "वज्र" शब्द यदि ब्रहापरक माने जाते है, तब क्त्वाथं का स्वंथा त्याग 
कर डालते दै । सर्वेथा स्वाथं.त्याग से तो संकुचित अथं का बोधन ही अच्छा हं, क्योकि 
संकुचित अथं मेँ स्वाथे का कुछ भाग अवस्थित ही रहता है । अमृतः शब्द भी मरणाभाव का 
वाचक है किन्तु मरण के सावैकालिक अभाव को नहीं कहता, कादाचित्क जीवन मभौ 
उसकी उपपत्ति हो जाती है, ज॑से कि देवगणो को अमर कहा जाता ह, वे सदा भमर नहीं, 
केर्ल चिरजीवी होने के कारण ही अमर कह दिएं जति हैँ । इस प्रकार प्राणः भौर "वज्र" 
इन शब्दों के अनुरोध पर वायु ही उक्त श्रति में विवक्षित है, ब्रह्य नहीं । 

सिद्धान्त “कम्पनात्‌ सूत्र के द्वारा वायु-सहित समस्त जगत्‌ का कम्पन विवक्षित 
है । समस्त जगत्‌ को कंपानेवाला तो परमात्मा ही है । कम्पनात्‌" यह हेतुवाक्य है, इसका 
अन्वय इसी पाद के “शब्दादेव प्रमितः"- इस चौबीसवें सूत्र के साथ वसे ही होता है, जसे 
कि एक मेठक लम्बी छलौग भर कर अपने दूर बैठे साथीसेजा मिलता है। [ “कौ 
गुणवृद्धी" ( पा. सू. १।९।३) इस सूत्र के भाष्य मे भाष्यकार ने कहा है-- यथा मण्डूका 
उत्प्लुत्योर्प्लृत्य गच्छन्ति, तद्रदधिकारः” । शब्द जड़ होने पर भी आकांक्षा के भवार पर 
व्यवहितान्वयी हो जाता है, जैसा किं प्रदीपकार ने कहा दै-“वबृद्धिशब्दस्येहाकाक्षावशाद्प- 

५ 
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र्ोत्तरथोिं भ्रन्थमागयोत्ेदव निर्दिदयमानमुषलमामहे । इहैव कथमकस्मादन्तराले 
वाये निदिश्यमानं प्रतिप्ेमदि ? पूर्वे तावत्‌ "तदेव शक्रं तद्‌ त्र तदेवागछतमुच्यते । 
तस्िट्लोकाः भिताः सवं तदु नात्येति कश्चनः ( का० २।६।१) इति ब्रह्य निर्दिष्ट 
तदेवेहापि, संनिधानात्‌ , जगत्सवं प्राण पजतीति च लोकाश्चयत्वप्रस्यभिक्ञानान्नि- 
दिष्टमिति गम्यते । श्राणशम्दो ऽप्ययं परमात्मभ्येव भ्रयुक्तः, श्राणस्य प्राणम्‌" ( च° 
४।४।१८ ) इति दशनात्‌ । एजयितृत्वमपीदं परमातेमन पयोपपद्यते न वायुमात्रस्य । ` 
तथा चोक्तम्‌--“न प्राणेन नापानेन मत्यो जीवति कश्चन । इत रेण तु जीवन्ति यस्मि 
श्नेताबुपाधितौ, ( का० २।५।५ ) इति । उत्तरत्रापि 'भयादस्याग्निस्तपति भयात्तपति 
सूयः । भयादिग्दरश्च वायुख्च मृत्युधौवति पञ्चमः ( का० २।६।३) इति ब्रह्मेव 
निदेध्यते न वायुः । सवायुकस्य जगतो भयदेतुत्वाभिधानात्‌ । तदेवेदापि सन्ञिधा- 
नात्‌ (महद्धयं वञ्चमु्यतम्‌' इति च मयदेतुत्वप्रत्यभिक्षानान्निर्दिष्टमिति गम्यते । 
वज्जशब्दो ऽप्ययं भयहेतुत्वसामान्यासप्रयुक्तः । यथा हि वज्जमु्यतं मतैव शिरसि निपते- 
दयद्यहमस्य शाखनं न कु्यामित्यनेन भयेन जनो नियमेन राजादिशासने प्रवतत 
पवमिदमग्निवायुद्ध्थादिकं जगदस्मादेव ब्रह्मणो बिभ्यन्नियमेन स्वव्यापारे प्रयतेत इति 
अयानकं चज्ोपमितं ब्रह्म । तया च ब्रह्मविषयं श्व्यन्तरम्‌ -“भोषा ऽस्माद्वातः पवते । 
भीषीदेति ख्यः । भीषा ऽस्मादग्निश्वनद्रदच । सखत्युधौवति पञ्चमः ८ ते० ८।१) इति । 
अभरृतत्वफलश्चबणादपि ब्रह्येवेदमिति गम्यते । ब्रदाक्नानाद्धश्मरतत्वभ्रात्षिः । "तमेव 
विदित्वा.ऽतिशर्युमेति नान्यः पन्था विद्यते$यनाय ( श्वे ० ६।१५ ) इति मन््रवणौत्‌ । 
यत्त॒ वायुविश्षानात्कचिदगृतत्वममिदितं, तदापेश्चिकम्‌ । तन्नैव प्रकरणान्तरकरणेन 


भामती 
णाभ्यां संबलितः शरुति्ङ्कोचः । तदिदमुक्तं ® ूरवापरयोग्यभागयोक्होव निदिश्यमानमुषलभामहे, 
इहेव कथमन्तराले वायुं निरिहयमानं प्रतिपद्येमहि इति ® । तदनेन वाक्ये कवाक्यता दशिता । ®प्रकरणा- 
दपीति% भाष्यण प्रकरणमृक्तम्‌ । यत्‌ खलु पृष्टं तदेव प्रधानं प्रतिवक्तभ्यमिति तस्य प्रकरणम्‌ । पुष्टादन्य- 
स्मस्तुच्यमाने क्ञास्त्रमप्रमाणं भवेदसम्बदधश्रलापित्वात्‌ । ®यत्त्‌ वायुविज्ञ.नात्‌ क्व चिषमुतत्वमनिहितमषे- 
क्षिकं तदिति% । अपपुनमृष्यं जयतति श्रुस्या ह्यपमत्योविजय उक्तो न तु परममृस्युविजय ईव्यापेिकत्वं 











भामती~न्याख्या 
स्थानम्‌” । हेतु वाक्य को प्रतिज्ञा वाक्य की आरक्षा होती है, प्रतिज्ञा-वाक्य यदि दूर दहो, 
तब मण्डूकप्लुति-न्याय से हेतु वाक्य उसके साथ जुड़ता है ] । इस प्रकार शब्दादेव प्रमितः 
( परमात्मा ), कम्पनात्‌" एेसा पूरा वाक्य सम्पन्न हौ जाता हे । ब्रह्य के भय से नियन्त्रित 
होकर यह्‌ जगत्‌ अपने व्यापार मँ नियमतः प्रवृत्त होता है भौर अपनी मर्यादा का अतिक्रमण 
-नहीं करता । आशय यह है कि केवल श्रुति का संकोच धरुत्यथं के परित्याग का नियामक 
नहीं, अपितु पूर्वापर की एकवाक्यता ओर प्रकरण--इन दो प्रमाणो से संव टत श्रुति-सद्धोच, 
भाष्यकार ने यही कहा है--"पूर्वापरयो ग्र॑न्यभागयोङ्ह्यव निद्िश्यमानमुपलभामहे, इदैव 
कथमन्तराले वायुं निदिश्यमानं प्रतिपचच॑महि" । इतने भाष्य के वारा वाक्षयकवाबयता प्रदशित 
की गई है । ““प्रकरणादपि""--इस भाष्य से प्रकरण दिखाया है, क्योकि जो पदाथं पृछा 
जाता है, वही प्रधानतया प्रतिपाद्य होता है--यही प्रकरण का स्वरूप है । जिज्ञासित पदाथ 
ते भिन्न अथं का अभिधान करने पर शास्त्र असम्बद्धाभिधाधी होने के कारण अप्रमाण हो 
जायगा । ‹ यत्तु वायु-विज्ञानात्‌ क्वचिदमृतत्वमभिहितम्‌, तदपेक्षिकम्‌ ।" अर्थात्‌ “वायुरेष 
व्य्टिवायुः समष्टिरप पुम्यं ज्यात य शवं वेद“ -इत्यादि भरुतिर्यो के दवारा जोवायु के 











ज्योतिःशब्दं ब्रह्मः ] हिन्दीसदहितभामतोसवलितम्‌ ४५२ 


परमास्मानममिधाय "अतोऽन्यदार्तम्‌ ( बृ° ३।४ ) इति वाय्वादे रातेरवाभिधानात्‌ । 
प्रकरणादष्यत्र परमातमनिश्चयः, (“अन्यन्न ध्मौदन्यत्राघमीदन्यत्रास्माछृताकृतात्‌ । 
अभ्यत्र भूताच्च भव्याच्च यत्तत्पश्यसि तद्रद्‌* ( का० १।२।९७ ) इति परमात्मनः 
पुष्त्वात्‌ ।॥ २९ ॥ 
८ ११ उ्योतिरधिकरणम्‌ । घ० ४० ) 
ज्योतिदंशेनात्‌ ॥ ४० ॥ 

"एष संप्रसादो ऽस्माच्छरीरात्समुस्थाय परं ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रूषेणाभि- 
निष्पद्यते, ( @ा० ८।१२।३ ) इति यते । तत्र संशययते--कि ज्योतिःशब्दं चश्चुविषयः 
तमो ऽप तेजः, कवा परं ब्रह्मेति । {कि तावस्प्रा्म्‌ ? प्रसिद्धमेव तेजो ज्योतिःशब्द्‌- 
मिति । कुतः ? तत्र ज्योतिःशब्दस्य रूढत्वात्‌ । 'उ्योतिश्चरणाभिधानात्‌ ( त्र° सू 
१।१।२४ ) इत्यन्न हि भ्रकरणाउज्योतिःशब्द्‌ः स्वां परित्यञ्य ब्रह्मणि वतंते । न चेह 
तद्धस्किचिर्स्वार्थपरित्यागे कारणं द्यते । तथा च नाडीखण्डे -'अथ तत्रेतदस्माच्छ- 


भामती 
तञ्च त्व प्रकरणान्तरकरणेन हेतुना । न केवलमपश्युस्या तदपिक्षिकमपि तु परमारमानमभिधायातोऽन्य- 
वात्तभिति वाथ्वादैरात्तस्वाभिषानात्‌ । नहयार्तोऽभ्यासादनार्तो भवतोति भावः ॥ ३९ ॥ 


अत्र हि ज्योतिःशब्दस्य तेजसि मख्यध्वाद्‌ ब्रह्मणि जघन्यत्वात्‌ प्रकरणारुच श्चतेबलोयस्त्वात्‌ 
पूवं वच्छ तिसङ्कोचस्य चात्राभावात्‌ , भ्रत्युत ब्रहयञ्योतिःपक्े करवाश्चुतेः पूवंकालार्थायाः पीडनप्रसङ्गात्‌ । 
समुत्थानश्चुतेश्च तेज एव ज्योतिः । तथाहि - समुतस्थानमुद्‌गमनमुच्यते, न तु विवेकविज्ञानम्‌ । उदृगमनच्च 


भामती~ग्याख्या 
विज्ञान से अमृतत्व की प्राति बताई है, वह अमृतत्व अपेक्षिक [ मनुष्य-लोक की अपेक्षा 
वायु-लोक का चिरस्थापित्व मात्र ] है, वायुःविज्ञान से केवल भपृत्यु पर विजय-प्राप्नि का 
उस्लेख है, परम मृत्यु पर विजय नहीं, क्योकि वहीं पर प्रकरणान्तरूप करण ( हेतु ) के द्वारा 
परमात्मा का अभिधान करके वाय्वादि के आतंत्व ( मृतत्व या नश्वरत्व ) का अभिधान 
किया गया है -“अतोऽन्यदातंम्‌"' ‹ बृह. उ. ३।४) । एेसा कभी सम्भव नहीं कि भातं ( मृत ) 
पदाथं उपास्यमान { अभ्यस्यमान ) होकर अमृत बन जाय | २३९ ॥ 


विषय -"“एष सम्भरस)दोऽध्माच्छरीरात्‌ समुत्थाय षरं ज्योतिरुपसम्पद्य स्वेन र्पेणा- 
भिनिष्पद्यते" ( छां. ८।१२।३ ) यहाँ ज्योतिःशब्द विचारणीय है । 

संशय - उक्त श्रुति-वाक्य मे “जउयोतिः' पद के द्वारा भौतिक तेज विवक्षित है ? अथवा 
पर्‌ ब्रहम ? 

पर्वपश्च -जोतिःशब्द भौतिक तेज मं रूढ या गुरुप ओर ब्रह्य मे गोण माना जाता 
है, अतः निरपेक्ष शब्दरूप श्रुति प्रमाण से भोतिक तेज ओर प्रकरण प्रमाण से ब्रह्य विवक्षित 
प्रतीत होता है । प्रकरण प्रमाण से श्रुतिप्रमाण भ्रवल होत है, भतः पूर्वाधिकरण के समान 
यहाँ श्रुति का संकोच सम्भव नही, प्रत्युत ब्रह्मरूप ज्योति का ग्रहण करने पर “उपसम्पच'- 
यहा पूवंकाला्थंक “वत्वा' प्रत्यग्र बाधित हौ जाता है, क्योकि ब्रह्म ज्योति की प्राप्ति के 
अनन्तर अन्य कोई क्रिया होती हौ नहीं, किन्तु आदित्यादि ज्योति ( अविरादि मागं) के 
द्वारा ब्रह्मलोकादि की प्राप्ति के अनन्तर मुक्ति का लाभ होता है । 
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रीरादुत्करामत्ययेतैरेव ररिमिभिरूभ्वंमाक्रमतेः (छा० ८।६।५ ) इति मुुश्चो रादिस्यभ्रा्ति- 
रभिहिता । तस्मासप्रसिद्धमेव तेजो ज्योतिःशब्दमिति । 

पवं प्राप्त ब्रमः- परमेव ब्रह्म ज्योतिःशब्दम्‌ । कस्मात्‌ १ वशेनात्‌ । तस्य दीद 
प्रकरणे वक्तव्यत्वेनाचु्रत्तिरंद्यते, "य आत्माऽपहतपाष्मा' ( ऊा० ८।७।१ ) इत्यपदत- 
पाप्मत्वादिशुणकस्यात्मनः प्रकरणादावन्वेष्ठञ्यत्वेन विजिक्ञासितभ्यत्वेन च प्रतिश्षा- 


नात्‌ । "पतं त्वेव ते भूयो.ऽचुम्याख्यास्यामि' (ऊा० ८।९।३) चाजुसंधानात्‌ । अशरीरं 


भामती 
तेजःपक्षेऽचिरादिमार्गेणोपवश्यते । आदित्यश्चाचिरा्चपेक्षया परं ञ्योतिरभवतीति । तदुपसभ्पद्य तस्य समीपे 
भूत्वा स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते, कायं ब्रह्मलोकप्रा्तो क्रमेण मुच्यते । ब्रह्मज्योतिःपक्षे तु ब्रह्म भृत्वाकाषपरा 
स्वरूपनिष्पत्तिः ? न च देहादिविविक्तब्रहास्वरूपसाक्ञात्कारो वृत्तिरूपोऽभिनिष्पत्तिः । स। हि ब्रह भूयात्‌ 
प्राचीना न तु पराचीना । सेयमुषसम्पदयेति कत्वाशरतेः पोडा । तस्मात्तिसूभिः श्रुतिभिः प्रकरणनाधनात्तेज 
एवात्र ज्योतिरिति प्रा्षम्‌ । एवं प्रारेऽभिधीयते - ®परमरेव ब्रह्म ज्योनिःशाब्दम्‌ । कस्मात्‌ ? दशनात्‌ । 
तस्य हीह प्रकरणे अनुवृत्तिदृ श्यते ® । यत्‌ खदु प्रतिज्ञायते यच्च मध्ये परामुर्यते यच्चोपसं ह्यते 
स एवं प्रधानं प्ररूरणा्थंः । तदम्तःपातिनस्तु सवे तदनुगुणतया नेतव्याः । न तु भुस्यनुरोधमात्रेण 
प्रकरणादपक्रष्टञ्य इति हि ऊोकस्थितिः । अन्यथोपांश्ञुयाजवाक्ये जामितादोषोपक्रमे ततप्रतिसमाधानोप- 


संहारे च तदन्तःपातिनो विष्णुहपांश्चु यष्टव्य इत्यादयो विधिभत्यनुरोधेन पृथग्‌ विधायः भ्रसज्बेरन्‌ । 


भामती-ग्याक्या 

दूसरी बात यह भीदहै कि उक्त श्रृतिमे जो समुत्थान कहा गया है कि अस्मात्‌ 
शरीरात्‌ समुत्थाय", वह समुत्थान जयोति" पद के द्वारा तेज का ग्रहण करने पर ही उपपन्न 
हो सकता है, क्योकि वहाँ समुत्थान का अथं उद्गमन ही है, विवेक-विज्ञान नहीं । अचिरादि 
की अपेक्षा आदित्य को परं ज्योति कहा जाता है, अतः जीव का सूक्ष्मशरीर इस स्थुल 
शरीर का व्याग कर आदित्य की उपसम्पत्ति प्राप्त भरता है, उसके पश्चात्‌ स्वरूपाभिनिष्पत्ति 
( ब्रह्मरूपतापत्ति ) होती है । किन्तु “ज्योति' शब्द से ब्रह्य का ग्रहण करने पर तत्त्वज्ञानी 
काशरीरसे समुत्थानन दहो सकेगा, जेसा कि श्रुति कहती है-'"न तस्य प्राणा उत्क्रामन्ति” 
( बृह्‌. उ. ४।४।६ ) । इसी प्रकार “परं ज्योतिरुपसम्पद्य स्वरूपेणाभिनिष्पद्यते"-- यह्‌ ज्योति, 
रुपसम्पत्ति ओर स्वलूपाभिनिष्पत्ति का पौर्वापयंभाव भी संगत नहीं रह जाता, क्योकि 
ब्रह्मरूप ज्योति की उपसम्पत्ति भी स्वरूपाभिनिष्पत्ति ही है, अतः 'स्वरूपमभिनिष्पद्य स्वल्प- 
मभिनिष्पद्यते"-एेसा व्यवहार संगत क्योंकर होगा? देहादिसे विविक्त ब्रह्मस्वषूप के 
व्यात्मक साक्षात्कार को अभिनिष्पत्ति नहीं कहा जा सकता, क्योकि वह्‌ ब्रह्यरूपतापत्तिरूप 
मुक्ति के पूवं क्षण मे होती है, पश्चात्‌ नहीं । फलतः (१) ज्योतिः शब्द, (२) क्त्वा प्रत्यय ओर 
(३) समुत्थान शब्द--इन तीन श्रुति प्रमाणो ( रूढ शब्दो ) के द्वारा प्रकरण प्रमाण का बाध 
करके भौतिक तेज ही ज्योति पद का अर्थं सिद्ध होता है। 

सिद्धान्त--“परमेव ब्रह्य ज्योतिःशब्दम्‌” अर्थात्‌ परम ब्रह्म ही ज्योतिः शब्द के हारा 
विवक्षित है, क्योकि इस प्रकरण मे उसी की अनुवृत्ति का दशंन होता है। जो प्रतिज्ञा या 
प्रकरण के उपक्रम में चचित, मध्य मे परामृष्ट ओर उपहार में वणित होता है, वही प्रकरण 
का मुख्यां माना जाता है भौर प्रकरण-पाती अन्य सभी पदाथं उसी प्रधान के अनुसारी 
या भङ्गं माने जाते है, केवल श्रुति के अनुरोध पर प्रकरण से पृथक्‌ नहीं किए जाते-एिसी 
छोकमर्यादा है । अन्यथा उपांशुयाज के प्रकरण में पठित “विष्णुरुपांशु यष्टग्योऽजामित्वाय, 
प्रजापतिरुपांशु यष्टव्योऽजामित्वाय, अग्नीषोमावुपांशु यष्टव्यावजामित्वाय”- इन तीन वाक्यों 











नि 
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वाव सम्तं न प्रियाप्रिये स्पृशतः” ( छा० ८।१२।१ ) इति चाशरीरतायै ज्योतिःसम्पत्त. 

रस्याभिधानात्‌ , ब्ह्मभावाच्चान्य्राशरीरतानुपपत्तः, "परं ज्योतिः, “स उत्तमः 
भामती | 

तत्‌ किमिदानीं तिलः साह्स्योपसदः कार्या दादश्ाहीनस्येति प्रकरणानुरोधात्‌ समृदायप्रसिदिबललम्ब. 

महर्गणाभिधानं परित्यज्याहीनशम्ब; कथमप्यबयवध्युत्पत्या साह्न ज्योतिष्टोममभिषाय तत्रेव द्वादह्लोपसत्ता 

विधत्ताम्‌ ? स हि हर्लविधानान्न कुतश्चिदपि हौयते क्रतोरित्यहीनः शक्यो वक्तुम्‌ । मेवम्‌, अवयव- 

प्रसिद्धेः समुदायप्रसिद्धिबंलोयसीति धृत्या प्रकरणनाधनान्न द्वादश्षोपसत्तामदहीनगुणयुक्ते ज्योतिष्टोमे 


भामती-व्याङ्या 

के हारा प्रतिपादित तीनों कमं उपांशुधाज से भिन्न मानने पड़गे । [ जैमिनि-दशंनस्थ द्वितीय 
अध्याय कै द्ितौय पाद का चौथा अधिकरण है-उपांशुयाजाधिकरण । शबरस्वामी ने विषय- 
वाक्य की आनुपूर्वीं दिखाई है--“जामि वा एतदज्ञस्य क्रियते यदन्वञ्चौ पुरोडाशावुपांशुयाज- 
मन्तरा यजति । विष्णुरुपांशु यष्टग्योऽजामित्वाय, प्रजापतिरूपांशु यष्टव्योऽजामित्वाय, अम्नीषो- 
मावुपांशु यष्टव्यावजामित्वाय'" । तंत्तिरीयसंहिता मे यजति तक वाक्य मिलता है, विष्णुरुपांशु 
यष्टव्यः" इत्यादि इस समय उपलन्व नहीं । तथापि अजामित्वाय-पयंन्त एकवाक्यता मान 
कर प्रायः सभी आचार्यों ने यही विचार प्रस्तुत कियाहै कि उपक्रम गौर उपसंहारादि में 
समनुगत पदाथं को यदि मुख्यां मान कर प्रकरणस्थ अन्यान्य पदार्थो को उसका अङ्ख नहीं 
माना जाता, तब उपांशुयाज-प्रकरण के उपक्रम (आरम्भ) मजो जामिता ( आलस्य या 
उब देना ) दोष उठा कर उपसंहार मे अजामित्वाय कहु कर उसकी निवृत्ति बताई गई । 
उससे एेसी एकवाक्यता पयंवसित हो जाती है कि मध्यपाती उक्त तीनों वाक्य स्वतश्त्र कर्म 
के विधायक न होकर उपांशुयाज के अन्तरा-विधान कौ प्रशंसामात्र करते माने गए है ] । 

शङ्का - यदि एकवाक्यतापन्न प्रकरण का भङ्ख या बाध किसी प्रकार भी नहीं किया 
जा सकता, तब ज्योतिष्टोमनामक एकाह कमं के प्रकरण मजो कहा गया है कि “तिल्ल एव 
साह्नस्योपसदो द्वादशाहीनस्य '' ( ते. सं. ६।२।५।१ ) । उपसत्‌ होमविशेष की संज्ञा है। 
“ज्योतिष्टठोमादि एकाह कमं मे तीन ही उपसत्‌ किए जाएं ओर अहीन कमं मे ्रादशः [ जिस 
सोमयाग में एक ही दिन सोम का मभिषव किया जाता है, उसे एकाह या साह कहते हँ 
भर जिसमें कर दिन सोमरस का अभिषव होता है, वह अहीन या अह्गंण कहलाता है । 
एकाह ओर अहीन शब्द अपने अपने उक्त अर्थो मे रूढ माने जाते ह ] । यह्‌ प्रकरण ज्योति- 
शोमरूप एकाह क्रतु का है, अतः इसके प्रकरण में पठित दादश उपसत्‌ भी इसी कमं मे करने 
१डंगे भौर अहीन" शब्द की अवयवाथं को लेकर ज्योतिष्टोम-वाचकता भी मानी जा सकती 
है, जसा किं शवरस्वामी ने कहा ह - “अहीनब्देन ज्योतिष्टोमं वक्ष्यामः, कुतः ? न हीयते 
इत्यहीनः । दक्षिणया क्रतुकरणेर्वा फलेन वा न हीयते, तेन ज्योतिष्टोमोश्टीनः" ( शाबर. 

, ८६३ ) । 

१ ॑ क की अपेक्षा रूढाथं प्रवर माना जातादहै। यद्यपि प्रकरण 
प्रमाण से द्वादश उपसत्‌ ज्योतिष्टोम मे प्राप्त है, तथापि "अहीन" शब्दरूप श्रुति प्रमाण के 
दवारा प्रकरण का बाघहो जाता है. अतः उक्त वाक्य ज्योतिष्टोम में वादश उपसत्‌ का विधान 
नहीं कर सकता । इस प्रकरण से विच्छिन्न कर देने पर भी उक्त वाक्य अहीन या अह्गंण 
कर्मो मे भी द्वादश उपसत्‌ का विधान नहीं कर सकता, क्योकि अप्य प्रकरण में पठित वाश्य 
के दवारा अन्य कमंमे अङ्गो का विधान न्यायोचित चीं माना जाता । परिशेषत। "तिरः 
उपसद, कार्या\- इस विधि की स्तुति मेही "द्वादशाहीनस्य'“--ह्स वाक्य का तात्पयं 
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भामतो 
श्क्नोति विधातुम्‌ । नाप्यतोऽपङष्टः सन्नह्गंणस्य विधत्त परप्रकरणेऽन्यधमं।वषेरन्यायत्वात्‌ । असम्बद- 


वदभ्यवायविच्छिन्नस्य प्रकरणस्य पुनरनुसन्धानक्लेश्षात्‌ । तेगानपषृषटेनेव ददशाहीनस्येति वाक्येन 
साह्वस्य तिन उपसदः कार्या इति विवि स्तोतु दादजाहविहिता हादशोपसत्ता तत्प्रकृतित्वेन च सर्वाहनेषु 
प्राप्ता निवोतादिवदनृदयते । तस्मादहोनधुर्या प्रकरणबाेऽपि न दवादजाहीनस्येति वाक्यस्य प्रकरणाद- 
पक्षों ज्योतिष्टोमप्रकरणाम्नातस्थ । पूषाद्नुमन्त्रणमन्तरस्य यर्लिङ्गबलात्‌ प्रकरणबाधेनापकषं स्तदगस्या, 
पौष्णादौ च कमणि तस्यायं वरवादिह्‌ त्वपकृषटस्याचिरादिमार्गोपदेक्षे फलस्योपायमागं प्रतिपाद $ेऽतिविश्षदे 
एष पम्प्रषाद इति वाक्यस्याविज्ञदेकदेशमात्रप्रतिपादकस्य निऽप्रयोनजत्वात्‌ । न च दादश्चाहीनस्ये तिवद्य- 
थोक्तात्मध्यानसाधनानुष्ठानं स्तोतुमेष सभ्प्रषाद इति वचनमचिरादिमागंमनुवदतीति युक्तम्‌ , स्तुति. 
लक्षणायां स्वाभिधेयसं सगंतास्वपंवरित्यागप्रसङ्खात्‌ । दवादक्लाहोनस्येति तु वाक्ये स्वार्भसंसगंताष्पयें 
प्रकरणविच्छेदस्य प्राक्षानुवादमात्रस्य चाप्रयोजनत्वमिति स्तुत्यर्थो चयते । न चेतहोषभयात्समुदायप्रसिदधि- 
मृलङ्घ्यावयवप्रसि द्धिमुषाभि्य साह्खस्येव द्वादशोपसत्ता ॑विधातुमरहंति, च्ित्वद्वावशत्वयोविकल्पश्रस- 
ङ्गात्‌ । न च स्यां गतो विकल्पो न्याय्यः । साह्ाहीनषदयोशष्च प्रकृतज्यो तष्टोमाभिधायिनो रानर्भव्यप्र स- 
ङ्गात्‌ । प्रकरणादेव तवबगतेः । इह तु स्वार्थंसं सगं तात्प नोक्तदोषप्रसङ्ख इति पोर्वापयंपर्यालोचनया 
त , श 
पयंबसित होता दै । द्रादशाहरूप अहीन कमं में द्वादश उपसत्‌ का विधान किया गया है, सभी 
अहीन कर्मो की द्वादशाह कमं प्रकृति है, अतः उसके विकृतिभूत सभो अहीन कर्मोमें दादश 
उपसत्‌ श्रकृतिवद्‌ विकृतिः कार्या'--इस अतिदेश वाक्यसे ही प्राप हो जाते है, इस लिए भी 
उयोतिष्टोम-प्रकरण-पठित वाक्य के द्वारा द्वादश उपसदो का विधान वह अपेक्षित ही नही, 
अतः इसका प्रकरण से अपकषं ( विच्छेद ) भौ अनावश्यकं है । ज्योतिष्टोम के प्रकरण में 
पठित पूषानुमस्व्रण मन्त्रो का उत्कषं जो लिङ्गं प्रमाण से प्रकरण का बाध कूरके किया जाता 
है, वह अगतिक-गति है. पूषदेवताकं कर्मो मे उप्तको अवश्यकता भौर सार्थकता भी दहै। 
"एष सम्श्रसादोऽस्माच्छरीरात्‌ समुत्थाय” -- इस वाक्य का हाँ से विच्छद करके अचिरादि 
मा्ग-प्रतिषादक प्रकरण मे उन्नयन सम्भव नही, वयोकि अचिरादि का “तेऽचिषमेवाभि- 
सम्भवन्ति" -- इत्यादि डपदेश जसा विशद ( स्पष्ट ) है, वैसा "एष सम्प्रसादः'”--यह नही, 
कधोकि यहा तो उस मागं के तेजोरूप एकदेश का ही ग्रहृण किया गया है, जिसका कोद 


विशेष प्रयोजन नहीं ।. ४ 
जैसे “'द्रादशाहीनस्य'"--यह वाक्य तीन उपसदो के विधान कौ स्तृति दहै.वंसे दी 


` -मध्यान-भावना की स्तुति करने के लिए “एष सम्प्र्ादः” इसका उपयोग भी नहीं किया 
जा सकता, क्योकि वैसा करने पर इस वाक्थ को अपने स्वार्थं का सवंथा त्याग करना पड़ेगा । 
“द्वादशाहीनस्य - इस वाक्य का अन्यत्र उन्नयन करने पर इाद शाह-पठित वाक्य के द्वारा 
विहित दादशोपसत्ता का अनुवादमात्र करना होगा, जो कि निष्प्रयोजन ओर निरथंक मत्र 
है, अतः उसमे स्तुतिपरता अगत्या मानी जाती है । ज्योतिष्टोमगत उपसद्‌ होमोमेही त्रित्व 
ओर द्वादशत्व दोनों का विधान करने पर विकल्प प्राप होता है, जो कि मारगान्तिर के 
सम्भव होने पर उचित नहीं माना जाता । फिर भी त्रित्व भौर दादशत्व- दोनों का विधान 
करने पर ज्योतिष्टोम के वाचक "साह्व' ओर “भहीन'-- दोनों पद निरथंक हौ जाते है, बर्योकि 
केवल प्रकरण के बल षर भी दोनों धमं प्रप्र हो जति हैँ किन्तु प्रकृत में “ज्योतिः' पद का 
ब्रह्माज्योति में तात्पर्यं मान लेने पर आनथंब्य प्रसक्त नहीं होता, पौर्वापयै की विचारणा से 
सहङृत प्रकरण प्रमाण के द्वारा पूवंकार्तारूप अथं मे रूढ "क्त्वा प्रत्यय का परित्याग करके 
बरह्मज्योति ही ज्योतिपदास्पद विर्णीति होती द । 














आकाशशब्दं ब्रह्म ] हिन्दोसदहितभामतोसंवल्ितम्‌ ४४७ 


पुरुषः ( छा० ८।१२।३ ) इति च विशेषणात्‌ । यत्तुक्तं॒मुमुक्षोरादित्यप्राप्तिरभिदहितेति । 
नासावास्यन्तिको मोक्षो गस्युक्ान्तिसंबन्धात्‌ । न श्यात्यन्तिके मोक्षे गत्युत्करान्ती ` 
स्त इति वक्ष्यामः | ४०॥ र 
( १२ अथोन्तरसन्यपदेश्षाधिक्रणम्‌ । घ° ४१ ) 
भाकाक्चोऽथौन्तरस्वादिग्यपदेश्चात्‌ ॥ ४१ ॥ 
आकाशो वे नाम नामरूपयोनिवहिता ते यदन्तरा तद्‌ ब्रह्म तदश्धतं स आत्मा" 
( छा० ८।१७।१ ) इति भ्यते । तत्किमाकाशशब्द्‌ परं ब्रह्म, किवा प्रसिद्धमेव भूताका- 


भामिती 

परकरणानुरोधाद्रदिमपि पूर्वंकाटतामपि परित्यञय प्रकरणानुगुण्येन ज्योतिः परं ब्रह्म प्रतीयते । यत्‌ तुकं 
मुमृक्षोरादित्यश्रा्ि रमिहितेति, नासावात्यन्तिको मोक्षः, किन्तु कायं ब्रह्मलोकपरा: । न च क्रममुकत्य- 
भिप्रायं स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्चत इति वचनं, नह्येत्‌ प्रफरणोक्तब्रहुतस्वविदुषो गत्युत्क्रान्ती स्तः । तथा 
च श्रृतिः-- "न तस्मात्‌ प्राणा उत्कार्मा त मत्रेव सयवनीयन्ते' इति । न च तददवारेण क्रममुक्तिः । अवचिरा- 
दिमाग॑स्य हि कायंब्रह्मलोक उापकतवं न तु ब्रह्मभूयदेतुनावः, जीवस्य तु निरपाधिनित्यशुदधबुदधव्रह्मभाव- 
साक्षात्कारहेतुके मोक्षे कृतमर्चिरादिमार्गेण कायं ब्रहमलोकप्राप्त्या ? अत्रापि ब्रह्मविदस्तदुषपत्तेः । तस्मान्न 
ज्योनिरादित्यमुपसम्पद्य सभ्प्रसादस्य जोवस्य स्वेन स्पेण पारमार्थिकेन ब्रह्मणाऽभिनिष्पत्तिराज्जसीति 
्तेरत्रापि क्लेक्षः । ्षपि च परं ऽवोतिः स उत्तमः पुरुष इतीहैबोपरिषटाद्वि्ञेषणात्तेजसो भ्यावस्य तुष. 
विषयत्वेनावस्थापनाऽज्यो तिष्पदस्य परमेव बरहा ज्योतिः न तु तेज इति सिद्धम्‌ ।। ४० ॥ 








भामती व्याख्या 

भाष्यमें जो कहा गया है किं “अथ यत्र॑तस्माच्छरीरादृत्तामति, अथेतैरेव ररिमिभि- 
रूषध्वंमाक्रमते"" ( छां, ८।६।५ ) इति मुपृक्षोरादित्य प्राप्तिरभिहिता" । . वह॒ अत्यन्तिक मोक्ष 
नही, अपितु हिरण्यगभे-लोक-प्राप्िमात्र है । प्रकृत वाक्य का अभिप्राय क्रम-मुक्ति मे नहीं 
माना जा सकता, क्योकि स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते"- इस वाक्य का स्वारस्य क्रम-मक्ति में 
सम्भव नहीं । प्राकरणिकं ब्रह्मतत्त्व के वेत्ता पुरुष की न शरीर से उत्क्रान्ति होती है भौर न 
लोकान्तर मे गति, क्योकि श्रुति रपट कहती है--“न तस्य प्राणा उक््रामन्ति अत्रैव समवनी- 
यन्ते” ( बृह, उ. ४।४।६ ) । सविरादि मागं के द्वारा क्रम-मुक्ति होती है-एेसा नहीं कह 
सकते, बयोकि अचिरादि मागं केवल हिरण्यगभं के लोक का ही प्रापकं होता है, ब्रह्मरूपतापत्त 
का जनक नहीं होता । जीव को तो नित्य, शुद्ध, बुद्ध ब्रह्म तत्तव का साक्षात्कार कर लेने पर 
अचिरादि मागे से कायं ब्रह्म-लोक-प्राप्ति की क्या आवश्यकता ? ब्रह्म-साक्षात्कार से ही परम 
मोक्ष की प्राचि हो जाती है । कायं ब्रह्यके कोक मे भी ब्रहावेत्त। ही मुक्त होता है। फल्तः 
"आदित्यरूप ज्योति को प्राप्त होकर यह सम्प्रसाद ( जीव ) ब्रह्मरूपेण अभिनिष्पन्न होता 
दै- एसा मानना समुचित नहीं, क्योकि वहाँ भ श्रुति की अनुपषन्तता बनी ही है । दूसरी 
बात यह भी है कि "परं ज्योतिः, स उत्तमः पुरुषः'--एेसे विशेषणो के दारा भौतिक ज्योति 
की व्यावृत्ति करके ब्रह्म ज्योति काही निरूपण आगे किया जा रहा है, अतः यहाँ पर ब्रहम 
ही विवक्षित ज्योति है, भौतिक तेज नहीं ।। ४०॥ 


विषय--“भाकाशो वं नाम नामरूपयोनिवदहिता, ते यदन्तरा तद्‌ ब्रह्म तदमृतं स 
आत्मा ( छां. ८।१४।१ ) इस श्रुति में 'भआकाश' शब्द विचारणीय है । 








४७८ ब्ह्मसेन्रशाङ्र भाष्यम्‌ [ अ. १पा.३ख्‌. ४१ 


शमिति विचारे भूत परिग्रहो युक्तः, आकाशशब्दस्य तस्मिन्ङढत्वात्‌ , नामरूपनिवह- 
णस्य चावकाशदानद्वारेण तस्मिन्योजयितु शाक्षयत्वात्‌ , सखष्ट्‌त्वादेश्च स्पष्टस्य ब्रह्म 
लिङ्गस्याश्चवणादिति । पवं प्राप्त इदमुच्यते - परमेउ ब्रह्महाकाशशब्दं भवितुमदहेति । 
कस्मात्‌ ? अथौन्तरत्वादिग्य पदेशात्‌ । ^ते यदत्तरा तद्‌ ब्रक्षः इति हि नामरूपाभ्याम 
थान्तरभूतमाकाशं व्यपदिशति । न च ब्रहमणोऽन्यन्नामरूपाभ्यामथोन्तरं संभवति, 
स्वस्य विकारजातस्य नामरूपाभ्यामेव भ्याङृतत्वात्‌ । नामरूपयोरपि निवेहणं 
निरङ्कुशं न ब्रह्मणो ऽन्यत्र संभवति, “अनेन जोवेनातमनाचुप्रविश््य नामरूपे व्याकर 


भामती 

यद्यव्याकाज्ञस्तल्लिङ्गादित्यत्र त्रहमलिङ्खंदशंनादाकाश्लः परमात्मेति भ्युत्पादितं, तथापि तद्दत्र 
परमात्मलिङ्गदहांनाभावाल्नामषूपनिवं हणस्य भूताकाश्ञेऽप्यवकाशदानेनोपपत्तेरकस्माच्च रूढिपरित्यागस्या- 
योगात्‌ । नामखूपे अन्तरा ब्रहोति च नाकाङास्य नामरूपयोनिवंहितुरन्तरालत्वमाहापि तु ब्रह्मणस्तेन 
भूताकाश्लो नामरूपयोनिवं हिता । ब्रहम चैतयोरन्तरालं मध्यं सारमिति यावत्‌ । न तु निर्वोढेव ब्रह अन्त- 
रलं वा निर्वोद । तस्मात्रिदधेभूताकाशमेवाकाशो न तु ब्रहोति प्रा्षम्‌ । एवं प्राक्च उच्यते - ®परमेवा. 
काशां ब्रहा कस्मात्‌ ? अर्थान्तिरत्वादिण्यपदेशात्‌ ® । नामरूपमात्रनिर्वाहिकमिहाकाश्चमुच्यते । भूता- 
काशाच्च विकारलत्वेन नामरूपान्तःपाति सत्‌ कथमात्मानम्‌द्हेत्‌ । न हि सुक्क्लितोऽपि विज्ञानी स्वेन 
स्कन्ेनात्मानं वोदुमृश्सहते । न च नामरूपश्चुतिरविज्ञेषतः भवृत्ता भूताकाहावजं नामरूपान्तरे सद्खोचयितं 
सति सभ्भवे युज्यते, न च निर्वाहकत्वं निर कुशमवगतं ब्रहा लिङ्गं कधच्ित्‌ क्लेक्ञेन परतन्त्र नेतुम. 


भामती-~ग्याख्या 

संशय-उक्त श्रुति मे पठित 'आकाश' शब्द भूताकाश का बोधकं है! अथवा 

ब्रह्म का? 
पक्ष -यदपि ““आकाशस्तत्लिङ्गात्‌” ( ब्र. सु. १।१।२२ ) इस सूत्र में यह निणय 

दे दिया गयादैकि उक्त श्रुति में ब्रह्य के संकीरतित लिङ्खों ( घर्मो ) के माधार पर "आकाशः 
शब्द परमात्मा का बोधक है 1 तथापि यहाँ वेसा ब्रह्म-लिङ्ग-दशंन न होने के कारण आकाश 
शब्द ब्रह्य का गमक नहीं हो सकता । नाम ओर रूपात्मक प्रपञ्च का निवंहुण भूताकाश में 
भी सभ्भव है, क्योकि वह॒ समस्त प्रप को रहने के लिए जवकाश प्रदान करता दै। 
'आकाश' पद भूताकाश मे रूदृहै, रूढि अथं का अकस्मात्‌ ( विना किसी कारण के) 
परित्याग उचित नहीं । "नामरूप अन्तरा ब्रह्य'--इन शब्दों के द्वारा नाम-रूप के निर्वाहक 
आकाश कौ अन्तराल्ता विवक्षित नहीं, अपितु ब्रहम की, अर्थात्‌ नाम-रूप का निवंहिता तो 
आकाश ही दहै, ब्रह्य नाम ओर सरूप के अन्तराल ( मध्य) मे अवस्थित ्षारभूत वस्तु दै। 
आकाशरूप निर्वोढा निवं हिता ब्रह्म नहीं भौर अन्तरालभ्रूत जो ब्रह्म दै, वह नाम-रूप का 
निवंहिता नहीं । अतः लोक-प्रसिद्धि ओर रूढि अथं के अनुसार “आकाश' शब्द भूताकाश का 
ही वोधक है, ब्रह्य का नहीं। 

सिद्धान्त--*आकाश' शब्द से यहाँ ब्रह्म ही विवक्षित है, क्योकि “अर्थान्तरत्वादि- 
व्यपदेशात्‌" अर्थात्‌ नामरूपात्मकं समग्र प्रपश्च की निर्वाहक वस्तु को "आकाश शब्द कहता 
है । भूताकाश तो स्वयं विकाररूप होने के कारण नाम-रूप का अन्तः पाती दहै, अतः वह्‌ 
अपना निर्वाहक कयोकर होगा ? कितना भी कुशल नट हो वह्‌ कभी अपने कणे पर अपने- 
आप को बिठा नहीं सकता । नामरूप" शब्द सामान्यत, समस्त श्रपंच का बोधक है, आकाशेतर 
प्रपश्च में संकुचित नहीं किया जा सकता । जगत्‌-निर्वाहृकत्व एक एेसा धमं है, जो ब्रह्म काही 
लिङ्खं ( धमं ) है, उसे खीच-खांच कर भी पराधित आकाश मे घटाना सम्भव नहीं । 





प 
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वाणि' ( छा० ६।३।२ ) इत्यादिग्रहाकतकत्वश्चवणात्‌ । नु जीवस्यापि पत्यक्ष नामः 
रपविषयं निर्वोदुत्वमस्ति । बाढमस्ति, मभेदरित्वद विवक्षितः । नामरूपनिवेहणा- 
भिधानादेव च स्त्वावि ब्रहमलिङ्गमभिदितं भवति । तद्‌ ब्रह वदतं स आत्मा! 
( छा० ८।१७ ) इति च ब्रह्मवादस्य लिङ्गानि । “आकाशस्तललिङ्गात्‌, ( च° १।१।२२ ) 
इत्यस्येवायं प्रपञ्चः । ४१ ॥ 





--------- > (न 
( सुषुष्त्युतकरान्त्यधिकरणम्‌ । घ० ४२-४३ ) 
सुषुष्तयुत्क्रान्त्योर्भेदेन ॥ ४२ ॥ 

ग्यपदेशादित्यच्ुवतेते । बृहदारण्यके षष्ठे प्रपाठके (कतम आत्मेति योयं 
विश्ठानमयः प्राणेषु ह ्न्तज्योतिः पुरुषः, ( ब्ू० ७।३।७ ¦ इत्युपक्रम्य भूयानात्मविषयः 
प्रपञ्चः कतः । तत्कि संसारिस्वरूपमात्रान्वाख्यानपरं वाक्यम्‌ , उतासंसारिस्वरूप- 

भामती 

चितम्‌ । धनेन जीवेनात्मनाऽनुप्रविद्य नामरूपे व्याकरवाणीति च ॒तततष्टूत्वमतिस्पष्टं श्रह्मरूषतया च 
जीवस्य ष्याकतत्व ब्रह्मण एव भ्याकत्तेत्वमुक्तम्‌ । एवं च निवं हितुरेबान्तरालतोपपत्तेरन्यो निवंहिताऽ. 
न्यज्चान्तरालमिस्यथंमेदकर्पनापि न युक्ता । तथा च ते नामरूपे यदाकाज्ञमन्तरेऽत्ययमर्थान्तरष्यपवेश 
उपपन्नो भवत्याका्स्य । तस्मादर्थान्तरग्यपदेशात्तथा । तद्‌ ब्रह्म तदमृतमिति श्यपदेशाद्‌ श्रह्येवाकाश्‌- 
शमिति सिद्धम्‌ ॥ ४१1 


(क 
आदिमध्यावसानेषु संसारिग्रतिषादनात्‌ । 
तत्परे मन्यसन्दभे सवं तत्रेव योञ्धते ॥। 

संसार्येव ताबदाह्माऽहद्कारास्यदं प्राणादिपरीत, सवं जनसिद्ध ४ । तमेव च योऽयं विक्ञाननयः 
प्रणिष्विव्यादिश्रतिषम्दभं आदिमध्यावसानेष्वामृरातीति तदनुवादपरो भवितुमहंति । एवं च संसा््याह्मेव 
कलच दपेषय महान्‌, संसारस्य चानादित्वेनानादित्वावज उच्यते, न तु तदतिरिक्तः करिचदन्र निस्प- 

भामती~ज्याख्या 

दूसरी बात यह भी है कि “अनेन जीवेनात्मनानुप्रविश्य नामरूपे व्याकरवाणि" 
( छां. ६।३१२ ) इस वाक्य के दवारा प्रतिपादित नामरूपात्मकं प्रपच्छ का सरष्ट्त्व ब्रह्य काही 
लिङ्खं प्रतीत होता दै, क्योकि ब्रह्मरूप जीव मे नाम-रूप का व्याकतृंत्व कहा गया, वह्‌ वस्तुतः 
ब्रह्मम ही है। इस प्रकार नाम-रूप के निर्वाहक ब्रह्य मे ही जब अन्तरार्ता सम्भव हो 
जाती है, तब निर्वाहक अन्य भौर अन्तराल अन्य हो --एेसा मानना युक्ति-युक्त नहीं । इस 
प्रकार आत्मस्कन्धरूटता-न्याय भी प्रसक्त नहीं होता, क्योकि नाम-रूपात्मके प्रपञ्च का 
निर्वाहक जो ब्रह्माकाश है, वह उससे भिन्न है । अर्थान्तर.व्यपदेश के समान ही “^तद्‌ ब्रह्म 
तदमृतम्‌" एेसा व्यपदेश भी ब्रहा का ही गमक है।1 ४।॥) 

0. , ^ + 
| विषय--“योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु हयन्तर्ज्योतिः पुरुषः” ( बृह्‌. उ. ४।३।७ ) ईस 

श्रुति का "विज्ञानमयः शब्द विचारणीय है । 

संशय- उक्त श्रुति मे विज्ञानमय शब्द जीव का बोधकं है ? भथवा ब्रह्म का? 

पूवपक्ष- 

आदिमध्परावसानेषु संसारिप्रतिषादनात्‌ । 
तत्परे ग्रन्थसन्दभे सर्वं तत्रैव योज्यते | 
५५७ 
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प्रतिपादनपरमिति संशयः । {कि तावत्पराक्षम्‌ १ संसारिस्वरूपमाश्रविषथमेवेति । 
कुतः ? उपक्रमोपसंहाराभ्याम्‌ । उषक्रमे 'बो.ऽयं विक्ञानमयः प्राणेषु, इति शारीरः 
लिङ्गात्‌ । उपसंहारे च `स वा पष महानज्ञ योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु, ( चु० ४।४।२२) 
इति तदपरित्यागात्‌, मध्येऽपि बुद्धान्ता्वस्थोषन्यासेन तस्येव प्रपञ्चनादिति । 

पवं प्राप्त ब्रमः, - परमेश्वरो पदेशपरमेवेदं वाक्यं न शारीरमात्रान्वाख्यानपरम्‌ । 
कस्मात्‌ ? सुषुाबुतक्रान्तो च शरोराद्धदेन परमेश्वरस्य व्यपदेशात्‌ खघुक्तौ तावत्‌ 
“अयं पुरुषः प्राज्ञनात्मना सं परिष्वक्तो न बाह्यं किचन वेद नान्तरम्‌? ( बू० ४।६।२१ ) 
इति शारीराद्धेदेन परमेश्वर व्यपदिशति । तञ्च पुरुषः शारीरः स्यात्तस्य वेदितत्वात्‌ । 


भामती 
शुदढवुद्धमक्तस्वभावः प्रतिपाद्यः । यत्त॒ सषुष्तयुत्करान्स्योः प्राज्ञेनार्मना सं परिष्वक्तं इति मेदं मस्थे, नासौ 
मेदः, किन्त्वयप्ात्मशष्द; स्वभाववचनस्तेन सुषुपत्युतकरा्त्यवस्थायां विज्ञेषविषया भावास्संपिण्डितप्रजञेन 
प्राज्ञेनात्मना स्वभावेन परिष्वक्तो न किञिचद्वेदेत्यभेदेऽपि भेदवदुपचारेण योजनोयम्‌ । यथाहुः प्रातः 
संपिण्डितप्रजञः' इति । पत्यादयश्च शब्दाः का्यंकरणसद्घातारेमकस्य जगतो जोवकर्माजिततया तद्धोग्यतया 
च योजनीयाः तस्मात्संसार्य्येवानद्यते न तु परमात्मा प्रतिपाद्यत इति प्रा्ठम्‌ । 


एवं प्राघठ उच्यते 'सुषष्युरकान्त्योभेदेन' व्यपदेशादित्थनुवत्तते । अयमभिसन्धिः - कि सं सारिणोऽ- 
स्यः परमात्मा नास्ति, तस्मात्‌ संसाय्यत्मिपरं योऽयं विज्ञानमयः प्राणेर्विति वाक्यम्‌ ? आाहोस्विदिह संसा- 
रिभ्यतिरेकेण परमार्मनोऽसङ्कोत्त नात्सं सारिणश्चादिमध्यावसानेष्वमशात्पि साय्यत्मिपरं १ न तावत्संसा्यंति 


भामती~व्याख्या 

आरम्भ मे पठित "विज्ञानमय शब्द, मध्य मे स्वप्नावस्था का वणेन एवं महानज: 
का निर्देश-- यह सब कु जीबमें हौ घटता है, क्योकि संसारी आत्मा हौ अहङ्कारास्पद भौर 
प्राणादि से युक्त लोकप्रसिद्ध है । “योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु" यह्‌ वाक्य उसी संसारी का 
अनुवादमाच्र करता है । वही संसारी आत्मा जडवगे की अपेक्षा महान्‌ एवं संसार के अनादि 
होने के कारण जीवात्मा भी अनादि ओर अज है, उससे भिन्न कोई नित्य, शुद्ध, बुद्ध ओर 
मुक्तस्वहूप तत्तव यहाँ प्रतिपाद्य नहीं हो सकता 1 यह जो सुषुप्ति ओर उत्क्रान्ति अवस्था मे 
्राजञात्मा से सम्परिष्वक्त ( युक्त ) कहा गया है, वह उससे भिन्न माना जाता है, वह्‌ उचित 
नहीं, क्योकि वहां "आत्मा, शब्द स्वभाव का वाचकं है । इस प्रकार सुषुप्ति भौर उत्क्रान्ति 
की अवस्था मे विशेष विषय न रहने के कारण यहु जीव घनीभूत प्रज्ञावाले आत्मा 
( स्वभाव ) से युक्त अत एव किचिज्ज होता है । जोव्र भौर उसके स्वभावका भेदन होने 
पर भी भेद-जंसा ओग्बारिक व्यवहार हो जाता है, जैसा कि कहा गया है--““प्राज्ञः 
सम्पिण्डितप्रज्ञ'" । पत्यादि शब्द भी कापंकारण-संघातात्मक संसारी में ही धट जातेरहै, 
क्योकि जीव के कर्मो-दारा अजित होने के कारण जगत्‌ जीव काभोग्य ओर जीव उसका 
पति या भोक्ता होता है । फलतः उक्त वाक््यकेद्धारा संसारी जात्मा काही अनुवाद किया 
लाता है, परमात्मा का प्रतिपादन नहीं । 


सिद्धान्त--पूवं सूत्र से "्यपदेशात्‌ पद की अनुवृत्ति करके ““सुघुत्प्युतक्रान्त्योभदिन 
व्यपदेशात्‌""- एेसा महावाक्य सम्पन्न होदा है । आशय यह्‌ है कि क्यासंसारी से भिन्न 
परमात्मा नहीं है, जिससे कि “योध्यं विज्ञानमयः प्राणेषु""--यहु वाक्य जीवपरक माना 
जाता है ? अथवा यहाँ ( प्रकृत में ) परमात्मा का संकीतंन न होने एवं संसारी आत्मा का 
ही उपक्रम, अभ्यास ओर उपसंहार मे उल्लेख होने के कारण उक्त वाक्य संसारी आत्मा 


+~ च्छः 
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बाद्याभ्यन्तरवेदनप्रसङ्े सति तत्प्रतिषेधसं भवात्‌ । प्राज्ञः परमेश्वरः, सर्व॑श्चत्वलक्षणया 
प्रज्ञया निस्यमवियोगात्‌। तथोत्कान्तावपि (अयं शारीर आत्मा प्राक्ञेनार्मनान्वारूद 
उत्सजेन्थातिः ( ० ४।३।३५ ) इति जीवाद्देन परमेश्वर व्यपदिशति । तत्रापि 
शारोरो जीवः स्यात्‌ , शारीरस्वाभित्वात्‌ प्राक्नस्तु स पव परमेश्वरः । तस्मात्‌ सुषु 
प्त्युत्क्रान्त्योभेदेन ्यपदे शात्परमेश्वर एवात्र विवक्षित इति गम्यते । यदुक्तमाद्यन्तम 
ध्येषु शारीरलिङ्गात्तत्परत्वमस्य वाक्यस्येति । अत्र त्रमः- उपक्रमे तावत्‌ "योऽयं 
विज्ञानमयः प्राणेषु इति न संसारिस्वरूपं विवक्षितं क्रि तहि ? अनय संसारिस्वरूपं 
परेण ब्रह्मणा ऽस्येकतां विवश्चति । यतो ध्यायतीव ज्ञेखायतीव' शत्येवमायत्तरग्रन्थ 
प्रबत्तिः संसारिधमेनिराकरणपरा लक्ष्यते । तथोपसंहारेऽपि -यथोपक्रममेवोपसं- 
हरति-स वा एष महानज्ञ आर्मा योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु इति । योऽयं विज्ञानमय 
प्राणेषु संसारो टश्ष्यते स बा एष महानज आत्मा परमेश्वर पवास्माभिः प्रतिपादित 
इत्यथैः । यस्तु मध्ये बुद्धान्ताद्यवस्थोपन्यासात्संसारिस्वरूषविवक्षां मन्यते, स 


भामती 
रिक्स्य तस्याभावः तत्प्रतिषादका हि तश्च मागमा ईक्षतेर्नाशण्दं गतिसामान्यादित्यादिभिः सूुत्रसन्द्ेरपषा- 
दिताः। न चात्रापि संस्ताग्यंतिरिक्तपरमात्मसङ्कोत्तनाभावः, पुषप्त्युत्करान्व्योस्तत्सङ्कोत्तनात्‌ । न च 
प्राज्ञस्य परमारमनो जीवादधोदेन सङ्ोत्तनं घति सम्भवे राहोः शिर इतिवबदोपचारिकं युक्तम्‌ । न च 
प्राज्ञश्म्दः भ्रज्ञाप्ररूषंशालिनि निरूढवृत्तिः कथञ्चिदज्ञविषयो व्याख्यातुम्‌ चितः । न च प्रलाप्रकर्षो- 
ऽसङःकचदवृत्तिबिदितसमस्तवे दितन्यत्सवं विदोऽन्यत्र सम्भवति । न चेर्थम्भूतो जीवात्मा, तस्मात्‌ सुषुष्त्यु- 
त्कान्त्योरभेदेन जीवात्‌ प्राज्ञस्य परमात्मनो व्यपदेशाद्योऽयं विज्ञानमय इत्यादिना जीवात्मानं लोकसिद्ध- 
 मनद्य॒तश्य परमात्मभावोऽनधिगतः प्रतिपाद्यते । न च जीवारमानु बादमात्रपराण्येतानि वर्चांति। 
अनधिगतार्थावनोधपरं हि शाब्दं प्रमाणं न त्वनुवादमात्रनिष्टं मवितुम्हेति । अत एव च संसारिणः 
परमाटमभावविधानायादि मध्यावषानेष्बनुबाद्यतयाऽबमशं उपपद्यते । एवं च महत्वं बाजत्वं च सवं- 
गतस्य नित्यस्याप्मनः सम्भवान्नापेक्षिक्ं कल्पयिष्यते । यस्तु मध्ये बुद्धान्ताद्यवस्थोषन्थासादिति नानेनाव- 


मामती-ग्याङ्या 
का बोधक माना जातादहै? प्रथम कल्प उचित नहीं, क्योकि जीव से भिन्न परमात्माके 
प्रतिषादक सैकड़ों श्रुति वाक्य है, जिनका उपपादनं "'ईक्षतेर्नाशब्दम्‌"' ( ब्र. सू. १।१।५ ), 
"गतिसामान्यात्‌ ( ब्र. सू. १।१।१० } इत्यादि सूत्रों मे किया गवा है । यहाँ ( प्रकृतमें) 
भी संसारी से अतिरिक्त परमात्मा के उल्लेख का अभाव नहीं, क्योकि सुषुर्ि भौर उत्रान्ति 
मे उसी का उल्लेख किया गया है । जब कि जीवसे वस्तुतः भिन्न परमात्मा का प्राज्ञरूपसे 
निरूपण हो सकता है, तब राहो! शिरः के समन कथित अभेदमे मेदोपचार की क्या 
आवश्यकता ? श्राज्ञ' शब्द का रूढ अथं है प्रकृष्ट ज्ञानव.नु, वंसा परमेश्वर ही है, जीव 
नहीं, क्योकि जीव मे सवेज्ञता नहीं अल्पज्ञता या अपकृष्ट ज्ञान है । ततः जीव के लिए प्राज्ञ" 
शब्द का प्रयोग करना उचित नहीं । फलतः “योऽयं विज्ञानमयः" इस वाक्यके द्वारा 
लोकप्रसिद्ध जीव का अनुवाद करके सुधुप्नि ओर उक््रान्ति मे समनुस्यूत प्राज्ञरूपता 
( परमात्मरूपता ) का विधान किया जता है, क्योकि जीव की ब्रह्मरूपता अन्य किसी 
प्रमाण से अधिगत नहीं । आगम प्रमाण का प्रामाण्य बनधिगताथे को बोधक्तामे ही निहित 
है, केवल अनुवादपरता मे शास्त्रों की साथेकता नहीं हो सकती । परमात्मरूपता का विधान 
करने के लिए ही प्रकरण के आदि, मन्य ओर अन्त मे जीव का अनुवाद किया जाना अत्यन्त 
उचित ओर उपपन्न है । 'मृहान्‌ अजः'-एेसा जो जीव के लिए ग्यरवहार किया गया दै, वहः 
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्राचौमपि दिशं प्रस्थापितः प्रतीचीमपि दिशं प्रतिष्ठेत । यतोन बुदाग्ताद्यवस्थोपन्यासे- 
नावस्थावस्वं संसारित्वं वा विवक्षति, कि तदि? अवस्थारदितत्वमक्षंसारित्वं च । 
कथमेतदवगम्यते १ यत्‌ “अत ऊर्वं विमोक्षायैव बरहि इति पदे पदे पृच्छति । यश्च 
"अनन्वागतस्तेन भवस्यसङ्गो ह्ययं पुरषः ( ब० ४।३।१४,१५ ) इति पदे पदे प्रतिवक्ति । 
"मनन्वागतं पुण्येनानन्वागतं पायेन तीर्णो हि तदा सवौन्‌ शोकान्हदयस्य भवति" ( चू० 
४।३।२२ ) इति च । तस्माद सं सारिस्वरूपप्रति पादनपरमेषेतद्वाक्यमित्यवगन्त- 
ध्यम्‌ ।। ४२ ॥ 
पत्यादिशचब्देभ्यः ॥ ४३ ॥ 
इतश्चासं सारिस्बरूपश्रतिपादनपरमेवेतद्वाक्यमित्यवगन्तन्यम्‌ । यददमिन्वाक्ये 
त्यादयः शब्दा असंसारि स्वङूपप्रतिपादनपराः संसारिस्वभावभ्रतिषेधनाश्च भवन्ति । 
'खर्वस्य वशी सर्वस्येशानः स्वेस्याधिपतिः' हव्येवंजातीयका असंसारिस्वभावभ्रति- 
चादनपराः “स न साधुना कमणा भूयान्नो एवासाधुना कनीयान्‌ दस्येवंजातीयकाः 
भामती 


स्थाथस्वं विद्यते । अपि त्बवस्थानामूपजनापायधमंकत्वेन तदतिरि ्मवस्थारहितं पर भामानं विवक्षति 
& उपरितनवाक्यसम्दभाखोचनाद्‌ इति ® ॥ ४२ ॥ 


७ सव्य वक्षो ® वक्षः साम्यं सवस्य जगतः प्रभवत्ययम्‌, व्यूहावस्यानसमयं इति । अत एव 
घवस्येानः साम्येन क्ययमुक्तेन सवंस्ये्टे तदिच्छानुविधानाज्जगतः । भत एव सें स्याधिपतिः सर्व॑स्य 


नियन्ताञन्तर्यामीति याबत्‌ । किञ्च स॒ एवम्भूतो हदन्तजर्योतिः पुरषो विज्ञानमयो न साधूना कर्मणा 
भूयानुकछृष्टो भवतीत्येवमाचचाः छतयोऽसंसारिणं परभार्भानमेव प्रतिपादयन्ति । तस्माञ्जी वात्मानं मानान्त- 
~> 


भामती-ग्याश्या 


नी उस परमात्मरूपता का हौ उपोद्बलक है । “यस्तु मध्ये बुदधान्ता्यवस्थोपन्यासात्‌" -- 
इत्यादि भाष्य का धाशय यह्‌ है कि उक्तप्रकरण के मध्यमेजो' "एवमेवायं पुरुष एताव्‌ 
भावनुसंचरति स्वप्नान्तं च चुद्धान्तं च'' ( वह्‌. उ० ४।३।१८ ) इस प्रकार स्वन्न ओर बुद्ध 
( जाग्रत ) अवस्था का उल्लेख किया गया है, उस से अवस्थावत्ता का प्रतिपादन विवक्षित 
नहीं, भपि तु जैवी अवस्थाओं की उत्पत्ति-विनाशरूपता के द्वारा जीव से भिन्न अवस्था-रहित 
परमात्मा विवक्षित है, क्योकि * अनन्वागतं पुण्येनानन्वागतम्‌ ( बृह० उ० ४।३१३ ) इत्यादि 
उत्तरभावी वाक्यसन्दमं की आलोचना से वेसा ही सिद्ध होता है ॥ ४२॥। 

“सवस्य वशी, सवस्येशानः, सवंस्याधिपतिः” ( वृह° उ ° ४।४।२२ ) इत्यादि वाक्यो 
के घटकीभूत“अधिपति' इत्यादि शब्दों के हारा भी परमात्मा के प्रतिपादन मे तात्पर्यं 
प्रवात होता है । "सबेस्य वशी यहाँ 'वश' शब्द का भथं है- सामथ्यं । वह्‌ ईश्वर समस्त 
विश्व का प्रभु है, इस जगत्‌ के व्यहन्‌ ( विभाजन या सर्जन ) ओर अवस्थान्‌ ( पालन ) में 
समथं है । मत एव ““सर्व॑स्येशानः”' अर्थात्‌ उक्त सामथ्यं के धार पर यहु बिश्व का शासन 
करता है । ईश्वर की इच्छा का अनुसरण जगत्‌ का पत्ता-पत्ता करता है । इसी लिए 
परमात्मा “सरवंस्याधिषतिः' विष्व का नियन्ता या अन्तर्यामी कहा जाता है । इतना सब 
षु करने पर भो वह विज्ञानमय पुरुषोत्तम न तो सुं ( पुण्य ) कमं से लेपायमाच 
( उक्छृष्ट ) होता है शौर न असाधु कमे ( पाप ) से निकृष्ट होता है । इस प्रकार के श्रुति- 
वचन संसारातीत परमात्मा का ही प्रतिपादन करते है । फलतः “योऽयं विज्ञानमयः” 





विक्ौनमयस्य ब्रह्मत्वम्‌ । दिन्दोसदितभामतोसंवलितम्‌ ४५३ 


संसारिस्वमावप्रतिषेधनाः तस्मादसंसारी परमेश्वर इद्ोक्त इत्यवगम्यते ।। ४३ । 


इति श्रीमच्छंकरभगवत्पादङ्तौ शारीरकमीमां सामाष्ये 
रथमाभ्यायस्य वतीयः पादः ।॥ ३॥ 
स 
र ० 4 
भामती 


रसिदधमनूष्य तस्य ब्रहम मावप्रतिपादनपरो योऽयं विज्ञानमय इत्यादि्वाबयसन्दभं इति सिद्धम्‌ ॥ ४३ ॥ 
इति भीमद्वाचस्पतिमिश्चविरचितश्षारीरक भग वत्पादभाष्यविभागे साम्यां 
प्रथमस्याध्यायस्य तृतीयः पादः ॥ 


जन्किकिष्कि> 


जः = 2 त-क =° ¬ 1 "` 


भामती-ब्याख्या 
इत्यादि वाक्य-सन्दभं प्रम।णान्तर से अनधिगत जीव मे ्रहारूपता का अवदयोतक सिद्ध 


होता हि ।। ४३ ॥ 


भामतीष्याख्ययां तृतीयः षादः समाप्तः 


[५ 
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प्रथमाध्याये चतुथ! पादः | 


( १ आनुमानिकाधिकरणम्‌ । घू° १-७ ) 
आलुमानिकमप्येकेषामिति चेन्न शरीररूपकविन्यस्तग्रही- 
तेदंशेयति च ॥ १ ॥ | 
ब्रह्मजिज्ञासां प्रतिज्ञाय ब्रह्मणो लक्षणमुक्तम्‌ -'जम्भादयस्य यतः (त्र ° १।१।२ ) 
इति । तज्लक्षणं "प्रधानस्यापि खमानमित्याशङ्खय तदशब्दत्वेन निराकृतम्‌ “ईश्चतेनौ- 
शब्दम्‌” ( बर° १।१।५ ) इति । गति सामान्यं च वेदान्तवाक्यानां ब्रहाकारणवाद्‌ प्रतिन 
प्रधानकारणवाद प्रतीति प्रपञ्चितं गतेन अन्येन । 
इद॒ त्विदानोमवशिष्टमाशङ््ते - यदुक्त प्रघानस्यषशञदत्चम्‌ , तदसिद्धम्‌ , 
का्चिच्छाखासु प्रधानसमपंणाभासानां शब्दानां ्रुयमाणत्वात्‌ । अतः प्रधानस्य 
कारणत्वं वेदसिद्धमेव महद्भिः परमर्षिभिः कपिलपरश्तिभिः परिशृदीतमिति प्रसज्यते; 
ज 


| भामती 
स्यादेतद्‌- ब्रह्मजिज्ञासां ्रतिज्ञाय ब्रह्मणो लक्षणमुक्तं जन्माद्यस्य यत इति, तच्चेदं लक्षणं न 


भषानावो गतं येन व्यभिचा रादलक्षणं स्यात्‌, किन्तु त्रहुपण्वेवेतोक्षतेर्नािभ्दमिति प्रतिपादितम्‌ । गति- 
सामान्यन्च वेदान्तवाक्यानां ब्रह्कारणवादं भ्रति विद्यते, न प्रधानकारणवादं प्रतीति प्रपञ्चितमधस्तनेन 
सुत्रसन्दर्भेण, तत्किमवज्िष्यते यदथ मृत्तरः सन्दभं आरभ्यते । न च महतः परमन्यक्तमित्यावीनां प्रधाने 
समभ्बयेऽपि व्यभिचारः । नह्येते प्रधानकारणश्वं जगत आहुः । अपि तु प्रधानसद्धूावप्रात्रम्‌ । न च 
तत्सदूावमान्रेण जन्माद्यस्य प्रत इति ब्रह्म लक्षणस्य किञ्िद्धीयते । तस्मादनथंक उत्तरः सन्द इत्यत 
माह ® ब्रह्मजिज्ञासां प्रतिज्ञाय इति ® । न प्रवानसावमात्नं प्रतिपादयन्ति महतः परमग्यक्तमित्यादयः 
किन्तु जगत्कारणं प्रधानमिति । महतः परमित्यन्न हि षर शब्दोऽविश्रहृषटपुवं कालत्वमाह्‌ । तथा च कारणत्वम्‌, 
~~~ _. 


भामती-ग्याख्या 

संगति - महषि बादरायण ते “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा" (त्र. सू. १।१।१) इस सूत्र 
कै द्वारा प्रतिज्ञात जिज्ञासा के विषयीभ्रूत ब्रह्य का लक्षण किया "जन्माद्यस्य यतः" 
(ब्र. सु. १।१।२) । उक्त लक्षण साख्याभिमत प्रधानादि अलक्ष्यभ्रूत पदार्थो मे अतिप्रसक्तं नहीं 
ईकषतेरनाशन्दम्‌"” (ब्र. मु. १।१।५)। उसके अनन्तर उसी परीक्षा का विस्तार करते हुए 
यह सिद्ध किया कि वेदान्त-वाक्यों की गतिसामान्यता ( पयंवसायिता ) ब्रह्मकारणतावाद 
मेहीदहै, प्रधानादिकारणतावाद में नहीं । शाघ््र का समग्र कलेवर है-( १) उद्देश, 
( २) लक्षण भौर (३) परीक्षा । तीनों प्रथम अध्याय क तीन पारोके द्वारा ही सुसम्पादित 
हो चुके, अब ओर क्या शेष रह गया, जिसके लिए परभावी सु्रों का महान्‌ आतान-वितान 
प्रस्तुत किथा महर्षि ने ? “महतः परमव्यक्तप्‌"' ( कठो. १।३।११ ) इत्यादि वेदान्त-बाक्यों का 
साख्थ-सम्मत प्रधान ( प्रकृति ) त्व मे समन्वय होने पर भी उक्त ब्रह्म-लक्षण की प्रधानादि 
मे अतिव्याप्ति नहीं होती, क्योकि इन वेदान्त-वाक्यों के दारा प्रधानकारणतावाद का 
प्रतिपादन नहीं किया गया, अपितु प्रधानादि का केवल सद्भाव कथित है । आकाशादि के 
समान प्रधानादि के सद्भाव से ब्रहमा-लक्षण पर कोई आच नहीं आती, अतः उत्तरभावी म्रन्थ 
( सूत्र-सन्दभं ) निरथंक क्यो न मान लिया जाय ? इस प्रष्न का उत्तर भाष्यकार दे रहे है 
'श्रहमजिज्ञासां प्रतिज्ञाय ब्रह्मणो लक्षणमुक्तमित्यादि"" । इसका आशय यह है क्रि महतः 
परमव्यक्तम्‌"--इत्य)दि वाक्य केवल प्रधानादि के सद्धावमात्र का प्रतिपादन ही नहीं करते, 
भपितु उनकी स्पष्ट उद्घोषणा ह कि “प्रधानं जगतः कारणम्‌" । "महतः परम्‌" - यहा "पर 
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तद्ावत्तषां शब्दानामन्य परत्वं न प्रति पाद्यते तावत्सर्वं रह्म जगतः कारणमिति 
परति कादितमष्याकुलीभवेत्‌ । अतस्तेषमन्यपरत्वं दशतु परः संदमेः प्रवते । 
आनुमानिकमष्यजुमाननिरूपितमपि प्रधानमेकेषां शाखिनां शब्दवदुपलभ्यते । काठके 
हि पटथते- (महतः परमनव्यक्तमव्यक्तात्पुरुषः परः” ( १।३।१९१ ) इति । तत्र य द्व 
यन्नामानो यत्कमाश्च महदभ्यक्तपुरषाः र्तिप्रसिद्धास्त पवेह ॒प्रस्यभिन्ञायन्ते । 
तज्राभ्यक्तमिति स्खृतिप्रसदधेः, शब्दादिहीनत्वाच्च न भ्यक्तमन्यमिति ब्युत्पत्तिसंमवात्‌ , 
स्मृतिश्रसिद्धं भधानमभिधघीयत्ते । तस्य शब्द वत्त्रादशब्देत्वमञुपपन्नम्‌ । तदेव च जगतः 
कारणं ्तिस्सृतिन्यायप्रसिद्धिभ्य इति चेत्‌ । 
` भामती 
अजामेकानित्यादीनां तु कारणतवाभिधानमतिस्फुटम्‌ । एवच्च लक्षणन्यसिचा रापत्तादऽष्यभिचाराय 
युक्त उत्तरसुत्रसन्वर्भारम्भ इति । 
पुवंपक्षयति ® तत्न य एव इति ® । सांख्यप्रवादरूदढिपाह ® तत्राव्यक्तम्‌' इति ® । सास्य 
स्मृतिप्रसिदेनं केवलं रडिरवयवप्रसिद्ध याप्यवतरवार्थोऽवगम्यत इत्याह “न व्यक्त इति । शान्तधोरमूढ- 
शब्दादिहठीनत्वाच्चेति । शुलिरक्ता स्मुतिश्च सास्योया । न्यायश्च 


भामती-ग्याख्या 
शब्द अग्यवहितपूवेकालत्व का बोधक है, अष्यवहितपूवकार्त्व ही कारणत्वपदाथं है। 
"अजामेकां लोहितशुक्लकृष्णा बहीः प्रजाः सृजमानां सरूपः" { श्वेता. ४५ ) इत्यादि वाक्यो 
मे तो जगत्कारणत्व-प्रतिपादन अत्यन्त स्फुट है । इस प्रकार उक्त ब्रह्य के जगत्कारणत्वरूप 
लक्षण की अतिव्याप्ति प्रधानादि मे अवश्य प्रसक्त है, उसकी निवृत्ति के लिए उत्तरभावी 
सूत्र -सन्दभं नितान्त आवश्यक ओर साथंक है । 


संशय -- “महतः परमव्यक्तमव्यक्तात्‌ पुरुषः परः” ( कठो. १।३।११ ) इस वाक्य 
मे "महत्‌" शब्द प्रधान का वाचक है ? अथवा अस्फुटित शरीरादि कायक्रा? 

पूर्वपक्ष -““तत्र य एव यन्नामानो यत्करमाश्च महदव्यक्तपुरुषाः स्मृतिप्रसिद्धाः, ते एवेह 
प्रत्यभिज्ञायन्ते"- इस भाष्य के हारा भाष्यकार ने यह स्पष्ट कर दिया है कि सांस्यदशंनकारों 
ने जिस नाम ओर जिस क्रम से अपने मौलिक पदार्थो का प्रतिपादन क्रिया है, बवे पदाथ 
उसी नाम ओर क्रम से प्रक्रान्त वेदान्त-वाक्यों मे प्रत्यभिज्ञातहो रहै है।वे पदाथं है 
"महद्‌, 'अब्यक्त' ओौर “पुरुष । ' तत्राव्यक्तमिति स्मृतिप्रसिद्धेः" इस भाष्य के द्वारा अव्यक्त 
शब्द पर प्रकाश डालते हुए यह कहा गया कि रंख्यमतानुसार “अब्यक्त' शब्द जिस शब्दादि 
के मूलकारणीभूत प्रकृतिरूप अथं मे रूढ माना जाता है, वह्‌ केवल सूद नहीं योगिक भी है, 
व्योकि "न व्यक्तम्‌, अन्यक्तम्‌' दस प्रकार का अवयवाधं धी वहां घट जाता है, शान्त, घोर 
मौर मूढ ( स्थूल ) शब्दादि रूप प्रपश्च को व्यक्त ( प्रकट ) कहते है, उसका कारण तत्तव 
सूक्ष्म होने से अब्यक्त कहा जाता है । अव्यक्तादि के साधके प्रमाण जो बताए टै- 
“श्रुतिस्मृतिन्यायप्रसिद्धिभ्यः"' । उनमें (श्रुतिके रूप भे “महतः परमध्यक्त (कठो. 
१।३।११) इस वाक्य को ही यहाँ भाष्यकार ने इद्धित किया है, क्योकि वहां अव्यक्तम्‌" पद 
की विशद व्याख्या, प्रस्तुत करते हुए कहा गया है कि सत्त्व, रज ओर तमः--इन तीन गुणो 
की साम्यावस्था को अव्यक्त इसीलिए कहा जाता है कि उसमे शब्दादि प्रपञ्च ग्क्त 
(स्थुल ) रूपमे न होकर अव्यक्त ( सूक्ष्म) ही रहताहै। (२) स्मृति प्रमाण केरूपमें 
““कारणमस्त्यव्यक्तम्‌"' ( सां० का० १६ ) इत्यादि सांख्यशास्त्र का उल्लेखं किया गया दहै 
भौर (३) न्याय ( युक्ति ) के रूप मे उद्धृत किया गया है-- 
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नेतदेवम्‌ ; न धछेतत्काठकं वाकयं स्मृतिभ्रसिद्धयोमेददब्यक्तयोरस्तित्वपरम्‌ । 
न ह्यत्र यादं स्मृतिप्रसिद्धं स्वतन्व्रं कारणं त्रिगुणं प्रधानं तादशं ध्रत्यभिह्वायते.। 
शब्बमा्रं हात्राग्यक्तमिति प्रत्यभिक्ञायते । स च शब्दो न व्यक्तमव्य्तमिति यौगिक 
त्वादन्यस्मक्षपि सकष्मे खुदुरं्ये च प्रयुञ्यते । न॒ चायं कस्मिश्िद्रढः । या तु 
प्रधानवादिनां रूढिः सा तेषामेव पारिभाषिकी सतौ _ न वेदाथनिरूपणे 
कारणभावं प्रतिपद्यते । न च क्रममात्रसामान्यात्समानारथप्रतिपत्तिमेवत्यसति तद्रप 
श्रस्यभिक्चाने । न शश्वस्थाने गां पश्यन्नभ्वो.ऽयमिस्यमूढो.ऽभ्यवस्यति । प्रकरण- 
निङपणायां चान्न न परपरिकल्पितं प्रधानं प्रतीयते; शरीरं शत्र । 
स्तमग्यक्तशब्देन परिगृह्यते । कुतः ? प्रकरणात्परिशेषाश्च । तथा हनन्तरातीतो ग्रन्थ 


भामती 
“मेदानां परिमाणास्समन्वयाच्छक्तितः प्रवृत्तेश्च । 
कारणकाय्यं विभागादवि भागादे शवरूप्यस्य ॥ 
कारणमस्स्यव्यक्तम्‌' इति । 
ल॒ च महतः परमव्यक्तमिति ्रकरणपरिजेषाभ्यामव्यक्तपदं क्ञरीरगोचरम्‌, शरीरस्य 
शान्तधोरमढरूपशब्दाद्यारमकत्वेनाव्यकतत्वानुपपत्तः । तस्मा्रधानमेवाभ्यक्तमुच्यत इति प्राते, उच्यते-- 
@ नैतदेवं नह्येतत्काठकषं वाषयम्‌ इति & । लोकिको हि प्रति ददिववेदाथं निर्णये निभित्त, 
भामती~ग्याख्या 
मेदानां परिमाणात्‌ समन्वयात्‌ शक्तितः प्रवृत्तेश्च । 
कारणका्यविभागादविभागाद्‌ वैश्वरूप्यस्य ॥ (सां° का° ५) 

[ 'महदादिविशेषा अध्यक्तकारणकाः, परिमाणात्‌, इस रकार अव्यक्तं तत्त्व मे जगत्‌ को 
कारणता सिद्ध की गड दै । परिमाणात्‌ का अथं परिमितत्वात्‌ या नियतत्वात्‌ है । जसे घट 
मृत्तिका से नियत होने के कारण मृत्कारणकं होता है, वैसे ही महदादि कायं अव्यक्त नियत 
होने के कारण अव्यक्तकारणक है । इसी प्रकार अग्यक्त का कायं मे अन्वय यहं स्दढधकरता 
है कि समस्त कायं अव्यक्तकारणक है । मृत्तिका की शक्ति से जनित घटादि कायं जंसे 
मृत्कारणक है, वसे ही अब्यक्त की शक्ति से प्रकट हु महद(दि कायै अव्यक्तकारणक द। 
यह्‌ बिश्व ( महदादि स्थूल जगत्‌ ) सृष्टि के समय जिस त्तव से विभक्त ( धाविभरत ) भौर 
प्रलय के समय जिसमे अविभक्त ( तिरोहित ) हो जाता है, बह अभ्यक्त तत्तव ही है] 
“महतः परमग्यक्तम्‌"- यह्‌ वाक्य अपने प्रकरण ओर पाक्यशेष क आधार षर शरीर का 
प्रतिपादक है'-एेसा नहीं कह सकते, बयोकि शरीर भी उस व्यक्तप्‌ स्थूल कायं के अन्त. 
गंत है, जिसे अपने से भिन्न किसी अब्धक्त कौ अपेक्षा है, अतः शरीर को अभ्यक्त नहीं 
कहा जा सकता । 

सिद्धान्त--भाष्यकार ने सूत्रस्य सिद्धान्त का व्रिशदीकरण किया है- नैतदेवम्‌" । 
न ह्येतत्काठकं वाक्यं स्मृतिप्रसिद्धयोमंहदव्यक्तयो रस्तित्वपरम्‌' । ईस भाष्य का जभिप्राय 
यह है किं वेदाथं-निणेय में अवश्य ही लोकप्रसिद्ध का ययेष्ट समादर किया गयादहै, जैसा 
करि शबरस्वामी कहते ईह--“य एव कौकिकाः शब्दास्त एव वैदिकाः, ते एव वचेषामथाः'' 
( शाबर. पृ. २९१ ) किन्तु अव्यक्तादि शब्दो की प्रधानादि अर्थो मे लौकिकी प्रसिद्धि नही, 
यह तो एक दशंन के पक्षपाती भाचायों की अपनी उहा है, वह अनादि प्रसिद्धि नही, 
पौरुषेयो कलत्पनामात्र है। उसे वेदाथ निणेय मे वसे ही निमित्त नहीं मा ना जाता, जै 
श्यो-द्ाया कल्पित भौषध-विशेष के बोधक "चन्द्रप्रभा आदि शब्द, षयोंकिं वह्‌ ती एक 
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आरमशरीरादोनां रथिरथादिरूपकक्टसि दशयति - "मात्मानं रथिनं विद्धि शरीर 
रथमेव तु । बुद्ध तु सार्थ विद्धि मनः भरभरदमेव च ॥ इन्द्रियाणि हयानाहुरविष्ास्तेषु 
गोचरान्‌ । आत्मेन्द्रियमनोयुक्तं भोक्तत्याहमेनीषिणः ।।' ( का० १।३।३,४ ) इति । 
भामती 
तदुषायध्वात्‌ । यथाहुः --“य एव जोकिक्राः शाभ्वास्त एष वेदिकास्त एव चेषामर्थोः"' इति : न तु परीक्- 
काणां पारिभाषिकी, पोस्वेयी हि सा न वेरा्थंनिणंयनिबन्धनतिद्धौ निमित्तम्‌ ओषधादिभ्रसिद्धिवत्‌ । 
तत्मात्‌ रूढितस्तावन्न प्रधानं प्रतीयते । योगरूढस्स्वन्यत्रापि तुल्यः । तदेवमभ्यक्तशुतावन्यथातिद्वायां 
प्रकरणयरिकेषाभ्यां शरीरगो वरोऽपमग्यक्तशाञ्दः । यथा अस्य तदृगोचरत्वमुपपद्यते, तथाऽपरे दज्ंयिष्यति । 
तषु श्षरीरादिषु मध्ये विषयास्तदृगोचरान्‌ विद्धि । यथाऽवोऽष्वानमालम्ब्य चलति, एवमिन्दियहयाः 
स्वगोचरमालम्भ्येति । आर्ना भोक्तेस्याहु्मनोषिण । कथम्‌ ? इश्दरियमनोयुक्तम्‌ योगो यथा भवति । 
| भामती-व्याब्या 
ठेषी परिभाषा है, जिसे सवंलोक-प्रसिद्धि नहीं कहा जा सकता, एसे ही प्रधान के अथंमे 
"अव्यक्तः शब्द का प्रयोग सांख्याचार्यां को एक अपनो परिभाषा है, उसके आधार पर वेदिकं 
"अव्यक्त" शब्द की "प्रधान" अथं मे रूढि नहीं मानी जा सकती । न व्यक्तमभ्यक्तम्‌'-इस 
प्रकार का यौगाथं तो भच्यत्र (शरीरादि भर्थोमे) भीषटायाजा सक्ता) इस प्रकार 
अब्पक्त शब्दरूप श्र॒ति अन्थथा-सिद्ध हो जाने के कारण निर्णायिका नहीं हो सकती, अत 
प्रकरण भौर परिशेष के दारा शरीर को बोधकता "अव्यक्त" शब्द में निर्णीत होती है- एसा 
भाष्यकार आगे चल कर दिखारयेगे । 
इन्द्रियाणि हयानाहुविषयांस्तेषु गोचरान्‌ । 
आत्मेन्द्रियमनोयुक्तं भोक्तेत्याहुमंनीषिणः ॥ ( कठो. १।३।४ ) 
इस श्रुति में (तेषु का अथं है शरीरादिषु मध्ये । रूपादि को चक्षुरादि इन्द्रियो का विषय 
इस लिए कहा जाता है किं जैसे अएव किकी मागं का भवलम्बन कर चलता है, वैसे ही 
इृन्द्रियगण रूपादि विषयों का भवलम्बन किया करते है, जेसा कि भाष्यकारने भौ कहा 
है--“गोचरान्‌ मार्गान्‌ रूपादीन्‌ विषयान्‌ विद्धि" ( कठो. १. ६२ ) । `आत्मा विषयों का 
भोक्ता है"--रेसा मनीषिगण कहा करते है । निष्क्रिय अत्मा मे भोग क्रिया का सम्पादन 
करने के लिए 'इन्द्रियमनोयुक्तं यथा स्यात्तथा-एेसा कहा गया है अर्थात्‌ इन्द्रिय ओर मन 
के सम्बन्ध से आत्मा गन्धादि का भोक्ता होता है, [जैसा कि भाष्यकार ने भी प्रकारान्तर 
से उक्त भ्रुति-वाक्य की व्पराखपा करते हुए कहा दै -“श रीरेन्द्रियमनोभिः सहितं संयुक्त 
मात्मानं भोक्तेति संसा रीत्याहमंनीविणः । न हि केवलस्यात्मनो भोक्तृत्वमस्ति, बुद्धचादयुपाधि- 
कृतमेव तस्य भोक्तृत्वम्‌ '' { कठो. पृ. ६२) | । 
भाष्यकार ने जो बहु है--"“शरीरं ह्यत्र परिगृह्यते, कृतः ? प्रकरणात्‌ परिशेषाच्च" । 

वहू प्रकरणं का स्वरूप है--“प्रधानस्याकांक्नावत) वचनं प्रकरणम्‌" । | आर्काक्षावान्‌ व्यक्ति 
की आकांक्षा प्रन के रूप मे परिणत हतौ है, अतः श्री शबरस्वामी ने जैमिनि-सूत्रों के अपने 
भाष्य ( ए० ८१७ ) मे प्रकरण का लक्षण बताया है -“'प्रष्नोपक्रमः प्रकरणम्‌ ] । भ्रहृत में 
विष्णु का परम पद अधिगन्तन्य ( प्राष्य ) प्रधान प्रतिपाद्य वस्तु दै 

इन्द्रियेभ्यः परा ह्यर्था अर्थेभ्यश्च पर मनः । 

मनसस्तु परा बुद्धिनवृद्धेराद्मा महान्‌ परः ॥ 

महतः परमव्यक्तमग्यक्तात पुरुषः परः । 

पुरुषान्न परं किञ्चित्‌ सा काश सा परा गतिः ॥ ( कठो. १।३।११ ) 
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तेश्वन्द्रियादिभिरसंयतेः संसारमधिगच्छति । संयतेस्त्वध्वनः पार तद्धिष्णोः परमं 
पदमाप्रोतोति दशेयित्वा, कि तदश्वनः विष्णोः परमं पदमित्यस्यामाकाङ्का्या, तेभ्य एव 
परङतेभ्य इन्द्रियादिभ्यः परत्वेन परमा्मानमभ्वनः पारं विष्णोः परमं पदं दशेयति-- 
"इन्द्रियेभ्यः परा हाथो अर्थेभ्यश्च पर मनः । मनसस्तु परा बुद्धिब देरात्मा महान्परः ॥ 
महवः परमभ्यक्तमभ्यक्तात्पुखषः परः । पुखषान्न परं किचित्‌ सा काष्ठा सा परा गतिः ।॥ 
( का० १।३।१०,११ ) इति । तत्र य पवेन्द्रियादयः पृवेस्यां रथरूपककटपनायामश्वा- 
दिभावेन प्ररतास्त पवेह परि गृह्यन्ते प्ऱतदानाप्ररृतपरक्रियापरि हाराय । तञ्रेन्द्रियमनो- 
बुद्धयस्तावत्पूर्वत्रेह च समानशब्दा पव । अथा ये शब्दादयो विषया इन्द्रियहयगोचर- 
त्वेन निर्दिष्टास्तेषां बेन्द्रियेभ्यः परत्वम्‌ , “इन्द्रियाणां अ्रहत्वं विषयाणामतिग्रहर्वम्‌' 
भामती 

इन्द्रियां मनःसन्निकर्षेण ह्यात्मा गन्धादीनां भोक्ता । प्रधानस्याकांक्ञावतो वचनं प्रकरणमिति गन्तञ्यं 
विष्णोः परमं पदं प्रधानमिति तदाकाक्षामवतारयति ® तेश्ेन्दरियादिभिरसंयतरिति ® । असंयमाभिधानं 
ध्यतिरेकमुखेन संयमावदातीकरणम्‌ । परशब्दः शव वचनः । 

नन्वान्तरत्वेन थदि धेषठत्वं तदेन्द्रियाणामेव बाहोभ्यो गन्धादिभ्यः शरषठत्वं स्यादित्यत भाह्‌ 
& अर्था ये शब्दादय इति ® । नान्तरस्वेन श्रेष्ठत्वमपि तु प्रधानतया, तच्च विवक्षाधीनम्‌ , प्रहेभ्यशचे- 
श्िवेभ्योऽतिग्रहतयाऽर्वानां प्राधान्यं श्वुध्या विवक्ितमितीन्दरियेभ्योऽ्थानिां प्राधान्यात्‌ परत्वं भवति । प्राण- 
जिह्वावाक्षवक्षुःभोत्रमनोहस्तत्वचो हीन्द्रियाणि श्वुत्या्टौ ग्रहा उक्ताः । गृह्णन्ति वशीकुवं न्ति लरवेतानि 


भामती-ष्याख्या 

कथित परम पद के विषय में आकांक्षा होती है कि कथं तदधिगम्यते ? उसका उत्तर 
भाष्यकार ने दिया है-"तंश्वेन्दरियादिभिरसंयतेः संस।रमधिगच्छति, संयतेरत्वध्वनः पारं 
तद्विष्णोः परमं पदमाप्नोति" । “इन्द्रियसंयमसत्तवे परमपदग्राश्ठिसत्तवम्‌'-- इस प्रकार अन्वय- 
सिद्ध संयमगत परमपद-प्राप्नि की हेतुता को विमरू ( अव्यभिचरित ) सिद्ध करने के किष 
““अंयतेन्द्ियैः संसारमधिगच्छति-एेप्ता व्यतिरेकोपन्यास कियागयादहै। 

““इन्दरियेभ्यः परा अर्थाः" यहाँ 'पर' शब्द श्रेष्ठता का वाचक है, बाह्य पदार्थो की 
अपेक्षा आन्तरिक पदार्थो की श्रेष्ठता सहज-सिद्ध है, अतः गन्धादि बाह्य विषयों की अपेक्षा 
व्राणदि इन्द्रियों कोश्रेष्ठया परन कहु कर “इन्द्रियेभ्यः पराः अर्थाः“ ेसा क्यों कहा 
गथा ? इस प्रषन का उत्तर है --“अर्था ये शब्दादय इत्यादि" । आशय यह है कि यहां बाह्य 
की अपेक्षा आन्तरिक पदार्थं की श्रता विवक्षित नहीं, किन्तु अप्रधान पदाथं की अपेक्षा 
प्रवान पदाथं की परता (श्रेष्ठता ) श्रुति-सम्मत है। गुण-प्रयानभाव नियत नही, मपितु 
विवक्षा के अधीन होता है [जसे कि ग्रह भौर अतिग्रह का प्रसङ्गं उठते हृए 
कहा गया है--"“कति ग्रहाः कति अतिग्रहा इति । अष्टौ प्रदा अष्टावतिग्रहा इति । ये तेऽष्टौ ग्रहा 
अष्टावतिग्रहाः, कतमे ते इति । (१) प्राणो वं ग्रहः सोऽपानेनातिग्राहेण गृहीतः, (२) वाग्वे ग्रहः 
स नाम्नातिग्राहेण गृहीतः; (२) जिह्वा वं ग्रहः, स रसेनातिग्राहेण गृहीतः; (४) चक्ष्व ग्रहः स 
ख्पेणतिग्राेण गृहीतः; (५) श्वोत्रं व ग्रहः, स शब्देनातिग्राहेण गृहीतः, (६) मनो वं ग्रहः, स 
कामेनातिग्राहेण गृहीतः, (७) हस्तो वे ग्रहः, स क्मंणातिग्राहेण गृहीतः, (८) त्वग्वं ग्रहः, स 
सपर्शेनातिग्राहेण गृहीतः ( बह. उ. २।२।१-९) । यहाँ ्राण' पद से घ्राण मौर अपान" पद 
से गन्ध का ग्रहण किया गया है, इस प्रकार घ्राणादि आठ इद्ियों को ग्रह॒ भौर गन्धादि 
भाठ विषयों को अतिग्रह्‌ कहा गयाहै। श््रह' का अथं है- ग्राहक ( भाकषंक या बन्धन )। 
घ्नाणादि इद्ियों मे जीव की भासक्ति इसी लिएदहै किं वह ग्धादि विषयों का उपभोग 
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( बरू० ३।२) इति ध॒तिप्रसिद्धेः । विषयेभ्यश्च मनसः परत्वं, मनोमूलत्वाद्धिषयेच्धियभ्य- 
बहारस्य । मनसस्तु परा वद्धि, बु हार्य मोभ्यजातं भोक्तारशुपसपंति । बुद्धेरात्मा 
महान्परः, यः स “आत्मानं रथिनं विद्धि" इति रथित्वेनोपक्षिपतः । कतः ? आत्म. 
शब्दात्‌ । भोक्तुश्च भोगोपकरणात्परत्वोपपत्तेः। महरवं चास्य स्वामित्वादुपपन्नम्‌ । 
अथवा - मनो महान्मतिबरेह्या पूवुद्धिः ख्यातिरीश्वरः” । ग्रहा संविश्ितिश्चेव स्मृतिश्च 


भामिती 
पुरषपशुमिति । न चेतानि स्वरूपतो बज्लोकत्तुमोशते, यावदस्मे पुरषपशवे गन्धरसनामरूपश्ष्वकामकमं- 
स्पर्शा्नोपहरन्ति । मत एव गन्धादयोऽष्टावतिग्रहाः, तदुषहारेण ग्रहाणां ग्रहत्वोपपत्तेः । तदिदमुक्तम्‌ - 
® इन्द्रियाणां प्रह्वं विषयाणामतिग्रहस्वमिति श्ुतिप्रसिद्धेरिति ® । ग्रहुत्वेनेन्ियेः साम्येऽपि मनसः 
स्वगतेन विज्ञेषेणार्थेभ्यः परत्वमाह्‌ ® विषयेभ्यश्च मनसः परत्वमिति ® । कस्मात्‌ पुमान्‌ रयिष्वेनोपक्षिप्तो 
गृह्यते इष्यत आह ® आटमश्ञब्दादिति ® । तत्प्रतपभिन्ञानादित्ययंः । शेषत्वे देतुमाह्‌ ® भोश्तुश्चेति ® । 
तदनेन जोवारमा स्वामितया महान्तः । अथवा धृतिस्मुतिभ्यां हैरण्यगर्भीं बुद्धिरात्मशभ्देनोच्यत इत्याह 
® अथवेति 8 । ® पूरिति ॐ । भोर्यजातस्य बुद्धिरधिकरणमिति बुद्धिः पः, तदेवं सर्वासां बुद्धीनां 
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करता है, अतः विषयों को अतिग्रह ( सुदृढ या साक्षात्‌ बन्धन ) कहा गया हे, इस प्रकार | 
इन्द्रियों की अपेक्षा गन्धादि विषयों का प्राधान्य सिद्ध होता है । प्रधान होने के कारण विषयों 
को इन्द्रियों की अपेक्षा पर (श्रे) कहाहै। (१) घ्राण, (२) जिह्वा, (३) वाक्‌, 
(४) चक्षु, (५) श्रोत्र, (६) मन, (७) हस्त गौर (८) त्वक्‌ इन आठ इन्द्र्यो 
को ग्रह॒ इसी लिए कहा दहै कि गृह्णन्ति वशीकृकवंन्ति पुरुषम्‌ः-इस न्युत्पत्ति के 
अनुसार इन्द्रियगण जीव को अपने वशमे करलेते हैँ । इन्द्रियो मे साक्षात्‌ नियोजकता 
नही, अपि तु गन्धादि विषयो का उपहार देकर ही घ्राणादि पुरुष के आसञ्जक या मोहक 
होते है, अत एव गन्धादि आठ विषयों को अतिग्रह ग्रहत्व ( बन्धकता ) के सम्पादक 
कहा है । यही भाष्यकारने कहा है--““इन्द्रियाणां ग्रहत्वं विषयाणामतिग्रहत्वमिति श्रुति- 
प्रसिद्धेः । मन भी इन्द्रिय होने के कारण अन्य इन्द्रियों के समानी ग्रहहीहै, तथापि 
विषय की अपेक्षा उस की परता ( श्रेष्ठता ) का कारण यह है कि '"मनोमूरत्वाद्‌ विषयेन्द्रिय- 
व्यवहारस्य” । विषय ओर इन्द्रियों का सन्निकर्षादि मन के ही आधीन है, भतः विषय की अपेक्षा 
भी मन कोपर (श्रेष्ठ) कहा है । मनसे बुद्धिपर भौर बुद्धिसे भी श्रष्ठ जो आत्मा कहा गया 
है, वह वही भोक्ता आत्मा है, जो कि “आत्मानं रथिनं विद्धि" (कठो० १।३।४) यहाँ पर “रथी 
के रूप मेँ वणित है, श्यो कि “आत्मशब्दात्‌” । अर्थात्‌ “आत्मानं रथिनं विद्धि” ओर “दुदधेरात्मा 
महान्‌ परः--इन दोनो वाक्यों मे एक ही "आत्म" शब्द का प्रयोग होने से एक ही भोक्ता पुरुष 
की प्रत्यभिज्ञा होतौ है । भोक्ता की श्रेष्ठता में हेतु-प्रदशंन किया जाता है-- “भोक्तुश्च भोगोपक- 
रणात्‌ परत्वेपपत्तेश्च'” । जीवात्मा भोक्ता है, उसी के लिए सभो भोग्य पदार्थो एवं भोग के साधनों 
का निर्माण हज है, भतः उसका भोग्यादि से श्रेष्ठ होना स्वाभाविक है । इस प्रकार जीवात्मा 
सभी भोग्य-वगं का स्वामी होने के कारण महान्‌ कहा गया है - “बुद्धेरात्मा महान्‌ परः" । 
भथवा श्रुतियों भौर स्मृतियों के दारा हिरण्यगभं की बुद्धि को आत्मा, शब्द कै द्वारा अभिहित 
किया गया है-“अथवा सांख्याचायं "महानात्मा" शब्द कै द्वारा "महत्तत्व' का ग्रहण किया 
करते है, उसमें जंसी महत्ता ( व्यापकता ) विवक्षित है, वसी जीव की व्यष्टि बुद्धिमें नही, 
अतः हिरण्यगभं भो समष्टि बुद्धि का ग्रहण करना अधिक स्याय-संगत है, क्योकि “मनो महान्‌ 
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परिपख्यते ।।' इति स्स्तेः, “यो ब्रह्माणं विदधाति पव यो वै वेदांश्च प्रहिणोति तस्मे' 
( भवे० ६।१८ ) इति च तेभ्यः प्रथमजस्य हिरण्यगमेस्य बुद्धिः सा सवासां अुद्धीनां 
परा प्रतिष्ठा । सेह महानारमेस्युच्यते । सा च पूरवे्र उुद्धश्रहणेनेव शृद्धीता खती 
दिख्गिदो पदिश्यते, तस्या अप्यस्मदीयाभ्यो बुद्धिभ्यः परत्वोपपत्तेः । पततस्मिस्तु पक्षे 
परमात्मविषयेणेव परेण पुरुषग्रहणेन रथिन मात्मनो ग्रहणं द्रष्टव्यम्‌ , परमाथतः 
परमात्मविश्चानात्मनोसंदाभावात्‌ । तदेवं शरीरमेवेक परिशिष्यते । इतराणीन्द्ियादीनि 
भरृतान्येव परमपददिदर्श यिषया समनुक्रामन्परिशिष्यमागेनेहान्त्येनाग्यक्तशब्देन परि 
शिष्यमाणं प्रतं शरीरं दशैयतीति गम्यते । शरीरेनिियमनोवुद्धिविषयवेदनासंयुक्तस्य 
शविचयावतो भोक्तुः शरीरादीनां रथादिरूपककरपनयः! संसार मोक्षगतिनिङूपणेन 


भामती 
प्रयमजहिरण्यग्भबुद्घेकनीडतया हिरण्यगरभबुद्धेसंहुत्वं च, आपनादार्मट्व च । अत एय बुद्धिमात्रात्‌ 
पुथक्करणमुपपन्नम्‌ । नन्वेतरिपरन्‌ पक्षे हिरण्यार्भेबुद्धे राहमरवान्न रयिन साःमनो भोक्तुरज्ोपादानमिति 
न रथमात्रं परिशिष्यतेऽपि तु रथवानपीत्यत आहु  दएर्तास्मिस्तु पल्ल इति ॐ । यथा हि समारोपितं 
प्रतिबिम्बं बिभ्बान्न व्तुतो भिद्यते. तथा न परमात्मनो विज्ञानात्मा वस्तुतो भिद्यते इति परमार्मेव 
रथवानिहोपात्तस्तेन रथमात्रं परि शिष्टमिति । अथ रयादिषूपककल्पःया शरीरादिवु क प्रयोजनमित्यत 
राह % शरीरेन्द्रियमनोडुदधिविषयवेदनासंयुक्तस्थ रीति ®! वेदना दुव्राद्यनुभवः । भ्रत्व्थमश्चतीति 
्रत्यगा्मेह जोवोऽभि पतस्तस्य ब्रहाावतिः । न च जोवहय ब्रह्मत्वं मानान्तरा, येनात्र नागमोऽपेक्ष्ये- 
मामतो-व्याव्या 
मतिर्ब्रह्मा पूबुद्धिः ख्यातिरीश्वरः । प्रज्ञा संवित्‌ चितिश्चेव स्मृतिश्च परिपठ्यते ।' इस ॒स्मृति- 
वाक्य के द्वारा उसी में महततव, चैतन्य ( आत्मत्वे ¦ प्रतिपादित है। इस श्रुति में हिरण्यगभं 
की बुद्धिको “पूः, इसी च्एिकहादै कि उसी में समस्त जीवों की व्यष्टि बुद्धि्यांवसेही 
भवस्थित होती है, जस पुरया नगरमे अनेक घर होते है । भोग्ध-वगं का अधिकरण होने 
केकारणभी इस बुद्धको पुरौ कहते । यह्‌ बुद्धि आपके ( व्यापक } है, अतः+ आत्मा 
कटी जाती दै । जीवों की व्यष्टि बुद्धिधों से प्रथक्‌ ओर उनका कास्णहोनेसे पर (श्रेष्ट) 
मानी जाती है । यदि- यही रथह्पं बुद्धि मात्मा है, तब एससे भिन्न रथी आत्मा कौन 
होगा}? इस प्रश्न का उत्तर द्या गया टहै-पएतरिमस्तु पक्षे रथिनः परमात्मनो 
ग्रहुणम्‌” । भोक्ता पुरुष केकूप मे परमात्मा का ब्रहुण ईस लिए कियाजताहैकिजंसे 
समारोपित प्रतिबिम्ब वस्तुतः बिम्ब स भिन्न नहीं होता, वसे हो परमात्मा से वस्तुत 
विज्ञानात्मा ( जीव ) भिन्न नहीं होता, अतः रथवान्‌ (रथ) )के सूपे म वहाँ परमात्माका 
ग्रहण अनुचित नहीं । शरीरादि म रथादिरूपके 4} कल्पना का प्र्रोजन भाष्यकार कहते 
है--“शरीरेन्द्रियमन।बुद्धिविषयवेदनास्षयुक्तस्य छ विद्यावतो भान्तुः शरी रादोनां रथादि 
रूपककल्पनया प्रत्यगात्मब्रह्यावगतिरिहं विवक्षिता” ! वेदना" शब्द क। अथं है-सुखादि का 
अनुभव [ बौद्ध साहित्य मे वेदना के तोन भेदं माने गये ह--“८ १) सुखा वेदना, (२) 
दुक्खा वेदना, (३ ) असुखदुक्खा भावना” किसी व्यक्ति को देखकर उसके मित्र को सुख 
एवं शत्रु को दुःख की अनुभ्रूति होतो है, किन्तु एक उदासीन ( रागद्वेष-रहित ) व्यक्तिको 
सुख-दुःख से रहित अनुभूति होती है ] । प्रत्यगात्मा शञ्द से यहां जीवात्मा विवक्षित है, 
शब्द कौ ब्युतत्ति है--“अ्थंमथं प्रति प्रत्यर्थम्‌, प्रत्यथंमञ्चति अवगच्छती ति प्रत्यक्‌, प्रत्यक्‌ 
चासौ आत्मा प्रत्यगात्मा [प्रति' शब्द के द्वारा कहीं प्रतीप { विपरीत) अथं भी लिया 
जातादहै, यहाँ हिरण्यगभं भौर जीव का व्यष्टि-समष्टिमाव ध्वनित करने के लिए सवंज्ञता 
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परस्यगात्मन्रह्यावगतिरिह विवश्िता। वथा च “पव सर्वेषु भूतेषु गृढोत्मा न 
प्रकाशते । टदयते स्वग्रचया बुद्धश्ा सृ्ट्मया सृध्मदशिभिः । › ( का० १।३।१२ ) इति 
वैष्णवस्य परमपदस्य दुरवगमस्वमुकस्वा तदवगमाथै योगं _दशेयति--'यच्ेदया- 
ङमनसो प्रा्ञस्तद्यच्छेऽज्ञान आमनि । ज्ञानमात्मनि महति नियच्चेत्तद्च्छेच्छान्त 
आरमनि ।+' ( का० १।३।१३ ) इति । पतदुक्तं भवति - वाचं मनसि संयच्देत्‌ वागादि- 
वा्यन्द्ियव्यापारमुत्खऽय मनोमात्रेणावतिष्ठेत । मनोऽपि विषयविकद्पाभिमुखं 
विकटपदोषदनेन श्लानशब्दोदितायां वद्धावध्यवख\यस्वभावा्ां धारयेत्‌ । ता मपि 
बुद्धि महस्यात्मनि भोक्तयेग्रथायां वा बुद्धो सुकषमतापादनेन नियच्छेत्‌ । महान्तं त्वा- 
त्मानं शान्त आत्मनि भ्रकरणवति परस्मिन्पुखषे परस्यां कष्टायां प्रतिष्ठापयेदिति च । 
तदेवं पूर्वापरालोचनाां नास्त्य. परपरिकटि पतस्य प्रधानस्यावकाश्ः ॥ १॥ 
सक्ष्मं त तदहंत्वात्‌ ॥ २ ॥ 

उक्ततेतसरकरणपरिशेषाभ्यां शरोरमभ्यक्तशब्दं न प्रधानमिति । इदमिद्‌ानो- 
माशङ्गथते -- कथमव्यक्तशब्दादेत्वं शरीरस्य { यावता स्थूलत्वारस्पषटतरमिदं शरीर 
व्यक्तशब्दा ई मस्पष्ठवचनस्त्वभ्यक्तशब्द्‌ इति । अत उत्तरमुच्यते ‡ सृष्ष्मं त्विह कारणा- 
त्मना शरीरं विवध्यते, सुक्षमस्थाव्यक्तशब्दादैस्वात्‌ । यद्यपि स्थूलमिदं शरीरं न स्वयम 
व्यक्तशाब्दमहति, तथापि तस्य रवारभ्मकं भूतसुष्ष्मपरव्यक्तशब्द महेति । प्रकृति शब्दश्च 
विकारे च्छः । यथा “गोभिः श्रीणीत मरसरम्‌' ( ऋ० सं° ९।४६।४ । इति । धतिश्च-- 

भामती 

तेस्थत आह ® तथा चेति ॐ । दागिति छान्दसो {द्तोयालोपः । लेषमतिरोहितार्थम्‌ ।॥ १ ॥ 

ुपक्षिगोऽनुक्षयवीजनिराकरणपरं सूत्रम्‌ % सूम तु तदहुस्वात्‌ ® । प्रकृतेबिकाराणामन- 
न्यस्वात्‌ प्रकृतेरव्यक्तःवं विक।र उपचय्यंते । यथा गोभिः श्रोणीतेति गोश्ब्दस्तद्विकारे पयसि । अब्यक्तात्‌ 
कारणाद्‌ व्रिकाराणाभनन्यस्वेनाव्यक्तशब्दाहंतवे धमाणनाह्‌ ॐ तचा च श्रुतिः इति ® 1 अश्याकृतमन्य- 


भामती-ग्याद्या 

सौर एकाथ॑ज्ञता या अत्पज्ञता फा प्रसद्ध उपस्थित करने क लि श्रति' शब्द से प्रत्येक, अथं 
का ग्रहण विया गथा है ]। इसो जीव म ब्रह्यरूपता का प्रतिपादन यहाँ विवक्षित है । जीव 
म ब्रह्मत्व का प्रतिपादन किसी प्रमागान्तर से नहीं किया गयां कि यहा उसकी विवक्षा न 
होती यह कहा जा रहा है तत्रा च तदवगपार्थं योगं दर्शयति” । “यच्छेद्‌ वाक्‌ मनसि'"-- 
यह पर “यच्छेद वाचं मनि" -एेसा प्रभोग होना च। हिए था, किन्तु छान्दस ( वैदिके ) 
प्रयोगो की निरङ्कुशता को ध्यान में रखकर द्वितीया विभक्ति का लोप माना जाता है । शेष 
शाष्य स्पष्टाथंक है) १॥ 

पूर्वंपक्षी कै हृदय में निहित सिद्धान्ती के वक्तव्यपर असन्तोष का निराकरण करने 
के लिए सूत्र प्रस्मृत किया जाता है - सूक्तं तु तदहृत्वात्‌" । "अव्यक्त शब्द से जौ शरीर 
का ग्रहण क्रिया जाता है, उसमे पूवं जिज्ञासा करता है कि यह्‌ शरीर तो व्यक्त ( स्थूल ) 
है, इसको अव्यक्त ( सूष्षम ) पोकः कटा जा सकता है ! इस जिज्ञासा का उत्तर दै--ूक्षमं 
तु" अर्थात्‌ शरीर के आरम्भक सूक्ष्म भूत वस्तुतः अव्यक्त हैँ । वे सूक्ष्म भूत शरीर के आरम्भक 
याशरीर की प्रकृति एवं शरोर उनका विकार है । प्रकृति भौर विकार का अभेद माना 
जाता है । प्रकृति भौर विकार का भभेद होने के कारण प्रकृति के वाचक शब्द का विकार 
मे भी व्यवहार हो जाता है, अतः धूक्ष्म भूतरूप प्रकृति के वाचक अभ्यक्तं शब्द का व्यवहार 
शरीरशूप विकारमें वैसेहीहो जातादहै,जंसेगो के विकारभूत ( गग्य) दरूधके लिए गोः 
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तद्धेद्‌ तद्ये्याङृतमासीत्‌' ( वृ १।४।७ ) इतीदमेव ग्यारृतनामरूपविभिन्ं जगत्प्राग- 
वस्थायां प रिव्यक्तव्याङ तनामङूपं बीजशाक्त्यवस्थमभ्यक्तशृब्दयोग्यं दर्शंयति ॥ २ ॥ 
तदधीनत्वादथेवत्‌ ॥ ३ ॥ 
अघ्राह--यदि जगदिदमनभिभ्यक्तनामरूपं बौजातमकं प्रागवस्थमभ्यक्तदाब्दा- 
हेमभ्युपगभ्येत, तद्त्मना च शरीरस्याप्यव्यक्तशब्दाहैस्वं पतिज्ञायेत, स एव तरि 
प्रधानकारणवाद्‌ पवं सत्यापयेत । अस्यैव जगतः प्रागवस्थायाः प्रधानत्वेनाभ्युप- 
गमादिति । अत्रोच्यते - यदि वयं स्वतन्त्रा, कांचित्पागवस्थां जगतः कारणत्वेन - 
‹ भ्युपगच्छेम, प्रसञ्जयेम तदा प्रधानकारणवादम्‌। परमेश्वराधीना त्वियमस्माभिः 
भागवस्था जगतोभ्युपगम्यत्ते, न स्वतन्त्रा । सा चावश्याभ्युपगन्तव्या । अरथ॑वती 
भामती 
करभित्यनर्थान्तरम्‌ ॥ नन्वेवं सति प्रधानमेवाभ्युपेतं भवति, सुख -दुःखमोहाह्मकं हि जगदेवम्भूतादेव 
कारणा वितुमहंति कारणात्मकहवार्कायंस्य । यञ्च तस्य सुखाटमकत्वं तत्वसवम्‌ , यच्च तस्य दुःखात्म- 
कत्वं तद्रजः, यच्च तस्य॒ मोहाट्मकतवं तत्तमः । तथा चाग्यक्तं प्रधानमेयाभ्युपेतमिति ।। २ ॥ 
शङ्कानिराकरणाथं सत्रम्‌-- तदधीनत्वादथं वत्‌ । 
परधानं हि सस्यानां सेश्वर।णामनीश्वराणां वेहवरात्‌ क्षेत्रजञेभ्यो वा वस्तुतो भिन्नं शक्यं निवं- 
क्तुम्‌ । ब्रह्मणस्त्वियमविद्या शक्तिर्मायादिज्ञाञ्दवाच्या न शक्या तत्वेनान्यत्वेन वा निवंक्तुम्‌ । इदमेवास्य 
भब्यक्तःवं यदनिर्वाच्यत्वं नाम । सोऽयमन्याकृतबादस्य प्रधानवादाददः । भविद्याशक्तेशेश्वराधीनस्वं 


तदाभयत्वात्‌ । न च द्रभ्यमात्रमशक्तं कार्यायालमिति शक्तेरथं वत्वं, तदिदमृक्तमयं वदिति । स्यादेतत्‌- 
भामती-ग्याख्या 


शब्द का व्यवहार--"गोभिः “श्रीणीत मत्सरम्‌" ( ऋ प° ९।४६।४) सोम ल्ता के रस 

को मत्सर कहते हे, क्योकि वह्‌ कुछ मद-कारक होता है, उसको दूष मे मिलाने का यहाँ 

विधान किया गया है । यद्यपि श्री पकर धातु के रोट्‌ लकार के मध्यमपुरुष-वहुवेचन में 

श्रीणीत" शब्द बना है, तथापि यह पकाने मे श्रीञ्‌' का प्रयोग न होकर मिलने, ( मिश्रण 

करने ) में माना जाता है ] । प्रकृति मेँ “अश्यक्त' शब्द के व्यवहार का प्रमाण प्रस्तुत किया 

गया है-- श्रुतिश्च" तद्धेदं तह्यंग्याङृतं मासीत्‌ (वृह० उ० १।४।७) । अव्याकृत गौर अग्यक्त - | 

पद पर्यायर्है।२॥ | 
शङ्का-यदि इस स्थूल शरीरादि जगत्‌ कौ प्राग्भावी ( सद्म ) अवस्था को अब्यक्त 

कहा जाता है, तब यही तो साश्य-रम्मत प्रधानकारणवाद है अर्थात्‌ सुखडःखमोहात्मक 

जगत्‌ उसी प्रकार कै प्रधान या प्रकृतितत्व से हो उत्पन्न हो सकता है, कोक कायं ओर 

कारण का अमेद ( एकस्वभावता ) निश्चित है । कारणतक्व मे जो सुखरूपता है, वही सत्त्व 

गुण दहै, जो दुःखरूपता है, वही रजोगुण है, ओर जो उसमें मोहात्मकत्व है, वही तमो गुण 

दै--इस प्रकार कारण तत्तव त्रिगुणात्मक प्रधान पदाथं हौ मानना होगा । 
समाघान--उक्त शङ्का का समाधान करने के लिणै यहु सूत्र रचागयादहै- 

"तदधीनत्वात्‌" ' बेदान्त-सिद्धान्त मे वह कारण तत्व अविद्या शक्ति है, जो किं शवितमान्‌ 

ईश्वर से भिन्न नहीं एवं उस के अधीन दै, किन्तु सास्य चाहे निरीश्वरवादी ( कापिल ) हो 

या सेश्व रवादौ ( पातञ्जल ) हो, दोनों के मतो में प्रतिपादित प्रधान तत्तव ईश्वराधीन नहीं 

माना जाता, अपि तु जोव भौर ईश्वर से भिन्न वेस्तुसत्‌ ओर स्वतन्त्र माना जाता है किसी 

के अधीन नहीं । वेदान्ताभिमत अविद्या शपित वह मायापदाथं दै, जिसकां न सत्वशूप से 

निवंचन हो सकता है, न भसत्तवरूप से, अतः वहु अनिवंचनीय है । यही ( अनिर्वचनीयत्व 




















अव्यक्तशब्वस्य शरीरपरत्वम्‌ ] दिन्दीसदितभामतोसंबलितम्‌ ४९३ 


दिसा। नदि तया विना परमेश्वरस्य खष्टत्वं सिद्धथति, शक्तिरदि तस्य तस्य 
्रघृस्युपपन्तेः । मुक्तानां च पुनरजुत्पत्ति कुतः १ विद्यया तस्या बोजशक्तदाहात्‌ । 


भामती 
यदि ब्रह्मणोऽविद्याश्ञक्त्या संस्तारः प्रतीयते हन्त मुक्तानामपि पुनर्तादप्रसङ्गः, तस्याः प्रधानवत्तादव. 
स्थ्यात्‌, तद्विना्ञे बा समस्तसंसारोच्छेरस्तम्मूलाविदयाश्षक्तेः पमुच्छेदादित्यत आह ® मुक्तानाच्च पुनः ® 
बन्धस्य & अनुर्पत्तिः ® । कुतः ? ® विद्यया तस्या बीजशक्तर्दाहात्‌ ® । भअयमभिसन्धिः-- न बयं 
परघानवदविद्यां सवं जीवेष्वेकामाचक्ष्महे येनेवमुषालभेमहि किन्त्वियं प्रतिजीवं भिद्यते । तेन यस्येव 
जोवस्य विद्योत्पल्ना तस्थे वादिश्चाऽपनीयते न जोवान्तरस्य, भिन्नाधिकरणयोविद्यादिद्ययोर विरोधात्‌ , 
तत्कुतः समस्तं सारोण्ेदप्रसङ्गः । प्रधानवादिनां सवेष दोषः । प्रधानस्येकत्वेन तदृच्छेदे स्वेच्छिदोऽनु- 
च्छेदे वा न कस्यचिदिव्यनिमक्षप्रसङ्गः । प्रषानभेदेऽपि चेत्तदविवेकस्यातिलक्षणाविद्यासदसत्वनिबन्धनौ 
बन्धमोरौ तहि कृतं प्रधानेन ? अविद्यासदसद्भुावाभ्यामेव तदृपयत्तेः । न चाविद्चोपाधिभेदाघोनो जोवभेदो 
जीवभेदाघीनश्वाविद्योपाधिमेद इति परस्परा्रयादुभयासिद्धिरिति साम्प्रतम्‌ , अनादित्वा्रीजाङ्‌कुरवदु- 


भामती-व्याख्या 

ही ) इस का अब्यवतत्व है । वेदान्त के अव्याकृतकारण वाद से साख्य के अग्यक्तकारणवाद 
का यह्‌ महान्‌ अन्तर है । अविद्या ईश्वर कै अधीन है। इसका अथं है अविद्या ईश्वर के 
आधित" है [ यहाँ ईश्वराध्रित का ईश्चरविषयक या ईष्वराधिष्ठित अथ है. क्योकि वाचस्पति 
मिश्र अविद्या को जीव के आधित मानते है, जिस का निरूपण पहले ही क्रियाजाचुकाहै]। 
स्वतन्त्र जड पदार्थं कोई कायं करने के योग्य नहीं होता, अतः ईश्वराधिषित अविद्या 
तत्तव ही अर्थवान्‌ कहा जाता है-““जर्थवत्‌' । 

शृङ्का-- यदि ब्रह्म की अविद्या शित से संसार का प्रजनन माना जाता द, तब मुक्त 
पुरुषों का पुन॑न्म होना चाहिए, क्यों कि प्रधानतत्व के समान ही अविद्या त्व भी अक्षुण्ण 
बना रहता है । यदि विद्या से अविद्या तत्तव का उच्छेद मान लिया जाता है, तब समस्त 
संसार का उच्छेद हो जायगा, क्योकि संसार के मुलकारणीभूत एक मात्र अविद्या तत्तव का 
समृच्छैद हो जातादहै। 

समाधान-उवत शद्धा का निराकरण भाष्यकार करते ह-- मुक्तानां पुनरनु- 
त्पत्तिः" । मुवतानां परुषाणां बन्धस्य अनुत्पत्तिः । मृश्त पुरुषों के बन्धन की पनः उत्पत्ति 
नहीं होती, क्योकि विद्याके दवारा उसकी बीजभूत अव्रिद्याशक्ति नष्टहो जाती है। आशय 
यह है कि हम वेदान्तिगण ) प्रधान तत्तत के समान भविद्याको सभो जीवोंमे एक ही नहीं 
मानते कि उसके नष्टहो जाने पर सभी जीवों की एकसाथ मुक्ति प्रसज्जित होती, किन्तु 
प्रत्येक ज्ञीव मे अविद्या भिन्न-भिन्न होतो दै, अतः जिस जीव में विद्या का उदय होता दहै, 
उसी जीव की अविद्या का अपन्न होता है, अन्य जीवों की अविद्या का नहीं, क्योकि भिन्न- 
भिन्न अधिकरणों में रहुनेवारी विद्या ओर अविद्या का कोई विरोध नहीं होता, तब एक अविद्या 
का उच्छेद हो जाने पर समस्त संसार का उच्छेद कयोकर प्रसक्त होगा? यदि कहा जाय 
कि प्रधानतत्व के होने पर भी प्रकृति भौर पुरुष की भविवेकख्यातिरूप अविद्या की सत्ता 
ओर असत्ता पर बन्ध भौर मोक्ष निर है, तब उस प्रधान तत्त्व कौ क्या आवश्यकता? 
अविद्या के सदसद्धाव से ही बन्ध ओर मोक्ष की उपपत्ति हो जाती है । 

शङ्का -अविद्यारूप उपाधि का भेद ( नानात्व ) होने पर जीवों का भेद एवं जीवों 


का = सिद्ध होने पर अविद्या का भेद सिद्ध होगा-इस प्रकार अन्योऽन्याश्रय दोष प्रसक्त 
क्योन होगा? 








४६४ व्रह्मसृ्रशाङ्करभाष्यम्‌ [अ.१पा.४स्‌.३ 


अविद्यात्मिका हि बीजशक्तिर्व्यक्तशब्दनिदंदया परमेश्वराश्रया मायामयी महासु्तिः, 
यस्यां स्वरूपप्रतिबोधरदिताः शेरते संसारिणो जवाः । तदेतद्‌व्यक्तं कचिदाकाशा- 
शब्दनिदिषटम्‌-'पतस्मिन्बु खट्वक्षरे गाग्याकाश ओतश्च प्रोतश्च ( ० ३।८।१९ ) इति 
श्तेः । कचिदक्षरशब्दोदितम्‌ , "अक्षरात्परतः परः” ( मु० २।१।२) इति श्यतेः । 
कचिन्मायेति सूचितम्‌ , 'मायां तु प्रकृति चिचयान्मायिनं तु महेश्वरम्‌" ( भ्वे० ४।१० ) 
इति मन्त्रवणात्‌ 1 अव्यक्ता हि सा माया, तस्वान्यत्वनिरूपणस्याराक्यत्वात्‌ । तदिदं 
"महतः परमव्यक्तम्‌' इव्युक्तप्र्‌ , अव्यक्तप्रमवत्वान्महतः, यदा हैरण्यगर्भीं बुद्धि्महान्‌ , 
यदा तु जीवो महान्‌. , तद्‌प्यव्यक्ताधीनत्वाउजीवभावस्य "महतः परमव्यक्तम्‌, इत्यु. 
क्तम्‌ । अविदया ्यव्यक्तम्‌ । अविदयाचखेनेव जीवस्य सेः संभ्यवहारः संततो वतेते । 
महवः परत्तममेदोपचासत्तद्धिकारे शरीरे परिकरप्यते । सत्यपि शरीरबदिन्द्ियादीनां 
तद्धिकारत्वाविशेषे शरीरस्येवामेदोपचरादउक्तशब्देन ग्रहणम्‌ , इन्द्रियादीनां स्वश- 
व्देरेव गृहीतत्वात्परिरिष्टत्वाच्च शरीरस्य । 





भामती 
भयसिद्धेः । भविद्याध्वमात्रेण चेकत्वोपचारोऽ्यक्तमिति, चाभ्याकरतमिति चेति । नन्वेवमविद्येव जगद्रोज- 
मिति इतमीईवरेगेस्यत आह ® परमेश्वराश्रया इति ® । नह्यचेतनं चेतनानधिष्ठितं कार्याय पर्याप्तमिति 
स्वक्षायं कत्तु परमेहवरं निमित्ततयोपादानतथा चाश्चयते, प्रपञ्चविश्चमस्य हीह्वरािष्ठानतवमहिविश्चमस्येव 
रञ्ज्वधिष्ठान्वं तेन यथाऽहिविश्नमो रज्जृषादान एवं प्रपञ्चविश्नम रईहवरोपादानस्तस्माञजोवाधिकरणा- 
प्यविद्या निनित्ततया दिषयतया चेहवरभाश्नयत इतोइवराश्नयेत्युच्यते, न त्वाधारतया, विध्चास्वभावे 
ब्रहूाणि तदनुपपत्तेरिति, अत एवाह ® यस्यां स्वरूपश्रतिबोधरहितःः क्ञेरते संतारिणो जोधा; इति ® । 
भामती~ग्याख्या 

समाधान - जिस बीजसे जो वृक्ष उत्पन्न होता है, उसी वृक्षसे उसी बीज की 
उत्पतति मानने पर हौ अन्योऽन्याश्रयता की प्रसक्ति मानी जाती है, अन्यान्य बोजों से अन्यान्य 
वृक्षो की उत्पत्ति मानने पर अस्थोऽन्याश्रयता नदीं होती, क्योकि बीज ओर वृक्ष का अनादि 
प्रवाहु माना जता दै । ठीक उसी प्रकार अविदा ओर जीवोंका मेद ( अनेकत्वं ) अनादि 
होने के कारण उभयको सिद्धि सम्भवदहोजातीदहै। [श्री मण्डन पिश्रनेभी इरी प्रकार 
की भन्योऽन्याश्रयता-प्रसक्ति का समाधान किसी पुरातन आचायं के मत से किया है-- “अस्ये 
तु अनादित्वादुमयोरविद्याजोवयोर्वीजाङ्क रसन्तानयोरिव नेतरेतराश्रपत्वमप्रकृतिभावमावह्‌- 
तीति वणंयन्ति, तया चोक्तम्‌ अत्रि्योप।दानमेदवादिभिः--“जनादिरपरथोजना चादिद्य।" 
(ज्र. सि. पृ. १०) ] । यद्यपि अदिद्याए अनैक है, तथापि उन सवका अविद्यातवेन संग्रह 
विवक्षित होने के कारण "अब्यक्तप्‌--इस प्रकार एकवचनान्त "अश्यक्त' पद के द्वारा 
अभिधान किया गया है । अव्यक्त शव्द का अथं है-अव्थाछृत । यदि अविद्या ही जगत्‌ की 
बीज शक्ति है, तब ईष्वर की क्या आव्यतता? दस प्रषन का उत्तर है-“परयेश्वराश्रया 
मायामयी महासुप्तिः" । एेषा कभी सम्भव नहीं विः केवल जड पदाथं किसी चेतन से अधिष्ठित 
( सच्वाल्ति ) प होकर ही समग्र कायं का सम्पादन कट्‌ ले, अतः जडरूप अविद्या अपना 
कायं सम्पादन करने के लिए निमित-कारण या उपादानकारण के खूप मे परमेश्वर 
का आश्रय लेती है। प्रष्चूप विभ्रम कौ अविष्ठानता ईष्वर में वसी है, जैसी सपं-विभ्रम 
की अधिष्ठानता रज्ज मे, अत एव जसे सपं-श्रम का उपादानकारण रज्जु है, वसे ही प्रपन्च- 
विश्रम का उपादान कारण ईश्वर । फलतः जीवरूप आधार में रहुनेवाी विद्या निमित्त 
या विषयके रूपमे ईश्वर को अपनाने के कारण ही ईश्वराश्रया कही जाती है, ईश्वर वस्तुतः 
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अन्ये तु ब्णयन्ति - द्विविधं हि शरीरं स्थूरं सक्षम च । स्थूरं यदिदमुपल- 
भ्यते । खुक््मं यदुत्तरत्र वक्ष्यते ~ ' तदभ्तरभ्रति पत्तो रंहति संपरिष्वक्तः प्रदननिरूपणा- 
भ्याम्‌' ( बू० ३।१।१) इति । तश्चोभयमपि शरीरमविशेशातेपूवत्न रथत्वेन संकीतितम्‌। 
इद तु सक्ष्ममभ्यक्तशब्देन परि गृष्यते, स्ट्मस्याव्यक्तशब्दाहेत्वात्‌ । तदधीनत्वाच्च बन्ध- 
मोश्चन्यवहारस्य जीवात्तस्य परत्वप्र ¦ यथार्थाघीनत्वादिन्द्रियभ्यापारस्येन्द्रयेभ्यः 
परत्वम्थानामिति । 


ज ~~ = = नो = + ~ 


भामती 
वस्याभविद्यायां स्यां ज्ञेरत इति ऊय उक्तः, संसारिण इति विक्षेप उक्तः । ® भभ्यक्ताघीनर्वाञ्जीव- 


भावस्य इति ® । यद्यपि जीवाग्यक्तयोरनादित्वेनानियतं पोर्वापय्े' तथाप्वञ्यक्तस्य पवश्व विवक्षिस्वेस. 
दुक्तं & सत्यपि क्षरीरवदिन्द्रियादोनाम्‌ इति ® । गो रीवदं पदवदेतद्‌ द्र्टन्यम्‌ । 
चायं दशौयमतमाह & धम्य तु इति ® । एतद्‌ दुष्यति & तेस्तु इति ® । प्रकरणशारशञेष्य- 


[यी 


॥  भामती-ग्याख्या प 
अविद्या का आधार नहीं बन सकता. वयोंहि विद्यत्मक षहा ( ईश्वर ) मे अविद्या का रहना 


सवथा अनुपपन्न है । इसी भाव को ध्वनित करनै कै रिष्‌ भाष्यकार ने कहा है- “यस्यां 
स्वूपप्रतिबोधरह्िताः शेरते संसारिणो जीवाः" । 'यस्यापविदच्याय।म्‌"--यर्हां सति सप्तमी है, 
अतः "जित अविद्या के रहने परः ेसा अथं विवक्षित है । जीवों का जो अपना वास्तविकं 
ब्रह्मरूप है, उसे विस्मरण करके "शेरते" अर्थात्‌ सुषु मे टीन रहते है - इससे ल्यावस्था 
ओर 'संसारिणः"- इस विशेषण के दारा "विक्षेप" अवस्था का अभिधान किया गया है। 

दो अनादि पदार्थोको प्रत्येक मे दूसरे की अधीनता विवक्षित होती है, जेसे- 
-बीजाधीनो वृक्षः" ओर ववृक्षाधीनं बीजम्‌" । भाष्यकार ने जो कहा है “भव्यक्ताघीनत्वा- 
ल्ीवभावस्य" । वहाँ भी अग्पक्त (अविद्या) भौर जीवभाव-दोनों अनादि पदाथ है, 
पौर्वापयंरूप को लेकर जीवभाव मे अव्यक्ताधीनत्व नहीं कहा जा सकता, तथापि अग्यक्त में 
पूवंकारत्व की विवक्षा करके जीवभाव में अव्यक्ताधीनत्व कह दियादहै। भाष्यकारनेजौो 
कहा है-“सत्यपि शरीरवदिन्द्ियादीनां तद्िकारत्वाविशेषे शरीरस्यंवाभेदोपचारादग्यक्त- 
शब्देन ग्रहणम्‌, इन्द्रियाणां स्वशब्दैरेव गृहीतत्वात्‌, परिशिष्टत्वाच्च शरीरस्य” । यह सब 
गोबलीवद॑न्याय को ध्यान में रख कर कहा है [ जसे "गामानय्र वरीवदं चानय'-एेसे आज्ञा- 
वाक्य को सुन कर श्रोता "गो' पद के द्वारा नर गौ (बेल) से अतिरिक्त मादा गौभों (गायो) 
का ग्रहण कर लेता है, क्योकि यद्यपि गो' पद नर ओर मादा दोनों प्रकारके गोमण्डलं 
को कहता है, तथापि नर गौ का पृथक्‌ "बलीवदं' पद से उल्लेखं होने के कारण मादा गोष 
ही शेष रहती है, मतः "गामानय - यहां 'गो' पद से मादा गौभों का ग्रहण न्यायोचित है। 
वैसे हौ ““इन्दियेभ्यः परा ह्यर्थाः, अर्थेभ्यश्च परं मनः मनसस्तु परा बुद्धिः, बुद्धेरात्मा महान्‌ 
पर\, महत परमव्धक्तम्‌"-- यहा पर यद्यपि "अव्यक्त" शब्द शरीर, इन्द्रिय ओर शब्दादि 
समस्त विकार-वगं का बोधक है । तयापि इन्द्रियादि का पृथक्‌ उल्लेख होने के कारण 
अवशिष्ट शरीर का ही ग्रहण "अव्यक्तः पद से करना अत्यन्त संगत है ]। 


वत्तिकारादि आचार्यो के मत से उक्त दोनों सूत्रों की व्यवस्था का प्रदशंन किया जाता 
है-"“अल्ये तु वणेयन्ति'” । [ उनका कहना है किंशरीरदो प्रकारका होता है (१) स्थूल 
ओर ( २) सूक्ष्म । प्राणियों का यह दृश्यमान शरीर्‌ स्थूल शरीर है ओर सूक्ष्म शरीर आगे 
चल कर कहा जायगा-- “तदन्तरप्रतिपत्तौ रंहति सम्परिष्वक्तः प्रए्लनिरूपणाभ्यामः' 
( ब्र. सू. ३।१।१ ) अर्थात्‌ यह जीत देहान्तर कौ प्राप्ति के अवसर पर भावी स्थूल शरीर 
५५९ 
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। 
| 


तेस्त्वेतद्क्तव्यम्‌- अविशेषेण शरोर द्यस्य पृवत्र रथत्वेन संकीतितत्वात्समा- 
नयोः प्रङृतत्वपरि शिष्त्वयोः कथं सक्षममेव शरोर मह गृह्यते, न पुनः स्थुलमपीति ! 
आ्नातस्या्थं प्रतिपतं प्रभवामः, नास्नातं पवेुयोकतुम्‌ 1 आस्नातं चान्यक्तपदं 
सममेव प्रतिपादयत्‌ शक्नोति नेतरत्‌ ‹ ग्यक्तत्वान्तस्येति चेत्‌ , न, पकवाक्यता- 
धीनत्वादर्थप्रतिपत्तेः। न होमे पूर्ेत्तरे आम्नात पकवाक्यतामनापद्य कंचिदथं भ्रति- 
पादयतः, पङ़तहानाप्रङृतक्रियाप्रसङ्गात्‌ । सत॒ चाकाङ्कामन्तरेणेकवाकयताप्रतिपत्ति- 

भाभिती 

योखभयत्र तुल्यत्वान्नेकग्रहणनियमहेपुरर्ति । शङ्गुते ® आम्नातस्या्थंम्‌ इति ® । अन्यक्तपदमेव स्थूल- 
शरीरभ्यावुत्तिहेतुग्यं क्तहवाततस्येति शङ्काथंः । पि राकरोति "नकयाश्यताषीनत्वात्‌' इति । ्रकृतहान्य- 
रतप्रक्रियाऽप्र९्खेनेकवातयत्वे सभवत न वाषयमेदो युज्यते । न चाकाङ्क्षा विनेकवाक्यत्वमुभयन्च 
्रहृतमिस्युभयं ्राह्यत्वेनेह का दिक्षत मित्येकोनिधायकमप पदं हारीरद्रपवपरम्‌ । न च मुख्यया वस्याऽतत्ष- 
रमित्योषचारिकं न भवति । यथोपहन्तमावनिराकरणाकाङ्क्षायां काकपदं प्रयुज्यमानं इवाविसबंहन्तुषर 


भामती ~उ्याढ्या 

के आरम्भक सूक्ष्म भरूतात्मक सुक्ष्म शरीर से संवलित होकर स्दर्गाटि लोकों को जाता है, 
वर्योकि “ वेत्थ यथा पच्वम्यामाहुतौ आपः पृरुपवचसो भवन्ति" ( छां. ५।३।३ ) इस प्रकार के 
भ्श्न भौर "पचम्यामाहुतौ आपः पुरुषवचसो भवन्ति" ( छां. ५९।१ ) इस प्रकार के उत्तर 
से उसी सूक्ष्म शरीर का वणेन किय गया है। इन दीनो शरीरो कः श्ृतिने रथके रूप में 
वणेन किया है । उन दोनों मे सूक्ष्म शरीर क्रा "अव्यक्त शब्द केद्वारा ग्रहणकियागया दैः 
क्योकि वह व्यक्त ( स्थूल ) नहीं अतः 'अध्यक्त पदास्पद है । इसी सूक्ष्म शरीर के अधीन 
जीव के बन्ध ओर मोक्ष है, अत्तः यह्‌ जीव की यवेक्षा "पवर" (श्रेष्ठ ) है ] । 

उक्त वृत्तिकार के मत मे दोपाभिधान किया जाता है --ण तैःत्वेतद्‌ वक्तव्यम्‌” । आशय 
यह है कि प्रकरण ओौर परिशेष दोनों शरीरो के हिए समान है, अतः उनमें से किसी एक 
का ग्रहण क्योकर होगा ? 

शङ्का - श्रुति-घटक “अव्यक्तः शब्द का समुचित अथं हमे करना चाहिए, उस पर 
स्थर शरीर का अव्यक्त पद ङे हारा अभिधान क्योकर हो गया ? एसा आक्षे नहीं किया, 
जा सकता, फक्त: "अव्यक्त" शञ् व्यक्तेतर केवल सूक्ष्म शरीर का ही अभिधायक है । 

समाधान- उक्त शङ्काका निराकरण करने केलिए भाष्यकारने कहा दै-“न, 
एकवाक्यताधीनत्वादथंप्रतिपत्तेः” । अर्थात्‌ ““श रीरं रथमेव तु" ( कठो. १।३।३ ) ओर महतः 
परम वक्तम्‌" ( कठो. १।३।११ ) इन पूर्वापरोक्त दोनों वाक्यों की एकवाक्यता के विना 
भर कः शन्द का सहसा अथं नहीं किया जा सकता । 'अव्यक्त' शब्द का केवल सूक्ष्म शरीर 
अथं करने पर प्रकृत शरीरात्र ( सूल जौर सृक््म- दोनों शरीरो ) का हान ( अग्रहण ) भौर 
अश्रेत { केवल सूक्ष्म शरीर ) का ग्रहण प्रसक्त होता है, अतः ठेसे अप्रसङ्ग ( प्रसङ्गं को 
निवृत्ति ) के दवारा पूर्वोत्तर वाक्यों की जव एकवाक्यता हो सकती है, तब वावय-मेदं युत्ति- 
संगत नहीं माना जाता, जेसा कि वार्तिककार ने कहा है-"सभ्भवत्येकवावयत्वे वाक्यभेदो 
न युज्यते” ( श्लो. वा. पृ. १३५) । दो वाक्यों की एकवाक्यता परस्पर की आकांक्षा के 
दिना नहीं होती, आकांक्षा प्रकृत की होती है ओर प्रकृत है शरीरमात्र ( उभय शरीर ), अतः 
दोनो शरीर ही यहां अव्यक्तपदास्पदत्वेन आकांक्षित है, फलतः केवल सूषष्मशरीर का वाचक्ष 
अव्यक्त' पद दोनो शरीरो का बोधक है । अव्यक्त पद यदि शरीरय का मुख्य (भिधा) 
वृत्ति से वाचक नहीं होता, एतावता ओौपचारिक ( लक्षणां वृत्ति से शरीर-ठय का बोधक ) 
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रस्ति । तज्राविशिष्टायां शरोरद्यस्य ग्राद्यत्वाकाङ्खायां यथाकाष्कुं संबन्धे ऽन्यु कगम्य- 
मान एकवाकयतेव बाधिता भवति, कत आम्नातस्थाथेभरतिपत्तिः १ न चेवं मन्त 
ग्यम्‌ -- दुभ्शोघस्वात्सक्ष्मस्थेव शरीरस्येह प्रण, स्थूलस्य तु दटवीभरेसतया सुश्चोध- 
त्वादग्रहणमिति । यतो नैवेह शोधनं कस्यचिद्धिवक््यते । न यत्र शोघनविधायि ¶किचिद्‌ा' 
ख्यातमस्ति । अनन्तरनिर्विष्टस्वात्त कि तद्विष्णोः परमं पदमितीदमिद विवक्ष्यते । तथा- 
हीदमस्मास्परमिदमस्मास्परमिस्युकस्वा "पुरषाज्ञ पर किचिद्‌ इत्याह । सर्वथापि स्वा 
जुमानिकनिराकरणोपयत्तस्तथा नामास्तु, न नः †कचिच्छिद्यते ।। ३।। 
भामती 
विज्ञायते । ययाहुः - 


# 


का डम्धो रच्यतापन्नमिति बालोऽपि नोदितः । 

उवधातप्रधानत्वान्न इवादिभ्यो न रक्षति ॥ इति । 
ननु न शरोरदयस्यात्राकाडक्षा, किन्तु दुः शोषरवात्‌ सकषमस्येव शरीरस्थ, न तु षाटकोशिकस्य 
स्थूलस्य, तद्धि दृष्टो म्सतया सुकरं वेरार्यिषयस्वेन शोधयितु मित्यत आह॒ %@ न चेवं मन्तभ्यम्‌ 
इति & । विष्णो; परमं पडमदगमयितुं परं पदसत्र प्रतिषाद्यसवेन प्रस्तुतं न तु बराग्याय शोधनमित्यर्थः; । 
अलं वा विवादेन भवतु सुक्षणशरीरं परि शोध्यं तथापि न साथ भिमतमन्न रधानं परमित्यभ्युवेत्याह्‌ ॥ 


®सर्वथावि तु इति ॥ ३॥ 


भामती-त्याद्या 
भी नहीं हो सकता-एेस्ा नहीं, अपितु उपचारतः अशक्य। थं के संग्राहक पदों का प्रयोग 
प्रचुर मात्रा मे पाया जाता, जेसे करि भन्न के घातक प्राणीमात्र के निवतंन की भक्षा 
से प्रयुक्त "ककेभ्यो रकष्यतामन्नम्‌'--इस वाक्य मे काक पद काककुककुरादि समस्त अन्नोप- 
चातक प्राणियों का संग्राहक माना जाता है, जैसा कि श्र कुमएरिल भट कहते है -- 
काकेभ्यो रक्यतामस्नमिति बालोऽपि चोदितः । 
उपवातकप्रधानत्वान्न एवादिभ्यो न रक्षति \ ( तं. वा. पृ. ७१३) 
वाक्यपदीकार भो कहते है- 
काकेभ्यो रश्षयत्तां सपिरिति ब।खोऽपि चदितः। 
उपघातपरे वाक्ये न श्वादिभ्यो न रक्षति ॥ ( वाक्य. पू. ४२) 
शङ्का प्रकृत भ दोनों शरीरो कौ भक्ता नहीं, अपितु केवल सूक्ष्म शरीर ही 
अपेक्षित है। क्योकि शरीरा का शोधन ( अनात्मत्व-निश्चय ) ही यहाँ अपेक्षित है, सूक्ष्म शरीर 
काशोधन या विवेकं ही विशेष दुष्कर दै, षटूकोषिक शरीर क शोधन कठिनं नहीं 
[ माता से प्राप्न लोम, लोहित ओर मांस तथा पिता से प्राप्त सनायु, अस्थि ओर मज्जा--दन 
छः पदार्थो को षट्कोश करते है, स्थूल शरीरकेयेही मौलिक पदार्थं है, मतः स्थल शरीर 
षाट्कौशिक कहा जाता है, इसमे अनात्मल्र-निश्चय सुकर है], क्योकि यंहतो देखनेमें ही 
इतना बोभवघ गता है कि साधारण व्यक्तिको भी इससे वंराग्य एवं इसमे सनात्मत्व का 
निश्चय सहजम ही हो जाता है) 
समाधान--उक्त शद्धा का निरास करते हुए भाष्यकार कहते रै कि “न चबं 
मन्तव्यम्‌, यतो नैवेह शोधनं क्यर्‌ विवक्ट५त'” । अर्थात यहा पर शरीर-शोघन का कोई 
्रसङ्ख हौ नहीं ओर न शोधन का बिवायक कोई पर है । सर्वोपरि अदस्थित वष्णव परम 
पद का बोध करानिके लिए एकसोपानकेखरूपमेही शरीर का ग्रहण किया गया है वेराग्यो- 
त्वादनाथं शोधन कौ यह कोई अपेक्षा नहीं । बथवा इस विवाद को समाप्त करते हुए यदि 
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ज्ेयत्वावचन।च ॥ ४ ॥ 

शेयत्वन च साख्येः प्रधानं स्मर्यते युणपुरुपान्तरज्ञानारकेवस्यमिति बदद्धिः। न 
हि शुणस्वरूपमह्ञरवा गुणेभ्यः पुरुषस्यान्तरं शक्यं श्ञातुमिति । कलिश्च विभूतिविगेष- 
भरात्तये प्रधान क्यमिति स्मरन्ति । न चेदमिहाभ्यक्तं ज्ञेयत्वेनोच्यते । पद्मां हय व्यक्त- 
शब्दः । नेदाव्यक्तं कातव्यमुपासितञ्यं चेति घाक्यमस्ति । न चानुपदिष्टपद्‌।थक्षानं पुर 
पाथेमिति शक्यं प्रतिपत्तुम्‌ । तस्मादपि नाव्यक्तशब्देन प्रधानमभिधीयते । अस्माकं तु- 
रथरूपकक्ल्तशरीरायचुसरणेन विष्णोरेव परमं पदं दशेयितुमयमुपन्याख- 
इत्यनवद्यम्‌ ४॥ 

वदताति नन प्राज्ञा हि प्रकरणात्‌ ॥ ५ ॥ 

अत्राह सांख्यः -श्ेयत्वावचनात्‌ः इत्यतिद्धम्‌ , कथम्‌ १ श्यते दयत्तरत्राभ्यक्त- 
शब्दोदितस्य प्रधानस्य ज्ञेयत्ववचनम्‌ -"अशब्दमस्पशेमरूपमन्ययं तथाऽरसं नित्य 
मगन्धवच्च यत्‌ । अनाद्यनन्तं महतः परं ध्वं निचाय्य तं सरत्युमुखार्प्रमुच्यते ॥।› (का० 
२।६।१५) इति । अत्र हि यादृशं शब्दादिहीनं प्रधानं महंतः परं स्मृतौ निरूपितं, 
तादृशमेव निचाय्यत्वेन निर्दिष्ट, तस्मास्धानमेवेदं, तदेव चाव्यक्तशब्द्निर्दिष्टमिति । 
अत्र त्रूमः- नेह प्रधानं निचाय्यत्वेन निर्दिष्टम्‌ । प्राज्ञो दीह परमात्मा निचाय्यस्वेन 
निविष्ट इति गम्यते । कुतः ? प्रकरणात्‌ । परा्ञस्य हि भरकरणं पिततं वतते, "पुरुषान्न 
पर किचित्‌ सा काष्ठा सा परः गतिः” इत्यादिनिदंशात्‌ , `एष सर्वेषु भूतेषु गृढोत्मा 
न भरकाशते' इति च दुज्ञोतत्ववचनेन तस्येव क्षयत्वाका्घणात्‌। "यच्छेद्राड्नसो 
प्राज्ञः, इति च तञज्ञानायेव वागादि संयमस्य विहितत्वात्‌, गत्युमुखप्रमोक्चषणफल- 


त्वाच्च । नहि प्रधानमात्रं निचाय्य सृत्युमुखात्थसुच्यत इति सास्येरिष्यते । चेतनात्ध- 
विक्ञानाद्धि मृ्युमुखात्प्रमुच्यत इति तेषामभ्युपगमः । सर्वेषु वेदान्ते घु प्राक्ञस्येवातम. 
नोऽशब्दादिघमेत्वमभिलप्यते । तस्मान्न प्रधानस्थान्न स यत्वमनग्यक्त शाब्द निदि त्वं 
घा“ ॥ 


भामती 
इतोऽपि नायमब्यक्तशभ्दः सास्यानिमतश्रधानपरः । साख्य; खलु प्रधानाद्िवेडेन पुरुषं निःश्रेयसाय 


ञातुं वा विभ्ये वा प्रधानं ज्ेयत्वेनोपक्षिप्यते, न चेह जानीयादिति वोपाीतिति वा विधिविभक्ति्चति. 
रस्ति, अपि त्वष्यक्तपदमात्रं, न चेतावता सांस्यस्मृतिप्रत्यभिज्ञानं भवतीति भाव; ॥ ४ ॥ 
जेयत्वावचनस्थासिद्धिपाशद्धुथ तत्सिद्धिप्रदक्षंनाथं सुत्रम्‌ । तिगदश्याख्यातमस्य भाष्यम्‌ ॥ ५॥ 
भामती~ब्पाख्या 
यह मान भी ल्या जातादहै कि परिशोधनीय सूक्ष्म शरीर ही यहां अब्यक्त पदास्पद है । 
तथापि साख्यार्भिमत्‌ प्रघान तत्तव सर्वोपरि सिद्ध नहीं होता ॥ ३॥ 


7.०५. शब्द को साख्याभिमत प्रधानपरकता के निराकरण मे एक युक्ति यह्‌ भी 
है कि जंसे सार्पाचायं “गुणपुरुषान्तरज्ञानात्‌ कँवल्यम्‌"' इत्यादि वाक्यों के द्वारा त्रिगुणात्मक 


प्रधान का कहीं मोक्षाय -ज्ञेयत्वेन भौर कटीं एेए्वयं प्राप्टयर्थ-उपास्यत्वेन स्मरण किया करते है, 
किन्तु अव्यक्त पदाथं का कहीं भी वैसा स्मरण नहीं करते, तब 'अनग्धक्त' शन्दमात्र के सुनने 
ते प्रधान त्व की प्रत्यभिज्ञा नहीं हो सकती ॥ ४॥ 

अव्यक्तगत ज्ञेत्व के अवचन ( अनभिधान ) की आशङ्धित असिद्धि का निराकरण 
करने के लिए सूत्रकार कहत है- “वदतीति चेन्न प्राज्ञो हि प्रकरणात्‌” । इस सूत्र का भाष्य 
इतना सुगम है कि पठते ही अर्थावबोध हो जाता दै किं “अनाध्यनन्तं महतः परं धुवं 








| 


अव्यक्तशब्दस्य शरीरपरत्वम्‌ | दिन्दीसहितमामतोसवकितम्‌ ४६९ 


त्रयाणः मेव चैवष्ुपन्यासः :इनश ॥ £ ॥ 
___ इतश्च नप्रधानस्याध्यक्तशु्द प्रधानस्याग्यक्तशन्दवाच्यस्वं ज्ञेयत्वं वा । यस्मातत्रयाणामेव पदाथा 
भामती ` 

वरग्रदानोपक्रमा हि म॒व्युनचिरेतःसं वादवाक्यप्रवृ्तिरासमािः कठवटलोनां सदयते । मृत्युन चि- 

केतसे कुपितेन पित्रा प्रहिताय तुष्टस््रीन्‌ वरान्‌ प्रदो, नचि तास्तु प्रथमेन वरेण पितुः सौमनस्यं व्र 
द्वितीयेनाग्निवि्ां, तृतीयेनात्मविद्याम्‌ , वराणापरेष ॒षरसतृतीय इति वचनात्‌ । न तु तत्न वरभ्रदाने 
प्रथानगोचरे स्तः परदनग्रतिवचने । तस्माकठयल्लीष्वग्ति्ीर परमात्मपरेव वाकषयप्रवृत्तिनं त्वश्रक्रान्तश्रधान- 
परा भवितुमहंतोस्याह ® इतश्च न प्रधानस्याग्यक्तम्दवाच्यत्वम्‌ इति % । हन्त त इदं प्रवचयामि गृहं 


भामती- व्याख्या 
निचाय्य तं मृद्युमूखात्‌ प्रतुच्यत”' { कठो° २।३।२५ ) दद्यादि वाक्यो मे जौ अव्यक्त तरव का 
निचाय्यत्वेन { ज्ञेयत्वेन ) उल्लेख माना जाता ह, वह्‌ संग्त नहीं, वयोकि वह प्रज्ञात्मा 
( परमेश्वर ) का प्रकरण है, अतः वदी जेयत्वेन श्रुट है, अव्यक्तत।तव नहीं ।॥५॥ 

इस अधिकरण का विषय-वावय जिस उपनिषत्‌ का है, उसकी किसी भी बल्ली 
( उपाध्याय ) में सांख्धाभिमत प्रधानक का प्रतिपादन उपडदन्ध नहीं होता, क्योकि समग्र 
कंठ उपनिषत्‌ नचिक्रेता ओर यम का कवारात्मक्‌ प्रन्य है, जिस काञआरम्भ यमके 
द्रारा वरप्रदान के रूपमे दाता द - । 

तिलो रात्रीय॑दवासीगृ'हे मेऽनणएनम्‌ ब्रह्यन्नतिधिर्नमस्थः। 
नमस्तेऽस्तु ब्रह्मन्‌ स्वस्ति मेऽस्तु तस्मस््रति त्रीन्‌ वरान्‌ वुणीश्च ॥ 

[ यम देव ने कहा-हे नचिकेता ? तू विना वृंछ खाए-पिए मेरे द्वार पर तीन रात 
पड़ा रहा है, अतः तीन रात्रियों के बदले मुञ्च से तीन वर मौ ले, जिससे किमे उक्रणदहो 
सकं ओर मेरा कल्याण हा | । यहं नचिकेता वही है, जिसकी धृष्टता पर उसका पिता 
वाजधवस ( अन्नदानादि में अगुणौ उदहालक ऋषि) क्रुद्ध टीकर उस ( नचिकेता ) को 
यमराज के पाप प्रेषित कर देता है भौर यमराज उस पर प्रसन्न होकर बर देता है । 
नचिकेता पहला वर माँगता है-'शान्तसंकल्पः सुमना यथा स्याद वीतमन्युगौतमः [ मेरे 
( नचिकेता के ) पिता उद्दालक का उद्वेग ओर क्रोध शान्त हो जाय एवं मेरे (नचिकेता के) 
प्रति उसका पूववत्‌ सौमनस्य ( वत्सलभ्नाघ ) जागृत हौ ] । दितोय. वर कै द्वारा अग्नि-विज्ञान 
मागता है-- स त्वमग्नि स्वग्यमध्येषि मृत्यो प्रब्रूहि त्वं श्रद्धानाय मह्यम्‌ | हे यम! आप 
स्वगं-्राति की साधनभूत अग्नि का ज्ञान रखतेदै।मे श्रद्धा ओर विनय के साथ भ्राथेना 
करता ह किं वह्‌ विज्ञान मुहे प्रदान करं | । तृतीय वर मे आत्मविद्या की माग रखी- 

येयं प्रेते विचिकित्सा मनूष्येऽस्तोल्येके नायमस्तीति चके । 
एतद्वि्यामनुशिष्टस्त्वयाऽहं  बराणामेष वरस्तृतीयः ॥ 

[ मनुष्य के मर जानि पर जो यह्‌ सन्देह किया जाता है कि कुछ लोग कहते है कि 
आत्मा नहीं मरता, भपि तु जन्मान्तरमे भो वही बना रहता है भौर कुछ लोगो का कहना 
है कि मनुष्य के मर जाने पर वृछठ भी शेष नहीं रहता । एेसे सन्देहास्पद आत्मा का 
तत्त्वावबोध मुञ्चे करा ] । प्रधान ( सांख्याभिमत प्रकृति ) के विषय मेन तो कोई वर- 
प्रदान ही किया गया है श्नौरं प्रश्नोत्तर ही उपलब्ध होते है, अतः कठोपनिषत्‌ के प्रतिपा 
तीन ही विषय है--अग्नि, जीव भौर परमात्मा । इन से अतिक्ति किसी प्रधानादि विषय 
को लेकर वहाँ वाको की प्रवृत्ति नहीं पाई जाती“ यस्मात्‌ त्रयाणामेव पदार्थानामग्नि- 
जोवपरमात्मनां वरप्रदानसामर्थ्यात्‌” । ‹ हस्त त इदं प्रवक्ष्यामि गुह्यं श्ह्य सनातनम्‌" 








| ।|| ४७० ब्रह्मसजशाङ्करभाष्यम्‌ (अ. १पा.४य्‌. ६ 
नामभ्निजोवपरमातमनामस्मिन्य्रन्ये कडवस्लोषु घर प्रदानसाम्याद्धकतम्यतयो पन्यासो 
|| द्यते । तद्विषय एव च पदनः । नातो ऽन्यस्य प्रश्न उवन्यासो वा.ऽसिति । तज्र तावत्‌ 
| "स त्वमग्न स्वम्यमध्येषि सुल्यो परत्रहि तं धदधानाय मह्यम्‌ ( का० १।१। १३ ) इत्य. 
||| ग्निविषयः प्रश्नः । "येयं प्रते धिचिकित्खा मजुष्ये ऽस्तोत्येके नायमस्तौति चैके । पत- 
| द्विद्यामचुशिष्ट स्त्वयाहं वराणामेष वरस्तृतीयः ।' ( का० १।१।२० ) इति जीवविषयः 
| भश्नः । "अन्यत्र धम द्न्य्नाधमारेन्यन्रास्मात्छृताङतात्‌ । अभ्यत्र भूताच्च भव्याच्च 
॥ | ¦ यत्तत्पश्यसि तद्धद्‌ ।' ( का~ १।६।१४ ) इति परमात्मविषयः। भतिबचनमपि “लोका- 
। | विर्माग्न तमुबाच तस्मे या इष्टका यावतीर्वा यथा वा। (का० १।६।६५ ) इस्थम्नि- 
| विषयम्‌ । (हन्त त इदं प्रवदयामि गुह्यं बरह्म सनातनम्‌ । यथा च भरणं प्राभ्य आत्मा 
| भबति गोतम ॥ योनिमन्ये प्रपद्यन्ते शरीरत्वाय देहिनः । स्थाणुमन्येऽजुखंयन्ति 
|| यथाकम यथाश्चतम्‌? ( का० २।५।६,७ ) इति । व्यवहितं जोवविषयम्‌ । "न जायते 
| | | श्चियते वा विपश्चित्‌ (काः १।२।.८ ) इत्यादिवडुधपडचं पर्मास्मविषयम्‌ । नेवं 
||| प्रधानविषयः प्रदनो ऽस्ति, अपृष्टत्वाच्चानुपन्यसनीयत्वं तस्येति । अज्ाह-- योऽयमा. 
| | त्मविषयः अण्नो येयं प्रतं विचिकिरंखा मनुभ्येऽस्तीति, कि स पवायम्‌ *अन्यत् 
| धमोदन्यत्राधमद्‌? इति पुनेरनुरृष्यते ? किवा ततोऽन्यो ऽयमपूवैः प्रन उत्थाप्यत 





इति १ किचातः स ॒पवायं प्रश्नः पुनरयुरृष्यत इति यद्यच्येत, इयोरत्मविषययोः 
| परदनयोरेकतापत्तरग्निविषथ आत्मविषयञ्च द्वप्वेव प्रदनावित्यतो न वक्तभ्यं याणां 
| प भामती 

ब्रह्म सनातनमित्यनेन ज्यवहितं जोवविषयं पथा तु भरणं प्राप्याटमा भवति गौतमेत्यादिगप्रतिब नमिति 
योजना । अत्राह चोदकः कि जोवप रमाःमनोरेक एव श्रह्नः कि वाम्यो जोवस्य येयं प्रेते मनुष्य इति 
अ्रह्नोऽन्यश्च परमाट्मनोऽन्यत्र धमदित्यादिः ? एकत्वे सुन्नविरोधः ' त्रयाणाम्‌ इति" । भेदे तु सौभनस्या- 
वापयगन्यातपज्ञान।बवपवरत्रथश्रदानानन्तमवोऽन्यत्र धर्मा दत्यादेः अ्रह्नस्य । तुरीयबरान्तरकदपना।यां वा 


वनिन 

| भामती-~ग्थारूया 

| ( कठा° २।२।६ ) यह्‌ परमात्मपरक वाक्य जीवविषयकं प्रष्न भौर प्रतिवचन का व्यवधायक 
| हे, इस; स्पष्टीकरण भाष्यकार करते ह~ इतिव्यव हितजीव विष यम्‌"' । उसका तात्पयं 
यह है कि "दत्यनन परमात्मतिषयकप्रतिवचनस्य प्रतिज्ञावाक्येन व्यवहितं जीवविषयकं 
प्रतिवचनम्‌ यथा तु मरणं प्राप्पात्मा भवतति गौतम इत्यादि [ अर्थात्‌ पहले जोवविषयक 
| | प्रशन है- “येयं प्रते विचिकित्सा" (कठा, ६।१।२५ ) । इधके अनन्तर परमात्मविषयक 
| प्रतिवचन क प्रतिज्ञा-वाव्य ह “हन्त ते कथयिष्यामि" (कठो. २।२।६ ) ओर इसके 
| पश्चात्‌ दे जोवविषयकं प्रात्तिवचन-यथा तु मरणं प्राप्यात्मा भवति गौतम्‌" (कटो. २।२।६) । 
| इस प्रकार जीवविषयके प्रशन ओर प्रतिवेचन निरन्तर { अव्यवहित ) न होकर सान्तर 
| ( व्यवहित ) हो जाते है ]। 

। शङ्का - भाष्यकार नेजोक्हा है "जत्रा" । वहाँ प्रन उठता है - कः ? उसका 
| 








उत्तर दै--'आश्षत्ा' अर्थात्‌ माक्षपवादा शङ्का करता है कि क्या जीवात्मा मौर परमात्मा को 
| लेकर एकं ही प्रश्न किया गया है ? मववा येयं प्रेते मनुष्य यह्‌ जीवविषयकं प्ररन अभ्य 
| दे भौर “अन्यत्र धर्मादन्पत्राधर्मात्‌"--यह्‌ परमात्म-विषयक्र प्रश्न अन्य ? पदि अन्य प्रश्न 

| नही, अपितु एक ह है, तब नचिेत। फ षब मिलाकर दोही प्रष्न बनते है, तीन नही, 
| फिर तो 'चधाणानेव चवमूपन्या<ः:" (ब्र. घु. १।४।६ } इस सूत्र का विरोध उपस्थित होता 
| है, क्योकि इस सूत्र में तोन प्रनों का हना निदि है । यदि आत्मविषयक प्रए्न से परमात्म- 














अध्यक्तशब्दस्य शरार परत्वम्‌ ] हिन्दौसहितमामतोसवलितम्‌ ७७१ 


प्रनोषन्यासाविति । अथान्यो $यमपू्ः शश्न उन्थाप्यत इत्युच्येत, ततो यथेव वर- 
प्रदानम्यतिरेकेण प्रश्नकर्पनायामदोषः, पयं प्रदनव्यततिरेकेणापि प्रघानोपन्यासकट्प- 
नायामदोषः स्यादिति । अच्नोच्यते - नैवं वर्यामह वरग्रदानव्यतिरेक्रेण प्रश्नं कञ्ि- 
त्कर्पयामः, वाक्योपक्रमसामथ्यात्‌ । वरप्रः नोपक्रमा हि श्रप्युनाचकेतःखंवादरूपा 
वाक्यप्रवन्तिरासमाप्तेः कठयरलीनां लक्ष्यते । सखप्युः किल नचिकेतसे पितरा प्रहिताय 
्रोन्वराग््रदधौ । नचिकेताः किल तषां प्रथमेन वरेण पितुः सौमनस्यं चन्न, द्वितीयेना- 
भ्निवियाम्‌ , ठतीयेनात्मविद्याम्‌ , येयं भरते" इति "वराणामेष वरस्तृतीयः ( का० 
१।१।२० ) इति लिङ्गात्‌ । तत्र यद्यन्यत्र धर्मादित्यन्यो ऽयमपूवेः प्रश्न उत्थाभ्येत, ततो 
वरश्रदानभ्यतिरेकेणापि प्रदनकर्पन, दाकथं वाभ्येत । ननु भ्रष्टञ्यमेदःदपूर्वाऽयं ्रदनो 
भवितुमर्हति । पूवो हि भदनो जोवविषयः, येयं भते विचिकित्सा मनुष्ये ऽस्ति- 
नास्तीतिविचिकित्साभिध्ानात्‌। जीवश्च धमौद्रगोचरत्वान्ञान्यत्र घमोदिति प्रन 
मरति प्राह्णस्तु धमोद्यतीतत्वादन्यत्र ध्मा{दिति प्रनमहेति । प्रनच्छाया च न समाना 
लद्यते, पूरवस्थास्तिर्वनास्तितेवविषयत्वादुत्तरस्य धमां यतीववस्तुचिषयत्वात्‌ । 
तस्मासत्यसिल्ञानाम।वात्धदनमेद्‌ः । न पवस्येवोत्तरत्रा्ुकषणमिति चेत्‌ , न, जीव 
प्राज्ञयोरेकत्वाभ्युपगमात्‌ । भवेस्प्रणव्यमेदात्प्रश्नमेदो यद्यन्यो जीयः प्राज्ञारस्यात्‌ । 
न स्वभ्यत्वमस्ति। तच्वमसीत्यादिश्चत्यन्तरेभ्यः । इह च “अन्यन्न धमाद्‌! इत्यस्य 
गरण्नस्य शरतिचचनं ^न जायतते शयते चा विपाश्चद्‌, इति जन्भमरणग्रतिषेचेन धरति पाद्य- 
मानं शासेरपरमेश्वरयोर मेदं दशयति । सत हि भस्ग प्रतिषेधो भागी भवति । 
प्रसङ्गश्च जन्ममरणयोः शरोर संस्परशाच्छारीरस्य मवति, न परमेश्वरस्य । तथा-- 
“स्वप्नान्तं जागरितान्तं चोभौ येनाञुपश्यति । महान्तं विुमार्मानं मत्वा घीरोन 
शोचति ।' { का० २।४४ ) इति स्वप्नजागरितटशो जीवस्येव महत्वविभुत्वविशेष- 
णस्य अरननेन रोकविच्चेदं दशैयन्न प्राज्ञादन्यो जीव इति दशंयति । धाक्ञनिक्चानाचि 
स 
तृतीय इति शुत्तिदाधप्रसङ्धः । वर ्र्ानानन्त भवि प्रश्नस्य तत्‌ प्रधानाख्यानप्प्यनन्तम्‌त वरप्रदानेऽस्तु 
महतः परमश्यक्तमित्याक्षेपः । 

परिहरति ® भजोच्यते नेवं ययमिह॒ इति %@ । वस्तुतो जौ यपरमातमनोरभेदात्‌ ्र्ट~य।भेदेनेक 
एव अह्नः 1 अत एब प्रतिवचनसप्येकं, सुत्रं त्ववारतयमेदाभिप्रारम्‌ । वास्तचश्च जीवपरमात्मनोरभेदस्तत्र 


भामती-ग्याख्या 

विषयकं प्ररे को भिन्न माना जाता है, तब चार भ्रष्न हो जाते है, क्योकि परमात्मविषयक 
प्रशन का ( ९) सोमनस्य-प्राप्ि, (२) अग्निओर (३) जीव-- इन तीन विषयों के वर- 
प्रदान मे अन्तर्भाव नहीं हौ सकता । परमात्मतिषयक ज्ञान को चौथा वरप्रदान मानने पर 
“वराणामेष वरस्तृतीयः"--यह श्रुति-वाक्य विरुद या वाधितार्थक हो जाता है । यदि तीन 
वरो से भिन्न परमात्मविषयक चतुथं वर-परदान ब कल्पना की जती दै, तव उषती प्रकार 
प्रधान ( प्रकृति ) के प्रतिपादन को भी उक्त चार वरप्रदानं से अतिरिक्त पचना वरप्रदान 
माना जा सकता है । फरतः "महतः परमव्यक्तम्‌'- इत्यादि पदाविलि का पयवसान साष्याभि- 
मत प्रधान ( प्रङृति ) तत्तव के प्रतिपादन मे क्यों नहीं माना जा सकता 


समाधान ~. भाष्यकार उक्त शद्धा का समाधान करते है “अत्रोच्यते नवं वयमिह 


वर-प्रदानग्यतिरेकेण प्रण्नं कंचित्‌ कल्पयामः” । आशय यह हैकि जीव भौर परमात्मा 
का वस्तुतः अभेद होने कै कारण दोनों काएक ही प्रश्न मे समावेश हौ जतादहै, अत एव 














४७२ ब्रह्मखन्रश्ाङ्भरभाष्यम्‌ | अ. १पा.४५य्‌.६ 


शोकविच्छेद्‌ इति वेदान्तसिद्धान्तः । तथाग्रे ~ "यदेवेह तदमुत्र यदमुत्र तदन्विह । 
मृत्योः स मृत्युमाप्नोति य इह नानेव पद्यति ¦¦ (काः २।४।१० ) इति जीवश्राह्च- 
मेददषिमपवदति । तथा जोवविषयस्यास्तित्वनास्तित्वप्रश्नस्यानन्तरम्‌ “अन्यं चर 
नचिकेतो चणीष्व' इत्यारभ्य सत्युनः तैस्तैः कामेः प्रलोभ्यमानोऽपि नचिकेता यदा 
न चचाल, तदेनं सु व्युरभ्युदयनिःेयसविभागप्रदशेनेन विद्याविद्यादिमागप्रदशेनेन च 
"विद्याभीप्सिनं नचिकेतसं मन्ये न त्या कामा बहवोऽलोलुपन्त ( का० १।५।४ ) इति 
प्रशस्य भ्रःनमपि तदीयं प्रशंसन्यदुयाच-'तं ददश गृढ्मचुप्रवि्टं गुहाहितं शरेष्ठं 
पुराणम्‌ । अध्यात्मयोगाधिगमेन देवं मत्वा धोरो हषशोको जहाति ।' (का० १।२।१२) 
इति, तेनापि जीवप्राक्ञयोरमेद पवेह चि उक्षित इति गम्यते । यत्प्रदननिमित्तां च 
प्रशंसां महतीं मृत्योः प्रत्यपद्यत नचिकेताः, यदि तं विहाय प्रशंसानन्तरमन्यमेव 
प्रशनमुपक्षिपेदस्थान पव सा सवौ प्रशंसा प्रसारिता स्यात्‌ । तस्मात्‌ “येयं भ्रते' 


भामप्ती 

तत्र शुत्युपन्यासेन भगवता भाष्यकारेण दारितः ! &ततथा जीद विदयस्यास्तित्वनास्तित्वश्रहनस्येत्या दि% । येयं 
्रेत इति हि नचिकेतसः प्रहनमुषश्रुत्य तत्तव्काम विदद सल भं चास्य प्रतीत्य मृध्युदिद्याभीप्तिनं नचिबेतसं 
मन्य इत्यादिना नचिकेतसं प्रशस्य प्रहनमपि तदीयं प्रशं सन्नरिमन्‌ पठने ब्रह्मेबोत्तरम्‌बाच । ® तं वृदशम्‌ 
इति ® । यदि पुनर्जीवाररान्ञो पिद्येत जी वगोचरः प्रश्नः प्राज्ञगोचरं चोत्तर[मति क केन सङ्गच्छेत ? 
भपि च यद्विषयं प्रश्नमुषधुत्य मरथुनेष प्रहंसिरो मचिरता यदि तम्नेव भूयः पृच्छत्तदुत्तरे चावदध्यात्‌ 
ततः प्रशंसा दृष्टार्था स्यात्‌ प्रहनान्तरे त्वसावरथाने प्रसारित सत्यदृशार्था स्यादित्याह ®यश्प्रह्नः इति% । 
यद््मिन्‌ प्रहनो य्प्रहनः । शेषमतिरोहिताधम्‌ \\ ६ 














भामती-~ग्याख्या 

प्रतिवचन भी एकहीदहै । सूत्रकार नेजो तीन प्रष्नोका निर्देश कियादहै, वह्‌ जीव ओर 
परमात्मा के भौपाधिक भेदको मनमें रख कर कियादहै। जीव ओर परमात्मा का वास्तविक 
भमेद है-यह भगवान्‌ भाष्यकःर ने “तत्त्वमसि” ( छां. ६।८।७) इत्यादि श्रुत प्रमाणं 
का उपन्यास करके सिद्ध किया है। "तथा जौवविषयस्थास्तित्वप्रण्नस्येत्यादि” भाष्य के 
दवारा यह स्पष्ट किया गथा है किं नचिकेता के "येयं प्रेते विचिकित्सा“--दइस प्रष्न को सुन 
कर यम देव ने चिरजीवन, पुत्रपौत्र, विविधः धन-घन्यादवि के विविध प्रलोभन दिए “विद्या 
भीष्सिनं नचिकेतसं मन्ये" -- इत्यादि ववक्यों के दरःरा नचिकेता की प्रशंसा की, इतना ही नहीं, 
नचिक्रेता के जीवविधयक प्रष्न की भीः प्रशंसा की ओर उसके उत्तरमें परमात्मा ( ब्रह्य) 
का स्वरूप प्रस्तुत किया--"तं इृदुंशं गृढमनुप्रविष्टम्‌" (कठो. १।२।१२ )। यदि जीव से 
प्ाज्ञात्मा ( ब्रह्य ) भिन्न है, तब जीवविषयक प्रश्न कै उत्तर में प्राज्ञ की चर्चा संगत भयोकर 
होगी ? दूसरी बात यह भी है कि जिस विषय का भ्रण्न सुनकर यम ने नचिकेता की प्रशंसा 
की यदि उसी विषयं का प्रए्न वह दुबारा करता है ओर उसका उत्तर सुनने की उत्सुकता 
दिक्वाता है, तब उसकी प्रशंसा दष्टाथंक होती दै, अन्यथा विषयान्तर का प्रश्न करने पर 
प्रशंसा अटृशा्थंक हो जाती है- रेषा भाष्यकार कह रहे है--यस्प्रश्ननिमित्तां च ्रशंसां महतीं 
मृत्योः प्रत्यपद्यत नचिकेताः” । “यत््रश्न' पद मे सप्तमी समास है--"यस्मिन्‌ ( विषये ) 
परश्वः यत्प्र्नः' अर्थात्‌ जिस विषय का प्रएन सुनकर यमदेव ने नचिकेता की महती प्रशंसा 
की, उस विषय को छोड़ कर॒ अन्यविषयक प्रश्न कौ कल्पना की जाती है, तब वहु प्रशंसा 
नितान्त अनुचित हो जाती है । फलतः जीवविषयक येयं प्रेते'-इस प्रएन का ही अन्यत्र 
धर्मात्‌" यह अनुवतंन होता है । शेष भाष्य अत्यन्त सुगम है ।। ६॥ 





प्रधानस्याशाब्दत्वम्‌ ] दिन्वौसदितभामतोक्षंवलितम्‌ ७७६ 


इत्यस्यैव प्रदनस्येतदनुकर्षेणम्‌ “अन्यत्र धर्माद्‌. इति । यत्त प्ररनच्छायावेलक्षण्यमुक्त, 
तददृषणम्‌ , तदीयस्थैव विशेषस्य पुनः पृच्छथमानत्वात्‌ । पूर्वत्र हि देदादिभ्यतिरिः 
कस्यातमनो ऽस्तित्वं पृष्टम्‌ , उत्तरत्र तु तस्येवासंसारिरवं पृच्छयत इति, यावदव- 
विद्या न निवर्तते तावदडमौदिगोचरत्वं जीवस्य जीवत्वं च न निवतंते । तन्निवृत्तौ तु 
प्राज्ञ एव त्वमसीति श्त्या प्रत्याय्यते । न चाविद्यावस्वे तदपगमे च वस्तुनः कचि 
दविशेषो.ऽस्ति । यथा कश्चितसंतमसे पतितां कांचिद्रज्जुमहि मन्यमानो भीतो वेपमानः 
पलायते, तं चःपरो ब्रयान्मा भेषीरनीयमदही रज्जुरेवेति । सख च तदुपशचत्यादिङतं 
भयमुत्खजेद्धेपथं पलायनं च । न त्वदिबुद्धिकाले तदपगमकाले च वस्तुनः कश्चिद्धिरेषः 
स्यात्‌ । तथवै तदपि दरष्टभ्यम्‌ । ततश्च न जायते नियते बा' इर्येवभाद्यपि भवत्यस्ति- 
त्वप्रद्नस्य परतिवचनम्‌ । स्रं त्वविद्याकरिपितजीवप्रा्लमेदापेक्षया योजयितव्यम्‌ । 
एकत्वेऽपि ह्यात्मविषयस्य प्ररनस्य प्रायणावस्थायां देहभ्यतिरिक्तास्तिस्वमात्रविचिकि 
स्सनात्‌ कतैत्वादि संसार स्वभावानपोहनाच्च पू वस्य पर्या यस्य जीवविषयत्वसुःप्र्ष्यते । 
उत्तरस्य तु धर्मायत्यय संकीतंनाल्पराज्ञविषयत्वमिति । ततश्च युक्ताऽग्निजीवपरमात्म 
कटपना । प्रधानकटपनायां तु न वरप्रदानं न प्रश्नो न प्रतिवचनमिति वेषभ्यम्‌ । ६॥ 
महदच॥ ७॥ 

यथा महच्छब्दः सांख्यैः सत्तामात्रेऽपि प्रथमजे प्रयुक्तो न तमेव वैदिकेऽपि 
प्रयोगेऽभिधन्ते । "बुद्धेरारा महान्परः, ( का० १।३।१० ), "महान्तं विभुमात्मानम्‌, 
( का० १।२।२२ ), 'वेदादमेतं पुख्यं महान्तम्‌" ( श्व ° ३।८ ) ईस्येवमादावात्मशब्द्‌- 
प्रयोगादिभ्यो हेतुभ्यः । तथा.ऽव्यक्तशृब्दो.ऽपि न वैदिके ्रयोगे भ्रधानमभिधातुमहंति । 
अतश्च नास्त्याचुमानिकस्य शब्दवस्वम्‌ ॥ ७ ॥ 

मिक 





भामती 
बनेन साख्यप्रतिडेवेदिक्प्रसिद्धथा विरोधान्न सांख्यप्रसिदि्वेद आदतव्येत्युक्तम्‌ । सांख्यानां 
महत्तस्वं सत्तामात्रं पुरुषां क्रिपाक्षमं सत्तस्य भावः सत्ता तन्मात्रं महत्त्वमिति । या या पुरुषा्ंक्रिया 
शब्दादयभोगलकणा च सर्वपुरषान्यताख्यातिलक्षणा च सा सर्वा महति बुद्धौ समाप्यत इति महत्तश्वं 
सत्तामात्रमुच्यत इति ॥ ७ ॥ 
भामी-व्याख्या 
पहले सूत्रों में कहा गया था कि “अव्यक्त' शब्द की साख्याचायं-प्रसिद्ध ङढि वेदान्त मेँ 
अनुपयुक्त दै, ओर इस सूत्र के द्वारा यहु कहा जाता है कि अव्यक्त' शब्द की साख्य-मत- 
प्रसिद्धि वैसे ही वेदान्त-प्रसिद्धि से बाधित दहै, जेसे "महत्‌" शब्द की [ फलतः यह्‌ भनुमान 
यहा विवक्षित है-'अब्यक्तशब्दो न॒ सांल्यस्मृतिप्रसिद्धाथंगोचरः, वंदिक शब्दत्वात्‌, 
महुच्छब्दवत्‌ ] ।;सास्य दशंन-प्रयुक्त "महत्‌" शब्द का अथं है--"सत्तामात्र' ¦ बौद्धदशंनकार्रो ने 
परमाथंसत्‌ का लक्षण करते हृए कहा है --अथंक्रियासमथं यत्‌ तदत्र परमाथंसत्‌"" (भ्र. वा. 
पृ० १७५ ) । अर्थक्रिया नाम है प्रयोजन या पुरुषाथं का, वहं सांख्य-दृषया भोग भौर मोक्ष 
मेद से दो प्रकार का होता है-(१) शब्दादि समस्त विषयों का उपभोग गौर (२) प्रकृति 
पुरुष की विवेक.ख्याति । दोनो प्रकार कौ अथंक्रिया बुद्धि ही किया करती है- 
सर्वं प्रत्युपभोगं यस्मात्‌ परुषस्य साधयति बुद्धिः, 
सैव च विशिनष्टि पूनः प्रधानपुरुषान्तरं सूक्ष्मम्‌ ॥ (सां. का. ३६) 
2० 





४७४ ब्रह्मखन्रशाङ्करमान्यम्‌ [अ.१पा.४य्‌.< 


( २ चमषाधिकरणम्‌ । घ° ८-१० ) 
चमसवदविशेषात्‌ ॥ ८ ॥ 
पुनरपि प्रधानवायशब्दत्वं प्रधानस्यासिद्धमित्याह । कस्मात्‌ ? मन्त्रवणोत्‌ - 
“अजामेकां लोदहितशक्लरष्णां बहीः प्रजाः खजमानां सरूपाः । अजो ह्येको जुषमाणो $- 
चेते जदार्थेनां भुक्त मोगामजो.ऽन्यः' (भ्वे० ४।५) इति । अत्र हि मन्त्रे खोदितश्यकल- 
छृष्णशच्दे रजःसच्वतमां स्यभिधीयन्ते । लोहितं रज्ञः, रञ्जनार्मकत्वात्‌ । शकटं सरव, 
प्रकाशात्मकत्वात्‌ । छृष्णं तमः, भआवरणात्मकरवात्‌ । तेषां साम्यावस्थाऽवयवघरमेव्ये- | 
पदिश्यते रोदितश्चक्लृष्णेति । न जायत इति चाज्ञा स्यात्‌ , 'मूलप्रृतिर विरतिः, | 
व ` | 
भजाशन्दो यद्यपि छागायां रूढस्तथाप्यध्याटमविध्ाधिक्षारान्न तत्र वरतितुमहेति । तस्माद्रहेरसम्भ- 
वाद्ोगेन वर्तं यितव्यः । तत्र कि स्वतन्त्रं प्रधानसनेन मन्त्रवर्णेनानद्यतामृत पारमेहवरी भायाश्षक्तिस्तेजोऽ- 
वन्नन्याक्रियाकारणमुच्यताम्‌ ? {क तावत्‌ प्राक्त ? प्रधानमेवेति । तथाहि." यादृज्षं प्रधानं सस्ये; स्मय्यंते 
तादश्षपे वास्मिन्तन्युनानतिरिक्तं प्रतीयते, सा हि प्रधानलक्षणा प्रहृतिनं जायत इत्यजा च एका च लोहित- 
शुक्लकृष्णा च । यद्यपि लोहितत्वादयो वर्णा न रजःप्रभूतिषु सन्ति, तथापि लोहितं कुसुम्भादि रज्यति 
भामती-ग्यास्या 
इस प्रकार सांख्य -५म्मत महत्‌ पदाथ ही सत्‌ या अथंक्रियाकारी सिद्ध होता है। यष्‌ 
सत्ता या सत्त्व इस लिए कहलाता है कि वहु प्रकृतिगत सत्त्वगुण का विकार है |] । किन्तु 
“बुद्धेरात्मा महान्‌ परः” ( कठो १।३।१० ) इत्यादि श्रुति.वाक्यों मे "महत्‌" पद का अथं बुद्धि 
नहीं अपि तु चैतन्य पुरुष है, वरयोकि "भात्म' शब्द के प्रयोग का सामञ्जस्य जडारिमका बुद्धि 
मे सम्भव नहीं ।॥ ७॥ 





~भवत 
विषय - “अज (मेकां लोदहितशुक्छकृष्णाम्‌"" ( श्वेता० ४।४ ) इस श्रुति का “अजा 
शब्द विचारणीय है । 
संशय -उक्त ध्रुति में भ्रगुक्त 'अजा' को लेकर सन्देह होता है कि यद्यपि "भजा शब्द 
लोक-वेद-व्यवहारतः छाग ( वकरी ) मेरूढृहै [लोक ओर वेद मेँ बकरी के लिए यद्यपि 
डीषन्त @छागी' शब्द का प्रयोग अधिक हुभा है, तथापि शांलाय॒न ( ७।१० ) भौर शतपथ 
( ३।३।२।४ ) आदि ब्राह्मण ग्रन्थों मे टाबन्त 'छागा' शब्द भी प्रयुक्त हुभा है ] । तथापि 
अध्यात्मविद्या का प्रकरण होने के कारण यहाँ अजा" शब्द छागी का बोधक नहीं हो सकता, 
अतः रूड़ का परित्याग कर एवं यौगिक शक्ति का सहारा लेकर किसी अथं का आविष्कार 
करना होगा । तब न जायते इत्यज!-एेसी व्युत्पत्ति के अनुसार “अज।' शब्द केद्वारा 
सांख्यसम्मत प्रधान ( प्रकृति ) का ग्रहण किया जाय ? अथवा तेज, जल ओर पृथिवीकी 
संवलितावस्थारूप पारमेश्वरी शक्ति ( माया)? 
पृवेपक्ष- यहाँ अजा" शब्द से सांख्य-सम्मत प्रधान तत्तव का ही ग्रहण कश्ना 
चाहिए, क्योकि सांख्याचार्यो ने प्रधान तत्व का जो स्वरूप अपने दशेन मे अभिहित किया 
है, ज्यो-काःत्यों उक्त श्रुति मे प्रतीत होता है । वह प्रधानरूप प्रकृति अनादि है, उत्पन्न नहीं 
हृ तो, अतः अजा ( जन्भ-रहिता ) कही जाती है, एक है भौर लोहितशुक्लकृष्णरूपा है । 
› पि :जोगणादि में लोहिततवादि ( रक्तत्वादि वणं नहीं होते, तथापि जैसे कुसुम्भ ( वरर का 
+> } अ7डि स्वयं रक्त ( लाल ) होकर अपने सम्पकं में आनैवाले वस्त्रादि को अभिरञ्जित कर 
( लाल जना) देते है. वसे ही रजोगुणादि अपने सम्बन्धित कार्यादि को रजोगुणात्मक बना 
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इत्यभ्युपगमात्‌ । नभ्बजारष्दश्छागायां रूढः। बाढम्‌, सा त॒ रूदिरिह नाश्चयितु 
शक्या, विद्याप्रकरण।त्‌ । सा च बहीः प्रजाखेगुण्यान्विता जनयति । तां प्ररृतिमज 
| - भामती 
रजोऽपि रञ्जयतोति कोहितम्‌ । एवं प्रसन्नं पाथः शुक्लं सत्वमपि भ्रसन्तमिति शुक्लम्‌ । एवमावरकं 
येधादि कृष्णं तमोऽप्याव रकमिति ष्णम्‌ । परेणापि नाभ्या कृतस्य स्वरूपेण लोहिततत्दादियोग स्थेयः, 
किम्तु तत्काग्यंस्य तेजोऽबन्नस्य रोहितत्वादि कारण उपचरणीयम्‌ । कायंसार्प्येण बा कारणे कल्पनोषं 
तदस्माकमपि तुकयम्‌ । ' भजो ह्येको जुषमाणोऽनुोते जहात्येनां भुक्तभोगामजोऽग्यः' इति त्वात्मभेदक्नव- 
णात्‌ सांश्पस्मृतेरेवात्र मन्त्रवर्णे प्रत्यभिज्ञानं न त्वव्याकृतप्रक्रियायाः । तस्यामेकास्म्यास्युपगमेनात्मेमेदा 
भावात्‌ । तस्म।त्‌ स्वतन्त्रं प्रधानं ना अभ्दमिति प्रातम्‌ । ®तेषां साम्यावस्था अवयवधर्मेरिति% । अवयनाः 
प्रधानस्येकस्य स्वरजस्त भांति तेषां धर्मा लोहितस्वादयस्तेरिति । ® प्र जास्त्गुण्यान्विताः इति ® । 
सुखदुःलमोहात्मिक्ाः । तथाहि--मेत्रदारेषु नमंदायां मैत्रस्य सुखं तत्‌ कस्य हेतोस्तं प्रति सत्त्वसमुद्धु- 
भामती~ग्याख्या 

देते है । जसे स्वच्छ जल शुक्ल कदेलाता है, वक्ते सत्त्वगुण भी स्वच्छ होने से शुक क्‌ 
लाता है । इस प्रकार प्रकाश के भवराधक मेधादि को कृष्ण कहते है, तमागुण भ सत्त्वादि 
का अवरोधक है, अतः कृष्ण कहा गया है । रजोगरुणादि मे लाहितत्वाद उपचार कवल 
साख्याचार्थो को ही नही करना पडता, अप तु बेरान्तियों को भी अपनी अन्धा माधा में 
लोहितत्वादि का उपचार मानना पड़ता है, क्योकि माया मे भी स्वरूपतः राहितत्वादि का 
योग सम्भव नही, अपि तु उसके कार्यभूत तेज, जल भौर पृथिवी में बतमान लोदितत्वादि 
मायारूप कारण मे उपचरित होते ह । अथवा तेज आदि खूप कायं ( जन्य ) पदार्थो में 
लोदहितत्वादि को देखकर उनके जनकौभरूत भरधानतत्तव में वस्तुतः लोहितत्वादि के सत्त्व की 
कल्पना ( अनुमिति) ही जातो है; क्योकि उपादान कारण ओर काये का वेदान्त-मत में 
सारूप्य माना जाता है । यह्‌ सब कुछ हम सांद्पवादी भो कर सक्ते है । उक्त ध्रुतिमें 
वेदान्त-सिद्धान्त कौ प्रत्यभिज्ञा नहीं होती, क्योकि वेदान्ती "आत्मा एकं ही मानते है, किन्तु 
उक्त श्रुति में बद्ध भौर मक्त आत्मां का भेद ( अत्मननात्व ) प्रतिपादित है-' "मजो ह्यक्रा 
जुषमाणोऽनुशेते जहात्येनां मुक्तभोगामजोऽन्यः” ( ष्वेता० ४।५ ) । अतः उक्त श्रुति मे सास्य- 
दशन का हो प्रत्यभिज्ञान होता है, वेदान्त-सम्मत अब्याकृतवाद का नहं । फलतः स्वतन्त्र 
( किसी चेतन तत्व से अधिष्ठित न होकर ) भ्रधान ( प्रकृति ) हौ जगत्‌ काकारण है, ब्रह्य 
तहीं भर "ईक्षतेर्नाशग्दम्‌'” ( ज्र° सू० १।६।५) इस सूत्र के द्वारा जो प्रकृति को अशब्द 
( प्रमाण-राहित ) कह कर सांख्य-मत का खण्डन किया गया, वहु अनुचित दहै, कथाकि उक्त 
श्रुतिरूप शब्द प्रभाण कै द्वारा साख्य-मत प्रमाणित है । 

““तेषां साम्थावस्थाऽवयवधर्मर्लोहितशुक्लक्कष्णेति व्यपदिश्यते"-- इस भाष्य का अथं 
यह है कि यद्यपि उक्त श्रुति मे प्रधानादि शब्दों केद्वारा प्रकृति का प्रतिपादन नहीं किया 
गया, तथापि रजोगुण, सत्त्वगुण मौर तमोगुण की साम्यावस्था का नाम प्रकृति है, वहं 
एक है उक्षके रजोगुणादि अवयव हँ । उनके जा लोहितत्वादि धमं है, उनको प्रवृत्ति-निमित्त 
मानकर प्रकृति का लाहितशुक्लढृष्णा' शब्द के द्वारा अभिधान किथ। गया है। “सा च बह्वीः 
नैगुण्यान्विता जनयति” । उस अजा (प्कृात) का प्रत्येक प्रजा (काय) सुख, द.ख भौर मोह-- 
दन तीन गुणों से समन्वित होती है । इस तथ्य का स्पषटाकरण इस दृष्टान्त के द्वाराहोजाताहै 
कि भेत" नाम के पुरुष कौ रूपयौवन-सम्पन्न ननमंदा' नाम कौ पत्नी है, उसको देखकर उसका 
पति सुख-विभोर हा जाता दै, वंभोकि जपने पति के किए वहु सुखरूप ( सत्त्वात्मक ) दै । 
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एकः पुरुषो जुषमाणः पोयमाणः सेवमानो वा.ऽचु्ेते। तामेवाविद्यया.ऽ.ऽत्मत्वेनो पगम्य 
खश दुःखी मूढो ऽहमिस्यविवेकिंतया संसरति । अन्यः पुनरजः पुरुष उत्पन्नविवेकश्चानो 
विरक्तो जहात्येनां प्ररत भुक्तभोगां कतमोगापवगों परित्यजत, मुच्यत इत्यथः । 
तस्माच्छुतिमूरेव प्रधानादिकटपना कापिलानामिति । पवं प्राप्त ब्रमः- नानेन मन्त्रेण 
तिमत सांख्यवादस्य शक्यमाश्रयितुम्‌ । न श्ययं मन्त्रः स्वातन््येण कंचिदपि वाद्‌ 
भामती 

वात्‌ । तथा च तत्सपत्नोनां दुःखं तत्कस्य हेतोस्ताः प्रति रजःसमु-धूवात्‌ । तथा चेत्रस्व तामविन्दतो 
भोहो विषादः स॒ कस्य हितोस्तं भ्रति तमःसमुद्धवात्‌ । नर्मदया च सर्वे भावा व्याख्याता, । तदं 
वरगुण्यान्वितत्वं प्रजानाम्‌ । अनुक्ञेत इति भ्याचष्टे ® तामेवाविष्यया इति ® । विषया हि शब्दादयः 
प्रतिविक्षारास्त्रगुण्येन सुखदुःखमोहार्मान इन्द्रियमनोऽहङ्कारभ्र णालिकया जुद्धि सस्वमपसं क्रामन्ति । तेन 
तद्बुद्धि सत्वं ्रघानविकारः सुखदुःख भोहत्मकं शब्दादिषूपेण परिणमते । चितिश्च क्तिस्स्वपरिणामिन्यप्रति- 
संक्रमापि बुद्धिसस्वादात्मनो बिवेकमवुध्यमाना बुद्धवृत्येव विपय्यसिनाविद्यया वुद्धिश्थान्‌ सुखादीन्‌ 
आ्सन्यभिमन्यमाना सुखादिमतीव बभूव । तदिदमुक्तं सुखो दुःखी मृढोऽह्‌ मित्यविवेकितया संसरत्येकः । 
सस्वपुरषान्यतास्यातिसमुन्भूलितनिखिलवासनाविद्यानुबन्धस्त्वन्यो जहाध्येनां प्रकृति तदिदमूक्तम्‌ ® अन्यः 
पुनः इति ® । भुक्तभोगामिति व्याचष्टे ®ङृतनोगापवर्गाम्‌ ® । शभ्दाद्युपलन्धिर्भोगिः । गुणपुरषान्यताब्या- 
तिरपवर्णः । अपवुज्यते हि तया पुरुष इति । 

एवं प्राकषेऽभिधोयते न तावदजो ह्येको जुषमाणोऽनुशेते जहात्येनां भुक्तभोगामजोऽन्य इत्येतदाम. 

भामती~ग्याख्या 

उसी को देखकर उसकी सपलिनर्या दुःली होती दै, क्योकि उनके प्रति वह्‌ रजोगुणात्मक दै । 
चेत्रादि पड़ोसी व्यक्तियों को जिन्हें वह स्वरी प्राप्त नहीं होती, दूर से देख-देल कर मोह होता 
है, वथो उनके प्रति वह्‌ तमोरूप होती है । इसी प्रकार प्रत्येक प्राक्त पदार्थ 
त्रिगुणात्मक है । 

शरुतिगत "अनुशेते" शब्द की व्याख्या को जा रही है--तामेवाविद्ययाऽऽत्मत्वेनोपगम्य 
सुखी दुःखी मूटोऽहमित्यविवेकितया संसरति" 1 अर्थात्‌ प्रहृति के विकारभूत शब्दादि विषय 
त्ैगुण्यसमन्वित होने के कारण सुख-दुःख-मोहात्मक होति हँ । वे इन्द्रिय, मन भौर अहंकार के 
माघ्यम से बुद्धिगत सत्त्व मे संक्रान्त हो जाते है, अतः बुद्धिगत सत्त्व सुख-दुःख-मोह-समन्वित 
होने ॐ कारण शब्दादिरूपेण परिणत होता दहै । इसके विपरीत चैतन्य पुरुष सुखादि से 
असंक्रान्त होने के कारण अपरिणामी होता है फिर भी बुद्धिगत सत्त्व से विवेक-ज्ञान न होनिके 
कारण चिदात्मा बुद्धि-सत्तव को अपना स्वरूपं ओर उसके सुखादि को भपना ही धमं माचकर 
अपने को सुखादिमान्‌ मान लेता है! जो पुरुष सत्त्व भौर पुरुष की विवेक-ख्याति कै द्वारा 
निखिर वासनाओं से युक्त अविद्या के सम्बन्ध का विच्छद कर डालता दै, वह्‌ पुरष इस 
प्रकृति का परित्याग करदेता है, भाष्यकार यही कहु रहे ह- “अन्यः पुनरजः पुरुष । 
श्रुतिगत “भुक्तभोगाम्‌” --इस विशेषण कौ व्याख्या है-“कृतभोगापवर्गाम्‌” । शब्दादि विषयों 
की उपलन्धि का नाम भोग एवं सत्त्व ओर पुरुष की भन्यता ( भेद ) की ख्याति का नाम 
छपवगं ह [ यहां मोक्षाथंक 'अपवगं' पद मोक्ञ के साधनोभ्रूत सत्त्वपुरषान्यताख्याति के लिए 
भयुक्त हभ है | क्योकि इस अन्यताख्थाति कै द्वारा ही पुरुष अपवृक्त ( मुक्त ) होता है । 

सिद्धान्त -पर्हली बात तो यह दै कि “अजो ह्येको जुषमाणोऽनुशेते, जहात्येनां 
भुक्तभोगामजोऽन्यः'"-- यह वाक्य आत्मनानात्व का प्रतिपादक नहीं, अपितु लोक-सिद्ध 
आत्मनानात्व का अनुवाद करके बन्धे ओौर मोक्ष का प्रतिपादन करता है । वहू अनूद्यमाव 
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समथेयित्ुत्सहते, सवेत्रापि यया कयाचित्कर्पनया $ जास्वादि सं पादनो पपत्तेः सांख्य. 
वाद्‌ पवेहाभिप्रेत इति विशेषावधारणकारणामावात्‌ । चमसवत्‌ । यथा हि 'अवो- 
म्बिरुश्चमस ऊरभ्वबुध्नः, ( बर० २।२।३ ) इत्यस्मिन्मन्त् स्वातन्त्येणायं नामासौ 
चमसो ऽभिप्रेत इति न शक्यते निरूपयितुम्‌ । सवे्रापि यथाकथंचिदर्वाग्विलत्वादि- 
करपनोपपत्तः । ` पवमिहाण्यविशेषः “अजामेकाम्‌' इत्यस्य मन्नस्य । नास्मिन्मन्त्र 
प्रधानमेवाजा.ऽभिप्रतेति शक्यते नियन्तुम्‌ ।॥ ८ ॥ | 

तन्न तु “इदं तच्छिर पष ह्यवोग्िलश्चमस ऊध्व बुध्नः' इति वाकयशेषाश्चमस- 
विशेषप्रति पत्तिभंवति । इह पुनः केयमजा प्रतिपत्तव्येति ? अचर ब्रमः -- 

ज्योतिरुपक्रमा तु तथ। ह्यधीयत एके ॥ ९ ॥ 

परमेश्वरादुस्पन्ना ज्योतिःप्रसुखा तेजोबन्नलक्षणा चतुविधस्य भूतग्रामस्य 
्रृतिभूतेयमजा प्रतिपत्तव्या । तशब्दो ऽवधारणाथः । भूतत्रयलक्षणेवेयमजा विक्ञेया, 
न शुणत्रयलक्षणा । कस्मात्‌ १ तथा दके शालिनस्तेजोबन्नानां परमेश्वरादुत्पत्तिमा- 
म्नाय तेषामेव रोदितादिरूपतामामनन्ति--यदभ्ने रोदितं रूपं तेजसस्वद्र पं यच्छुक्लं 


भामती 
भेदभ्रतिप।दनपरमपि तु सिद्धमारमभेदमनूद्य बन्धमोक्षौ प्रतिपादयतीति । स चानूदितो भेदः - 


“एको देवः सवं भूतेषु गूढः सवंव्यापो सवंभूतान्तरात्मा' 
इत्यादिधुतिभिरास्मेकत्वप्रतिपादनपराभिविरोधात्काल्पनिकोऽबतिषठत । तथा च न सां्य्रक्रियाया। 
्रस्यभिज्ञानमिल्यजावाक्यं चमसवाकववतारिप्ठवबमानं न स्वतन्तरप्रधाननिश्चयाय पर्याप, तविदमुकछ 
सूत्रकृता -".चमसवदविज्ञेषादिति'' ॥ ८ ॥ 

उत्तरपूत्रमवतारयितु शङ्खते ®तत्र त्विदं तच्छिर इति% । सूत्रमवतारयति ` ® भत्र नूम: @ । 
सर्वशाखा प्रस्ययनेक ब्रह्मेति स्थितौ श्षालान्त रोक्तरोहितादिगुणयोगिनी तेजोबन्नकषगा जरायुजाण्डजस्वेद- 
जोद्धिञजचतुदिषभूतप्रामप्रकृतिभूतेयमजा प्रतिपत्तभ्या । रोहितशरुक्लकृष्णामिति रोहिताविरूपतया तस्या 


भामती-ग्याह्या | 

अ।तमनानात्व “एको देवः सवभूतेषु गूढः" ( श्वेता. ६।११ ) इत्यादि आत्मंकत्व प्रतिपादक 
शरुति-वाक्रयों से बाधित होकर काल्पनिक मात्र रहं जाता दै । फलतः उक्त श्रुति मे सांख्य- 
प्रक्रिया का प्रत्यभिज्ञान सम्भव नहीं, अतः अजा-घटित वाक्य चमस-वटित वाक्य के समान 
अनिश्चिताथंक होने के कारण स्वतन्त्र प्रकृतिवाद का निर्णायक नहीं हो सकता, सूत्रकार यही 
कर रहे है--'“चमसवद विशेषात्‌" ॥ ८ ॥ 

उत्तरभावी सूत्र का अवतरण प्रस्तुत करने के लिए सन्देह किया जाता है “तत्र 
त्विदं तच्छिर एव ह्यर्वाग्बिल्चमस उष्वंवुध्नः'' । अर्थात्‌ दष्टान्त-स्थल पर वाक्य-शेष के द्वारा 
शिरःकपालरूप चमस-विशेष का निश्चय किया जाता दै. किन्तु उक्तं श्रुति में (अजा' पद 
वेदान्त-सम्मत विशेष अथं का समपंक क्योकर होगा ? उक्त सन्देह के समाधान मे उत्तरभावी 
सत्र को अवतरित किया जाता है--“अत्र बूमः" । दार्शन्त-स्थल पर निर्णायक “यदग्ने 
रोहितं रूपम्‌" (छ. ६।४।१) यह्‌ वाक्यशेष यद्यपि अन्य शाखा का है, तथापि शाखान्तराधि- 
करण मे कहा गया है - “एकं वा संयोगरूपचोदनाख्याविशेषात्‌"* ( जे. सू. २।४।२।९ ) भर्थात्‌ 
विभिन्न शाखाओं के समान-प्रकरण-पठित वाक्यों को एकवाक्यता मे किसी प्रकार का 
व्यवधान नहीं माना जाता । प्रहृत में सभी शाखाओं का मुख्य. प्रतिपाद्य ब्रह्य वस्तु दै। 
उसी की एक ॒लोहतादि गुण"योगिनी, तेजोजलान्नस्वरूप, जरायुज, अण्डज, स्वेदज ओर 
उद्धिज्ज नाम के चतुविधे प्राणियों की जननी ज्योति ( माया शक्ति ) यहां अभिहित दै 








रि 





४७८ बरह्मसूत्रशाङ्करमाभ्यम्‌ [अ.१पा.४य्‌. १९ 


तदपां यत्कृष्णं तदन्नस्य ` इति, तान्येवेह तेजोबन्नञानि प्रत्यभिन्चायन्ते रोहितादि शब्द- 
सामान्यात्‌ । रोहितादीनां च शब्दानां रूपविशेषेषु मुख्यत्वाद्धाक्तत्वाच्च गुणविषय- 
त्वस्य । असंदिभ्येन च संदिग्धस्य निगमनं न्याय्यं मन्यन्ते। तथेहापि ब्रह्मवादिनो 
वदन्ति । {किकारणं ब्रह्मः ( वे° १।१ ) इत्युपक्रम्य ^ते ध्यानयोगानुगता अपर्यन्देवा- 
त्म्शक्त स्वगुणेनिगरढाम्‌ ( भवे० १।३ ) इति पारमेश्वर्याः शक्तेः समस्तज्गद्धिधायिन्या 
वाक्योपक्रमेऽवगमात्‌ । वाक्यशेषेऽपि (मायां तु प्रकृति विधयान्मायिनं तु महेऽवरम्‌' 


इति यो योनि योनिमधितिष्ठत्येकः' ( १३० ४।१०,१९१ ) इति च तस्या पवावगमान्न 


भामती 
एव प्रत्यभिज्ञानान्न तु सांख्येपरिकहिपिता प्रकृतिः, तस्या अभ्रामाणिकतया धतहान्यश्चुतकदपनाप्रषङ्का- 
बरज्जनादिना च रोहिलाद्यपवारस्य सति मुर्थाथं सम्भवेऽयोगात्‌ तदिदमुक्तं ® रोहितादीनां शब्दानाम्‌ 
इति 8 । भजापदस्य च समुदायप्रसिद्धिपरित्यागेन न जायत इरथवयवप्रतिद्धथाभयणे वोषप्रसङ्गात्‌ । 
भन तु रूपककल्पनया समृदायश्रसिद्धरेवानपेक्ञायाः स्वीकारात्‌ । अपि चायमपि श्रुतिशूलापोऽस्मवृदश्षंना- 
नुगुणो न सांख्पस्मृ्यनुगुण इत्याह 8 तथेहापि इति ® । ® किकारणं ब्रह्ोत्युपक्रम्य इति ® । ब्रह्म- 
स्वरूपं तावजजगत्कारणं न भवति विञुदधत्वात्तस्य यथाहुः - 
पुरुषस्य च शुद्धस्य नाशुदधा विकृतिभवेत्‌ 
इत्याशयवतोयं श्रुतिः : पृच्छति ®किकारणं ® यस्य ब्रह्मणो जगदुस्पत्तिस्तत्‌ किंकारणं ब्रहमर्यथंः । ते 


ब्रह्मविदो ध्यानयोगेनात्मानं गताः प्राक्ठा अपदयन्निति योजना । ® यो योनि योनिम्‌ इति ® । अविद्या 


मामती-ग्यार्या 

लोहितशुक्लक्ृष्णाम्‌”” ( वेता. ४।५) । यदि इस ज्योति को अशब्द या प्रामाणिक भमाना 
जता है, “तब यदग्ने रोहितं रूपम्‌” ( छां. ६।४।१) इत्यादि वाक्यों मे श्रुत तततव का बाघ 
भोर अश्रुत ( प्रधान ) तत्तव की कल्पना करनी पड़ेगी । अग्नचादि मे जब मुरुपतः लोहितत्वादि 
का समन्वय हो जाता है, तब रञ्जनात्मक् रजो णादि कौ कल्पना संगत नहीं कही जा सकती, 
यहो सब कृ ध्यान में रख कर भाष्यकार कह रहे है--"“रोहितादीनां शब्दानां रूपविशेषेषु 
मुख्यत्वात्‌ । -अजा' शब्द समुदाय ( रूहि ) शक्तिके द्वारा इसी मायारूपं ज्योति का 
अभिधायक है, अतः रूडि शक्ति का परित्याग करके अवयव-शक्ति के द्वारा अर्थान्तरं का 
प्रतिपादक नहीं हो सकता । माया रूप रूढ अथं का परित्याग करके "न जायते इत्यजा'- 
एेसा अवयवाथं का आश्चयण करने पर “रूढिर्योगमपहरति""--दइस सहज-सिद्ध नियम का 
उल्लंघन होगा । प्रसिद्ध माया को भजा (छागी) के रूपमे प्रस्तुत जो रूपकालङ्कार 
भभिनीत किया गया है, उसका सामञ्जस्य करने के लिए "अजा" शब्द के रूढ अर्थ का ग्रहण 
करना आवश्यक है, क्योकि रूढ अर्थ अवथवादि की शक्ति से निरपेक्ष होकर शीध्र उपस्थित 
हो जाता है। । 

दूसरी बात यह भी है कि प्रकरण के अनुरोध पर उक्त सभी श्रुतियों का समन्वय 
हमारे वेदान्त-दशन के अनुरूप ही होता दै, यह कहा जा रहा है-“तथेहापि ब्रह्मवादिनो 
वदन्ति"' । निश्चितार्भक वाक्य की सहायता से सन्दिग्धार्थक वाक्य का नयन किया जाता है । 
प्रकृत में सन्देह किया गया-““किकारणं ब्रह्य ?" अर्थात्‌ जगत्‌ का कारण जो ब्रह्म कहा जाता 
है, वह किकारणकं ( कि सहायकं ) अर्थात्‌ वह ब्रह्य शुद्ध है, अशुद्ध कायं का स्वता कारण 
नहीं होता, अतः किस तत्तव की सहायता से अशुद्ध जगत्‌ का कारण बनता है? इस प्रष्न 
के उत्तर मे कहा गया है--^ते ध्यानयोगानुगता अपश्यन्‌ देवात्मशक्तिं स्वगुणेनिगृढाम्‌” 
( श्वेता. १।३ ) । भर्थात्‌ ब्रह्मवेत्ताओं ने अपने ध्यानरूप योग के द्वारा उस दैवी शक्ति (माया) 














अजाशब्दस्य मायापरत्वम्‌ ] दिन्दीसदहितभमामतीसंवलितम्‌ ४७९ 


स्वतन्त्रा काचित्परङूतिः प्रधानं नामाजामन्त्रेणास्नायत इति शक्यते वक्तुम्‌ । भ्रकर- 
गात सेव दैवी शक्तिरभ्याङृतनामरूपा नामरूपयोः भ्रागवस्थानेनापि मन्तरेणा्नायत 
इत्युच्यते । तस्याश्च स्वविकारविषयेण बेरूष्येण जैरुप्यमुक्तम्‌ ॥ ९ ॥ ¦ 

कथं पुनस्ते.ऽजोवश्नात्मना बेरूभ्येण चिरूपाऽजञा प्रतिपत्तु शक्यते १ यावता न 
तावन्तेजो.ऽबन्नेष्वजाङृतिरस्ति । न च तेजोबन्नानां जातिश्नवणादजातिनिमित्तो ऽप्य 
जाशब्दः संभवतीति । अत उत्तरं पठति - 

कठ २नोषदेक्षाच्च मध्गादिषदविरोधः॥ १०॥ 

नायमजाछृतिनिमित्तो ऽजाशब्द्‌ः । नापि यौगिकः । कि तर्हि ए कटपनोपदेशो$- 
यम्‌ । अज्ञारूपकक्लसिस्तेजोबन्नलक्षणायाश्चराचरयोनेखपविश्यते । यथा दहि लोके 
यदच्छया काचिदजा रोदितशक्लरूष्णवंणौ स्याद्रहबकंरा सरूपवकरणा च, तां च 
कञ्चिरजो जुषमाणो ऽनुशयीत, कश्चिच्चेनां सुक्तमोगां जह्यात्‌, पवमियमपि तेजोबन्ञ- 
लक्षणा भूतप्ररुतिखिवर्णा बहु सरूपं नराचरलक्षणं विकारजातं ज नयति, अविदुषा 
च शषेत्रह्ेनोपथु्यते, विदुषा च परित्यज ¶ इति । न चेदमाशद्धितन्यम्‌ -पकः केषञोऽ- 

भामती 

शक्तिर्योनिः सा च प्रतिजीवं नानेध्युक्तमतो वीप्सो पपन्ना । लेषभतिरोहिता्थम्‌ ॥ ९ ॥ ॑ 

ुत्रान्तरमवतारयितुं शङ्कते % कथं पुनः इति ® । भजाकृ तिर्जातिस्तेजोवन्नेषु नास्ति। नच 
तेजोबन्नानां जग्मथकवणादजन्मनिमित्तोऽप्यजाजञब्दः सम्भवतीत्याह ® न च तेजोऽबन्नानाम्‌ इति ® । 

सत्रमवतारयति ® बत उत्तरं पठति ® । ननु कि छागा लोहित्ुक्लङृष्णेवान्यादुशीनामपि 
छागानामुषलम्भादित्यत आह ® यदृच्छया इति ® । बहुबकंरा बहुशावा । लेषं निगदभ्याख्यातम्‌ ।१०॥ 

भामती~ग्यान्या 

का दशंन किया, जिसका सहयोग पा कर ब्रह्य इस त्रिगुणात्मक प्रपञ्च का कारण बन जाता 
है । “योनि योनिमधितिष्ठत्येकः' ( श्वेता° ४।११ ) इस श्रुति में योनि-योनिम्‌-एेसा 
वीप्साका प्रयोग इस किए किथाहै किजो अविद्या शक्ति जगत्‌ कौ योनि कही जाती है, 
वह जीब के मेद से भिन्न होती है, एक नहीं । शेष भाष्य सुबोध है ॥ ९ ॥ 

दसवें सूत्र को अवतरित करने के लिए शङ्काकी जाती है-“.कथं पुनः" । शङ्कावादी 
का आशय यह्‌ है कि यहाँ अजा" शब्द क! प्रवृत्ति-निमित्त *अजात्व' जाति है ? अथवा 
अवयवाथं ? तेज, जक ओर पृथिवी मे अजात्व' आकृति ( जाति ) नहीं रहती, भतः "अजा" 
श्द को 'ज।तिग्रवृत्ति-निमित्तक नहीं कहं सकते । जन्माभावरूप अवयवाथं भो 'अजा' शब्द 
का प्रवुत्ति-निमित्त नहीं हो सकता-- न च तेजोऽबश्नानां जातिश्रवणात्‌“ । अर्थात्‌ श्रुतियो 
के द्वारा तेज आदि की जाति (जन्म) का प्रतिपादन किया है, अतः न जायते'-एेसा 
अवयवाथं भी वहाँ सम्भव नहीं । 

उक्त शङ्काका निराकरण सूत्र केद्वारा किया जाता है--““अत उत्तरं पठति- 
कल्पनोपदेशाच्च मध्वादिवदविरौधः'" । अर्थात्‌ यहाँ अजा" शब्द न तो जातिप्रवृत्तिनिमित्तक 
है ओर न यौगिक, अपितु रूपक-कत्पना के द्वारा प्रयुक्त हना है। यद्यपि लोकमें सभी 
अज ( बकरियां ) लोहितशुक्लक्ृष्णात्मक नहीं होती, तथापि यहच्छासे जो बकरी वसी 
चित्रा होती है, उसी का प्रकृत में रूपक प्रस्तुत किया गया है। बहुबकंरा का भअर्थदहैकि 
बहुत बच्चोवाली बकरी ॥ १० ॥) 


न्नित 
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जशेतेऽन्यो जहातीत्यतः क्तेक्ञभेद्‌ः पारमाथिकः परेषामिष्ठः पाण्नोतोति । न हीयं 
कषे्र्भेदप्रतिपिपादयिषा, किन्तु बन्धमोक्षव्यवस्थाप्रतिपिपादयिषा त्वेषा । प्रसिद्धं तु 
मेवमनू्च बन्धमोक्षभ्यवस्था प्रतिपाद्यते भेदस्तूपाधिनिमित्तो मिश्याश्चानकल्पितो 
न पारमार्थिकः, "पको देवः सर्वभूतेषु गूढः सर्वव्यापी सवभूतान्तरास्माः इत्यादिः 
तिभ्यः । मध्वादिवत्‌ , यथा आदित्यस्यामधुनो मधुत्वम्‌ ( छा० ३।१), वाचश्चा- 
घेनोर्धेबुत्वम्‌ । बू० ५।८), यलोकादीनां चानग्नीनामग्नित्वम्‌ ( ब <।२।९ ) इत्येवं. 
जातीयकं करप्यते, पवमिदमनजाया अजास्वं कटप्यत इत्यर्थः । तस्मादविरोधस्तेजो - 
बन्नेष्वजा शब्दप्रयोगस्य ।। १० । 





( ३ संख्योपसंग्रहाधिकरणम्‌ । घ॒° ११-१३ ) 

न संख्योपसंग्रहादपि नाना मावादतिरेकाच ॥ ११ ॥ 
एवं परिहेते ऽप्यजामन्तरे पुरन्यस्मान्मन्तरातसां ख्यः प्रत्यवतिष्ठतं । "यस्मिन्पञ्च 
पञ्चजना आकाशश्च प्रतिष्ठितः । तमेव मन्य आत्मानं विद्धान्ह्माख्तोऽखतम्‌' ' च. 
४।४।१७ ) इति । अस्मिन्मन्त्रे पञ्च पञ्चजना इति पञ्च सखंर्याविषयाऽपरा पञ्चसंख्या 
भयते, पञ्चशब्ददयदशेनात््‌। त दते पञ्चपञ्चकाः पर्चविशतिः संपयन्ते । तथा पञ्च 

भामती 

भवान्तरपङ्गतिमाह ® एवं परिहुतेऽपि इति ® । पञ्चजना इति हि समासार्थः पञ्चसंख्यया 
सम्बध्यते । न च विकसंष्ये संज्ञायामिति समासविधानान्मनुजेषु निरूढोऽपं पञ्चजनश्ञञ्द इति वाच्यम्‌, 
तथा सति पन्च मनुजा इति स्यात्‌ । एवं चाटमनि पञ्चमनुजानामाकाशास्य च प्रतिष्ठानमिति निस्ता- 
स्वर्थम्‌, सरव॑स्येव प्रतिष्ठानात्‌ । तस्माद्रढेरसम्भवात्तस्यागेनान्न योग आस्थेयः । जनशन्दश्च कथच्चित्तत्वेषु 
ष्याख्येय। । तत्रापि कि पञ्च प्राणादयो बाक्यज्ञेषगता विव च्यन्ते उत तदतिरिक्ता अन्य एव वा केचित्‌ ? 











भामती-ग्याख्या 

धवान्तर संगति -*अजा-मन्त्र' में सांष्य-मतोद्धावन निराकृत हौ जने पर भी 
अस्य मत्र के माध्यम से सांख्य-सिद्धान्त का उद्भावन कियाजातादहै। 

विषय -“यस्मिनु पच्च पञ्चजना भाकाशश्च प्रतिष्ठितः'' ( बृह्‌. उ. ४।४।१७ ) यह्‌ वात्य 
विचारणीय ह्‌ । 

संशाय--उक्त श्रति सांख्याभिमत पञ्चविशति तत्तव की प्रतिपादिका है ? अथवा 
प्राणादि पच षदार्थोकी ? 

पूर्व पश्च -'प-च पञ्चजनाः" यहाँ पर 'जन' शब्द "मनुष्' मे रूढ न होकर “जायते इति 
जन इस प्रकार कायं मात्र का वाचक है, अतः जनः शब्द का स्वाथं मे तासयं न होने के 
कारण "पञ्च पञ्चकाः -इस अर्थ में तात्पयं पयंवसित होता है, जिसका अर्थ है पाँच पंचक 
या पचीस तच्व । 

यद्यपि “दिक्संख्ये संज्ञायाम्‌” (पा० सु° २।१।५०) इस सूत्र के हारा संख्यावाचक शब्द 
के साथ संज्ञा ( शूढ ) शब्दो का ही समास होता है, भतः 'सप्षंयः' के समान पंचजनः' शब्द 
भी पंचभूत-जनित मनुष्य की संज्ञाही है, केवर संख्या का वाचक नहीं । तथापि वैसा मानने 
पर “पव पंचजनाः' इस वाक्य का अर्थ॒होता है--'पंच मनुष्या) । तब पूरे वाक्य का अर्थ 
करना होगा -“आत्मा मेँ पाँच मनुष्य ओर एक भाकाश-ये छः पदार्थ ही प्रतिष्ठित द । 
एसे अर्भ श्रुति का कभी तात्पयं नहीं हो सकता, क्योकि भात्मा मे तो समस्त विश्व 








पञ्चजनशब्दस्य प्राणादि परत्वम्‌ ] हिन्दोसदितभामतोसंवलितम्‌ ४८१ 
{विशतिसंख्यया यावन्तः संख्येया आकाङक्षधन्ते तावन्त्येव च तत्वानि सांख्येः 
मामत्ती 


तत्र पौर्वापयं पर्यालोचनया काण्वमाध्यन्दिनिवाक्ययोविरोधात्‌ । एकत्र हि जयोतिषा पञ्नस्वमन्नेनेतरन्न । न 
च धोडश्िग्रहणाप्रहणव द्विकर्पसम्भवः, अनुष्ठानं हि विकल्प्यते न वस्तु । चेस्तुतरबकथा चेयं नानृष्टानकया, 
विध्यभावात्‌ । तस्मात्कानि चिदेव तत्वानीह पञ्च प्रत्येकं पञ्चसंख्यायोगीनि पञ्वि शतितस्वानि भवन्ति । 
सांष्येश्च प्रकृत्यादीनि पञ्चविशति तत्वानि स्मथंन्ते इति तान्येवानेन मन्त्रेणोच्यन्त इति नाश्चब्दं प्रषा- 
नादि । न चाधारत्वेनात्मनो व्यवस्थानात्‌ स्वात्मनि चाधाराघेयमावस्य विरोधाद्‌ आकाश्ञस्य च व्यति- 
रेषनात्‌ त्रयोविकशतिजंना इति स्यान्न पञ्च पअजना इति वाच्यम्‌ , सत्यप्याका्षात्मनोध्यं तिरेचने 
मलप्रकृतिभागेः सत्वरजस्तमोभिः पञ्चविश्षतिसंस्योपपत्तेः । तथा च सत्याकाशात्मभ्यां सक्षाविक्ततिस्यायां 
पञ्चवि शति तत्वानोति स्वसिद्धा*तथ्याकोप इति चेत्‌ । न. मुलप्रकृतित्वमात्रेणेकीकृत्य सरवरजस्तमांसि 
पञ्चविहातितत्वोषपत्तेः । हिरूरभावेन तु तेषां सर्षावश्ष।ततवाविरोधस्तस्मान्नाज्ञाब्दी सांख्यस्मतिरिति 


भामती ~व्याख्या 

प्रतिष्ठित है, केवल छः पदार्थ ही नहीं । फक्तः 'पंचजन' शब्द को रूढ न होकर यौगिक दही 
मानना होगा । 'जन' शब्द को कथंचित्‌ तत्वार्थक माना जा सकता है । 

फिर भो यदि सन्देह्‌हो किक्या वाक्ध-शेषगत प्राणादि पांच पदाथं यहाँ विवक्षित 
हैं ? अथवा उनसे भिन्न कोई अन्य तत्तव ? प्राणादि पाच पदार्थो का ग्रहण करने पर काण्व 
शाखोय उपनिषत्‌ ओर माध्यन्दिन शाखीय उपनिषत्‌ के वाक्यों मे विरोध उपस्थित होता 
है, बयो कि एक उपनिषत्‌ मे ज्यीति को लेकर पाच संख्या की पूतिकी गईदै ओर दूसरी 
उपनिषत्‌ में अन्न ( पृथिवी ) को लेकर [ उत्तरभावी सूत्रोंमें इस का विश्लेषण आ रहा 
दै ] । “अतिरात्रे षोडशिनं ृह्धाति"” (मे. सं. ४।७।६) “नातिरात्रे षोडशिनं गृह्णाति" ( ) 
इसके समान दोनो विरोधी अर्थो का विकल्पात्मक समन्वय यहाँ नहीं किया जा सकता, 
क्योकि क्रिया या प्रयोग मे विकल्प होता है, वस्तु मे विकल्प नहीं हो सकता । प्रकृत मे वस्तु 
तत्त का प्रतिपादन किया जाता है, अनुष्ठान का नहीं, क्योकि अनुष्ठान का बोधक कोई विधि 
वाक्य यहाँ उपन्ध नहीं । परिशेषतः कोई एसे पांच तत्त्वो का अभिधान करना होगा, जिनमें 
प्रत्येक तत्व पन्चात्मक हो इस प्रकार सब मिलाकर पचीस तत्व सम्पन्न हो जतिदहै। 
साख्य-दशंन मँ प्रकृत्यादि पश्चविशति तत्तव प्रतिपादितं । वे हो उक्त श्रुति में अभिहित दहै, 
अतः प्रधान ( प्रकृति ) तत्व को अशब्द ( अप्रामाणिक ) नहीं कहा जा सकता । 

शङ्का -“१ मूल प्रकृति । ७ महदादि + १६ विकृति + १ पुरुषं या आत्मा' इनं 
सांख्याभिमत पचीस तत्वों का प्रतिपादन “यस्मिन्‌ पञ्च पञ्चजना आकाशश्च प्रतिष्ठित" 
( बहु° उ० ४।४।१७ ) इष भ्रुति के द्वारा सम्भव नही, क्योकि इस श्रुति मे आत्मा को पचीस 
तत्त्वो का आधार माना गया है, पचीस तत्व के अस्तगंत नहीं, क्योकि आधाराधेयभाव 
एक ( अर्भिन्न ) तत्तव मे सम्भव नहीं, अतः पचीस आधेय तत्त्वों मेंसे परुषया आत्माको 
निकाल देने पर चौबीस तत्तव शेष रहते हैँ एवं आकाश को भी पचीस से भिन्न गिनाया गया 
है, अतः आकाश को भी निकाल देने पर तेईस तत्तव ही शेष रह्‌ जाते है. अतः "पच्च पञ्चजनाः! 
का अथं तेईस करना होगा, जोकिनतो सम्भव दै ओर न सांख्य-पक्ष का उपस्थापक । 

समाघधान- आत्मा भोर आकाश को घटा देने पर भी मूल प्रकृति के स्थान प्र सत्त्व, 
रज ओर तम-- इन तीन गणो की गणना कर लेने पर पचीस तत्त्वो का राभहो जातादहै। 
भात्मा ओौर आक्राश को आधेय पचीस तत्त्वों से निकाल कर सभी तत्त्वों का आकलनं 


करने पर सब सत्ताईस तत्तव हो जते है, तब सांस्य-सिद्धान्त से विरोध उपस्थित क्यो नहीं 
येष 
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संख्यायन्ते - "मूलप्रङृतिरविरतिमेहदाथाः प्रङ्तिविङ्तयः सक्त । षोडशकश्च विकारो 
न भ्ररृतिनं विकतिः पुरुषः ( सांख्यका० ३) इति । तया शतिप्रसिद्धया पर्ओ्चाविशति 
संस्यया तेषां स्खतिभ्रसिद्धानां पञ्चविशतितशवानामुपसंग्रहारश्ाण्तं पुनः धतिभरवमेव 
प्रधानादीनाम्‌ । 

ततो ब्रमः, --न संख्योपसग्रहादपि प्रधानादीनां अतिमच्वं प्रत्याशा कत्तेन्या । 

भामती 

प्राते । मृलश्रकृतिः प्रानम्‌ । नासावन्यस्य विकृतिरपि तु प्रकृतिरेव तविदमक्तं ® मूका इति । 
महदह ङ्कारः पञ्चतन्मात्राणि प्रकृतिश्च विष्तिश्च । तथाहि--महततरवमहङ्कारस्य तस्वान्तरस्य प्रकृति. 
मलग्रकृतेस्तु विकृतिः । एवमहङ्कु।रतस्वं महतो विषति, प्रकृतिश्च तदेव तामसं सत्‌ पञ्चतन्मात्राणाम्‌ । 
तदेदं सार्विकं सत्‌ 9क तिरेकादजञेन्दियाणाम्‌ । पञ्चतन्मात्राणि चाहङ्कारस्थ विकृ तिराकाशादोनां पञ्चानां 
्रकृतिस्तदिदमुकष्तं महदा्ाः प्रकृतिविकृतयः सप्त । षोडशकश्च विकारः षोडशसंस्यावच्छिन्नो पणो 
विकार एव । पञ्चभूतान्यतन्मात्राण्येक।वज्ञेनद्रियाणोति षोडश्चको गणः । यद्यपि पृचिष्यादयो गोघडाबोनां 
प्रकुतिस्तथापि न ते पृथिष्यादिभ्यस्तरवान्तरमिति न प्रहृत्तिः । तस्वान्त रोपादानत्वं चेह प्रकृतित्वमभिमतं 
नोपादानमात्रस्वमित्यवि रोधः । पुरुषस्तु कूटस्थनितयोऽपरिणामो न कस्यचितकृतिर्नपि विकृतिरिति । 

एवं प्राहठेऽभिधोयते ~ ® न संस्योपसं प्रहादपि प्रधान।दीनां श्रुतिमस्वा शङ्का क्तव्या । कस्मा- 

 भामती-म्याञ्या 


होता ? इस प्रष्न का उत्तर यह्‌ है कि सत्त्वादि तीन गणो का मूरप्रकृतित्वेन एकरूप में संग्रह 
कर लेने पर पचोस तत्त्वों की उपपत्ति हो जातौ है, उसके पृथग्भावं की विवक्षा होने पर 
श्रुति-प्रतिपादित सत्ताईस संख्या की भी उपपत्ति हो जाती है । सांख्याचारयोँ ने भषने पचीस 
तत्तव इस प्रकार गिनाएर्है- 
भरलग्रकृतिरविङृतिमंहदाद्याः प्रकृति विकृतयः सप्त । 
षोडशकश्च विकारो न प्रकृतिनं विकृतिः पुरुषः । ( सां° का० ३) 

“भ्रुलप्रकृति" शब्द से 'प्रधान' तत्तव विवत्रित है, जो कि अन्य किसौँ तत्त्व का विकार 
नहीं, केवल प्रकृति हो है -यह “मूल! पद के द्वारा कहा गया है । महत्तत्व, अहंकार, शब्दादि 
पच तन्मात्राए --ये सात तत्तव क्रिसी को प्रकृति भी है भौर किसी के विकार भी अर्थात्‌ 
महत्तत्त्व अपने से पृथक्‌ तत्तवरूप अहंकार की प्रकृति ओर प्रधानसंज्ञक भूल प्रकृति का विकार 
है; अहंकार तत्त्व महत्त्व का विकार ओर ग्यारह इन्द्रियों के सहित पाच तस्मात्राभों की 
प्रकृति है, अन्तर केव इतना है कि तामस महकार पांच तन्मात्राओं एवं सात्त्विक अहंकार 
इन्द्रियों का जनक होता है; पाच तन्मात्राएं अहंकार के विकार एवं आकाश।दिर्पाच 
महाभूतो की प्रकृति ( जनक ) है, यह कहा गया - “महदाद्याः प्रकृतिविकृतयः सप्त । 
षोडशकश्च विकारः” । षोडश संख्पा से अवच्छिन्न समूह केवर विकार है, पच्च महाभूतो 
भौर एकादश इन्द्रियों के सभरूह को "षोडशकः" कहा गया है । यद्यपि पृथिव्यादि भ्रूतभी 
घट, पट ओर वृक्षादि शरीरो के जनक होने से उनकी प्रकृति भी दै, अतः उन्हं विङृतिमात्र 
नहीं कहा जा सकता । तथापि घटादि को पृथिव्यादिरूप ही माना जाता है, उनसे भिन्न 
अस्य तत्तव नहीं, फलतः पृथिव्यादि भृत अपने से भिन्न किसी तत्त्व की प्रकृति न होने के 
कारण विकृतिमात्र हैँ । यहा प्रकृतित्व का लक्षण तत्तवान्तरोपादानत्व ही विवक्षित दहै, 
उपादानत्वमात्र नहीं । पुरुष तत्तव कूटस्थ, नित्य, अपरिणमी होने के कारण न तो किसी तत्त्व 
की प्रकृति ( परिणामी उपादान कारण ) हो सकता है ओर न किसी की विकृति ( परिणाम )} 
यही कहा गया है-- “न प्रकृतिनं विकृतिः परुषः 









पञ्चजनशब्दस्य श्राणादिपरत्वम्‌ ] दिन्दीसदितमामतोसंवक्तिम्‌ ४८३ 


कसमात्‌ १ नानाभावात्‌ । नाना शतानि पं्च्रिद्यतिस्तस्वानि । नेषां पंचशः पंचशः 
साधारणो धर्मो ऽस्ति, येन पञ्चविशतेरन्तराले पराः पञ्च पञ्च संख्ध्रए निविशेरन्‌ । न 
ह्यकनिबन्धनमन्तरेण नानाभूतेषु द्विस्वादिकाः संख्या निविशन्ते । अथोच्येत पञ्विशंः 
तिसंस्यैवेयमवयवद्धारेण लक्ष्यते, यथा "पञ्च सप्त च वषाणि न ववषे शतक्षतुः° इति 
दादशवार्षिकीमनान्षटि कथयस्ति, तद्धदिति । तदपि नोपपद्यते, अयमेवास्मिन्पन्े दोषो 


भामती 
त्रानाभावात्‌ । नाना हयोतानि पर्ज्जाविशचतितस्वानि नैषां पञ्चशः पञ्चक्षः साधारणधर्मोऽस्ति ® । न खलु 
सरवरजस्तमोभहवहङ्काराणामेकः क्या वा गुणो वा द्रष्यं वा जातिर्वा घमः पञ्चतम्मात्रादिभ्यो ग्यावृत्तः 
सर्वादिषु चानुगतः कश्चिदस्ति : नापि पृयिश्यपतेजोदायुघ्र(णानां, नापि रसनचक्षुस्स्वक्‌धोत्र वाचां, नापि 
पाणिपादपायूषस्थमनका, येने $नाल्ाघारणेनोषगुहीत।ः पच्च पञ्चका भवितुमहंन्ति । पवंपक्षेकेशिनमुस्था- 
पयति ॐ अथोच्येत पञ्चविश्षतिसंख्येवेयम्‌ इति ® । पपि परस्यां संख्यायामवान्तरसंष्या द्वित्वादिका 
नास्ति, तथापि तशपुवं तस्याः सम्भवात्‌ पोर्वापर्लक्षगय ब्रत्यासस्या परसंख्योपलक्षणाथं पूवं संख्योषन्य. 
स्यत इति । इषयति ® अथमेवास्मिन्‌ पक्षे दोषः इति @ । न च पञ्चक्षन्बो जनरडदरेन समस्तोऽमत्तः 


मामती-व्याख्या 

सिद्धान्त-सांख्याचिमत पचो सख्या का पथाकथच्खित्‌ उपसंग्रह ( लाभ ) कर लेने 
पर भी प्रधानादि पदार्थो मे श्रुतिमतव ( शब्दत्व या श्रुति परसाण-सिद्धत्व ) सम्भव नहीं, 
वथोकि “ नानाभावात्‌" । सारांश यह ह किं "पञ्च पच्चजा.'' ईस शब्द के साथ सामञ्जस्य 
स्थापित करने के लिए सांख्पीय पवचीस तत्त्वो को इष भरकर पांच पच्चकों मे विभाजित 
करना होगा-(१) सत्त्व, रजः, तमः, महत्‌ अहंकार । (२) पृथिवी, जल, तेज, वायु, चाण । 
(३) रसन, चक्षु, त्वक्‌, श्रोत्र, वाक्‌ । (४) पाणि, पाद, पायु, उपस्थ, ५ । (५) शब्दादि- 
तस्मात्रा-पश्चक । विम्तु पच्चकों के रूप मे यह्‌ विभाजन तभा सम्भव होगा, जब कि प्रत्येक 
पंचक के घटकीभूत पाचों तत्त्वो मे रहनेवाला कोई एक साधारण धमे हा । वह्‌ यहां सम्भव 
नहीं, क्योकि पाचों तत्त्वो मे नाना ( अनेक ) धम रहते है, भतः प्रत्येक प चकता का अवच्छेद- 
कीभूत कोर्क्रिय्रा यागुण याद्रव्य या जाति अथवा कोई धमं ठेसा उपलब्ध नहीं होता, जो 
दूसरे पंचक के घटक तत्वों मे अवृत्ति ओर कवल स्वकरोय तत्त्वों मे वतं मान हो । फलतः ¶च- 
पंचकों की उपपत्ति नहीं हा सकत । 

पूवंपक्ष के किसौ एकदेश। की भार से विशेष पूर्वपक्ष प्रस्तुत किया जता है 
"अथोच्येत पंचविशति सस्यवेयंमव पवद्वारा लक्षयते" । यद्यपि यहां पचविशति संख्या का 
वाचक पद न हाने के कारण मुख्य वृत्ति से महासंख्या का लाभ न होने पर भी भवन्तर 
संख्या-वाचक पद की महा संख्या मे लक्षणा हो जाती है, जसे - “पंच सह च वर्षाणि नं 
ववषं शतक्रतुः” इस वार्य केद्वारा बारह वष करी अनावृष्टि का जहां भ्रतिप।दन किया जाता 
है, वहा पंच ओर सप्तङूप अवान्त< संख्थाओं के द्वारा दवादशरूप महा संख्या का लाभ क्या 
जातादहै। वेसेही “पंच पंचजनाः”- यह पर भो "ंच-पंच' शब्द को लक्षणा पंचविक्ति 
मे की जाती है । यद्यपि शतत्वादि महासंख्या के आधार में द्वित्वादि अवान्तर धंख्या नहीं 
रहती, भतः दोनों सहचरित न होने के कारण उनमें रक्ष्य-लक्षणभाव समभन नहीं । तथापि 
लक््य-लक्षणभाव के लिए नियत सहचार की ह अपेक्षा नहीं, हाँ, कोई सम्बन्ध अवश्य अपेक्षित 
है । महासंख्या की अवान्तर संख्या कारण होती है, अतः महासंख्या कौ उत्प त्त के पुवं 
उसी आधार मे अवान्तर संख्या अवश्य रहती है, फलतः अवान्तर सं खधा से जनित होने के 
कारण अवान्तर संख्या-वाचक शब्द क महासस्या मे लक्षणा सुकर है। 





| | | ४८७ अद्मसन्न णाङ्करमाल्यम्‌ [ अ १पा.४य्‌. १६१ 


| यद्लक्षणाश्चयणीया स्थात्‌ । परश्चात्र पंच शब्दो जनशब्देन समस्तः पञ्चजना इति, पारि- 
॥ | माविकेण स्वरेगेकपदत्वनिश्चयात्‌ । प्रयोगान्तरे च "पञ्चानां र्वा षञचज्ञनानाम्‌' (ते° 
|| १।६।२।२ ) इत्येकपयेकस्वरये कविभक्तिकत्वावगमात्‌। समस्तत्वाश्च न वीप्सा "पञ्च 
| 1 ॥॥ भामती 
 |॥ कक्ष्यो ववतुमित्याह @ परश्चात्र॒पञ्चशब्द इति ® । ननु भवतु समासस्तथापि किमित्यत आह्‌ 
|| ` ® समस्तस्वाच् इति & । अपि च वोप्तायां पञ्चकद्रवग्रहुणे दकषेव तरवानीति न सांख्यस्मृतिप्रस्यनिन्ञान 
| | ` भित्यसमासमभ्युवैव्याह ® न पञ्चकद्रय ग्रहणं पञ्च पञ्च इ।त ® । न चेका इद्जसंल्या पञ्चसंख्यान्तरेण शक्या 
|| वि्ेष्टुम्‌ । पञ्चशम्दस्य संस्योपसजंन दरभ्यवचनत्वेन संख्याया उपसजंनतया विज्ञेषणेनासंयोगादित्याह 


||| य य भामतो-~ग्याख्या # 
|| उक्त पूवंपक्ष में दोषाभिधान किया जाता है--'“जयमेवास्मिन्‌ पक्षे दोषः” । अर्थात्‌ 





|| मुख्य वृत्ति का परित्याग कर लक्षणा वृत्ति का आश्रयण भी एक दोष हौ है। वस्तुतः यहां 
द्वितीय “पंच शब्द स्वतन्त्र नहीं, अपितु "जन' शब्द के साथ समस्त है-पंचजनः", अतः पंच' 
||| ओर "पंचजनाः' शब्द समानार्थंक न होने के कारण उनके सहं प्रयोग को वीप्सा नहीं कह 
| सकते ‹ समस्तत्वाच्च न वीप्सा । [ भाष्यकार ने समास के समथंन में कहा है-““भाषिकेण 
स्वरेणेकपदत्वनिश्चयात्‌“ । भाषिक स्वर का स्पष्टीकरण श्रीशबरस्वामी ने प्रष्नोत्तर के द्वारा 
किया है- “कः पुनर्भाषिकः स्वरः ! उच्यते-- 
छन्दोगा बह्ुचाश्चेव तथा वाजसनेयिनः । 
| उच्चनीचस्वरं प्राहुः स वंभाषिक उच्यते ॥ ( शाबर. प. २२६२) + 
| | अध्ययन-कार भें प्रयुक्त म्तर-स्वर को प्रावचनिक स्वर एवं विनियोग-कालीन ब्राह्मण न्थ 
|| मे प्रयुक्त मन्त्र-स्वर को भाषिक स्वर कहते है । श्रीशबरस्वामी काभी यही कहना है कि 
॥|| साम, क्‌ ओर यजुर्वेद के विनियोगद्शी वंयाकरणों ने जो उदात्तादि स्वरों का विधान 
| | | किया है, वही भाषिक स्वर है । उक्त मन्त्र में प्रथम ¶पच' शब्द भदयुदात्त ओर द्वितीय पच 





शब्द सर्वानुदात्त है । 'जनाः' शब्द अन्तोदात्त इस लिए दै फि पंच, शब्द के साथ उसका 
समास हुआ है, अतः “समासस्य” ( पा, सु. ६।१।९९३ ) इस सूत्र के द्वारा नकारस्थ आकार 
| तरे उदात्त स्वर का विधान किया एवं “अनुदात्तं पदमेकवर्जम्‌" ( पा. सु. ६।१।१५ ) 
| | हस सूत्र ने 'पंचजनाः' इस समस्त पद के अन्तिम आकार को छोडकर शेष सभी स्वरों को 
| 





अनुदात्त कर दिया । इस प्रकार समास के विना न तो नकारस्थ भकार उदात्त होता भौर 
| न समस्यमान द्वितीय "पंच" शब्द सर्वानुदात्त । समास का घटकीभूत "पंच' शब्द जन" शन्द 
|| का विशेषण है, अतः अपने पवं-प्रयुक्त "पंच शब्द के साथ अन्वित नहीं हौ सकता, तब वीप्सा 
| क्तो उपपत्ति कयोकर होगी ? ] 
| यदि वीष्पा की उपपत्ति किसी प्रकार करभीली जाय, तबभी दो पंचकोंको मिला 
देने पर दश ही तत्व बनते ह, भतः पंचविंशति तत्ववादी सांख्य के सिद्धान्त की यहा 
प्रत्यभिज्ञा नहीं हो सकती - “न च पंचकदयग्रहणं पंच पंच" । एक पंच संख्या को अन्य 
पंच संख्या का विशेषण नहीं बना सकते, क्योकि संख्यादि गण द्रव्यादिरूप गुणी पदार्थो के 
विशेषण होते है, परस्पर उनका विशेष्य-विशेषणभाव सम्बन्ध नहीं होता, जसा कि महषि 
जैमिनि ने कहा है--“गुणानां पराथंत्वादसम्बन्धः समत्वात्‌ स्यात्‌" ( जे. सू. ३।१।२२ } । 
यद्यपि शुक्लादि शब्दों के समान पंचादि शब्द भी द्रव्यादि के उपस्थापक होते है, तथापि 
संख्योपसजंनक द्रव्य के ही वाचकं माने जाते है, अतः उपसजंनीभूत संख्या को धन्य संख्या 
का विशेष्य नहीं बनाया जा सकता, कथक संख्यादि गुण साक्षात्‌ द्रग्य के परिच्छैदकं होते 
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पंचः इति । न च पञ्चकद्धयग्रहणं पंच पंचेति। नच पचसंख्याया पकस्याः 
पंचसंख्यया पर्या विशेषणं पंच पंचका इति, उपसजनस्य विशेषणेनासंयोगात्‌ । 
नन्वापन्नपञ्चसंख्याका जना पएव पुनः पंचसंख्यया विशेष्यमाणः पंचविशतिः 
पत्येष्यन्ते । यथा पंच ` पंचपूल्य इति पंचबिशतिपूलाः प्रतीयन्ते, तद्वत्‌ । नेति ब्रमः, 
युक्तं यत्पञ्चपूलीशब्दस्य समाहाराभिप्रायत्वात्कतीति सत्यां भेदाकाङ्क्षायां पञ्च 
पंचपूल्य इति विशेषणम्‌ , इह तु पंच जना इत्यादित पव भेदोपादानात्कतोत्यसत्यां 


मामिती 
® एकस्याः पञ्चसंख्याया: इति ® । तदेवं पूर्व पक्षेकदेश्िनि दूषिते परमपुवं पक्षिणमुर्थापयति ® नन्वा. 
पन्नपञ्चसंर्पाका जना एव इति @ । अत्र तावद्रूढो सत्यां न योगः सम्भवतीति वच्यते, तथापि योगिकं 
पञ्चजनशव्दमभ्युपेत्य इषयति ® युक्तं यत्‌ पञ्चपुलोश्चभ्वस्य इति % । प१च्रपुलीत्यत्र यश्चपि पृथक्त्वेका्थ- 
समवायिनो पञ्चसद्धावच्छेदिकारिति तथापीयरं समृदायिनोऽवच्छिनत्ति, न समुदायं समासपदगम्यमतस्त- 
स्मिन्‌ कति ते समुदाया इत्येक्षायां पदान्तराभिहिता पञ्चसंर्वा सम्बध्यते पञ्चेति । पञ्चजना इत्यत्र तु 
पञ्चसंख्ययोत्पत्तिशिष्टया जनानामवच्छिन्नत्वारसमुदाथस्य च पञ्चपुलोवदन्रा्रतीतेनं पद) म्तर।भिहिता 





भामती ~-ग्याख्या | 
है, क्रियाया गुणादि के नहीं, भाष्यकार शबरस्वामी कहते रै --“ गणस्तु विशिनष्टि साधनं 
साक्षाद्‌ द्रव्यं क्रियां प्रति उपकरोति" ( शाबर. पृ. ६९५) । यही भाष्यकार कहू रहे है- 
` न एकस्याः पंचसंख्यायाः"* । 
पूवंपक्ष के एकदेशी को दूषित करके परम पूवपक्ष का उत्थापन किया जाता है- 
“नन्वापन्नपं चसंख्याका जना एव पुनः पंचसंख्यया विशेष्यमाणः पंचविशतिः प्रत्येष्यन्ते", । 
यद्यपि आगे चल कर “पंचचनः शब्द को रूट्‌ मान कर यौगिक नहीं माना गया है । तथापि 
यहाँ 'पंचजन' शब्द को यौगिक मान कर पूर्वपक्ष पर दुषणाभिधान किया जाता है-“य्त 
यत्‌ पंचपूलीशब्दस्य समाहाराभिप्रायत्वात्‌'" [ "पंचानां पलानां समाहारः पंचपूली' । “द्विगोः 
(पा. सू. ४।१।२१ ) इस सूत्र के द्वारा अदन्त पंचमूल' शब्द से डोप्‌ का विधान हो जाता 
दै। खेतमे पके गेह, जौ अ।दि को काट-काट कर जो मुदा बधते जाते है, उसका नाम पृलया 
पका है । पाँच मृद्रोंकीएक ्गाठकानाम पंचपूलीदै। वेसी पाँच पंचपूलियों मे पचीस 
मुट्ढे हो जाते है] । यहाँ सिद्धान्ती का कहना यह्‌ है कि "पन्पूल' ओर पञ्चजन'- दोनों शब्द 
अदन्त हैँ । यदि दोनों समाहार के वाचक होते, तब पन्चपूली के समान हौ शञ्चजनी'- 
ेसा प्रयोग होना चाहिए था, किन्तु वसा नहीं, अतः यह्‌ मानना होगा कि 'पञ्चपूषणी' का अथं 
जेसे पं चपूल.समाहार है, वसे पन्चजन का पञ्चजन-समाहार अथे नहीं । कति समाहाराः 
के समान (कति पंचपूल्यः"-एेसी आकांक्षा मे "पंच पंचपूल्यः' - एेसा प्रयोग सम्भव दै, 
कंयोकि समाहार-घटक "पंच" शब्द समाहार के धटकीभूत पलों का विशेषण ( परिच्छेदक ) 
है, समाहार का नहीं अर्थात्‌ समाहार पदाथं एक या अपृथक्‌ है भौर उस समाहार की 
घटकीभूत प्रत्येक इकाई पृथक्‌ दै, अतः उसमे पृथक्त्व ओर पंचत्व--दोनों रहते हँ । इस 
प्रकार "पंचत्व' संख्या प्रथकत्व धमं के साथ पूशारूप एक ही अथं मे रहने के कारण पृथक्तवै- 
काथंसमवायिनी है, समाहारगत अप्रथक्त्वेकाथंसमवायनी नहीं [ वेशेषिकादि द्वित्वादि संख्या 
को पर्यापि सम्बन्धेन प्रत्येक में नहीं मानते, किन्तु समवायेन या स्वरूपतः प्रत्येक मे अवस्थित 
मानते है ] । समाहारगत संख्या की आकांक्षा को पूरा करने कै लिए द्वितीय "पंच' पद का 
प्रयोग आवश्यक है--पंच पंचपूल्यः, किन्तु "पं चजनाः-- यहां पर एक्‌ ही आकांक्षा दै- 
कति जनाः ? उस आकांक्षा की शान्ति तो समास-घटक "पंच' शब्दसे ही हो जाती है, 
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||| | भेदाकाङक्लायां न पंच पंचजना इति विशेषणं भवेत्‌ । भवदपीदं विशेषणं पंच संख्याया 
|| ' पव भवेत्‌ , तत्र चोक्तो दोषः । तस्मात्पंच पंचज्ञना इति न पंच विशतितस्वामिभ्रायम्‌ । 
॥ |. ` अतिरेकाच्च न पंचविशतितस्वामिभ्रायम्‌ । अतिरेको हि भवत्यात्माकाश्चाभ्यां 
भामती 
संख्या सम्बध्यते । स्यादेतत्‌ -- संख्येयानां जनानां ता भूच्छन्दान्तर वाच्यस्‌ ख्यावच्छेदः पच्चसंख्पायास्तु 
तयावच्छेदो भविष्यति, न हि साप्यव च्छन्नेत्यत आह ® भवदपीदं विज्ञेषणम्‌ इति ® । उक्तोऽत्र दोषः । 
नद्यपसजंनं विशेषणेन युज्यते, पञ्च शद एव तावस्सस्येयो पसजंनसंख्यामाह विज्ञेषतस्तु पञ्चजना इत्यत्र 
समाति । विज्ञेवणापेक्षायां तु न शधमासः स्यादसामरण्यान्नहि भवति द्धस्य राजपुरष इति समासोऽपि 
वृत्तिरेव ऋढस्य राज्ञः पुरुष इति सपेक्षत्वेनास।मर्ण्पादित्यथं; । ® अतिरेकाञ्च इति ® । भअभ्युख्चय ` 
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भामती-ग्याङ्या 
द्वितीय पंच" शब्द का प्रयोग कथकर होगा ? यद्यपि द्रव्धाथक पदका विशेषण असमस्त 
भी होता है ओौर उसके द्वारा अभिहित संख्या भी उस द्रभ्यको परिच्छेदिका मानी जाती है । 
तथापि जनपदाथं को उत्पत्ति ( ज्ञपि ) के जनकीभूत "पंचजन"--इस शब्द के पूवंपद से 
उपदिष्ट ( प्रतिपादित ) होने से पंचत्व संख्पा समीपतर है, अतः इसी के द्वारा जन पदाथ 
का परिच्छेद होगा, पदान्तराभिहित संख्या के द्वारा नहीं [ उत्पत्ति-शिष्ट पदाथं सदेव उत्पन्न- 
||| शिष्ट की अपेक्षा प्रबल माना जाता है, जंसे कि चातुर्मास्य नाम की इष्टके प्रथम षवं में 
| 


= यि 





| "तप्ते पयसि दध्यानयति सा वैश्वदेवी आमिक्षा-इस वाक्य के हारा आमिक्षाद्रव्यक याग 
| का विधान किया गया । खौल्ते दूध में दही डाल देने से दूध फट कर दो भागों में विभक्त 
| हो जाता है-(१) पनीर या देना भौर (२) पानी । पनीर को “मामिक्षा भौर पानी को 
'वाजिन' कहते है । आमिक्षा-याग-विधान के अनन्तर “वाजिभ्यो वाजिनम्‌” -- यह्‌ वाक्य 
पठित है, इसमे यह सब्देह है कि इस वाक्य के द्वारा पूर्वोक्त आमिक्षा-याग में वाजिनरूप 
|| । द्रभ्पान्तर का विधान किया गयादहै? अथवा इस वाक्यके द्वारा वाजिनद्रव्यक कर्मान्तर 
का ? सिद्धान्त में वातिककार ने कहा है- 
आर्िक्षोत्द्यमानेन कर्मणा सह॒ युज्यते । 
ततो वाक्यान्तरोपात्तमुत्पन्नेन तु वाजिनम्‌ ॥ ( तं° वा० प° ५३७) 

| जिस वाक्य मे आमिक्ष-याग को उत्पत्ति ( विधि) होती है, उसी वाक्य मँ पूर्वपद 
| के द्वारा आमिक्षा का अभिधान होने से आमिक्षा उत्पत्ति-शिष्ट है ओर उस वाक्य से उत्पन्न 
|| ( विहित ) कमं के उहेश्य से वाक्थान्तर के द्वारा वाजिन द्रव्य का विधान किथाजातादहै, 

| अतः वाजिन उत्यन्न-शिष्ट है । उत्पत्ति-शिष्ट प्रबल होने से पहले ही कमं के साथ अन्वित हो 
. | जाता है । एक द्रव्य से युक्त कमं मे वाजिनरूप द्रव्यान्तर को अवकाश नहीं मिल पाता, 
| अतः “वाजिभ्यो वाजिन१५-- यह्‌ वाक्य कर्मान्तर का विधायक है ]। 
||| शङ्का -'पच्चजन' यहा "पञ्चत्व' संख्या का परिच्छे ( संस्येथ ) जो जनपदण्थं है, 
वहु अरन्य ( समासावटक ) पद के हारा प्रतिपादिन संख्या का परिच्छेद्य यदि नहीं हो सकेता, 
|| तव उसकी परिच्छेदकीभूत पंचत्ब संख्पा को पदान्त राभिदित पंचत्व संख्या का प; च्छेद्य 
| | मान लेना चाहिए, क्योकि वह्‌ किसी संख्यान्तर से परिच्छे नही, फलतः पंच पंचकाः- 
| | हसा प्रयोग सम्भव हो जाताहे। 

| समाधान - भाष्यकार उक्त शङ्का का अनुवाद करते हुए निराकरण का स्मरण दिला 
| रहे है--“भवदपि इदं विशेषणं पंचसंख्थाया एव भवेत्‌, तत्र चोक्तो दोषः" । अर्थात्‌ यह्‌ कहा 
| | जा चुका है किं उपकजंनस्य ॒विशेषणेनासंयोगात्‌” । "पंचजनाः'--इस समस्त पद भें पंच' 
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पंचविशतिसंख्यायाः । आत्मा तावदिह प्रतिष्ठां प्रस्याधारत्वेन निदिष्टः, यस्मिन्निति 
सत्तमीसख्ूचितस्य "तमेव मन्य आत्मानम्‌? इत्यात्मत्वेनाचुकषेणात्‌ । आत्मा च चेतनः 
घुरुषः। स च पंचविशतावन्तगत रवेति न तस्येवाधारत्वमाघेयत्वं च युज्यते । 
अथौन्तरपरिग्रहे च तस्वसंख्यातिरेकः सिद्धान्तविख्द्धः प्रसज्येत तथा "भाकाशश्च 
प्रतिष्ठितः" इत्याकाशस्यापि पंचविश्तावन्तर्गतस्य न पृथगुपादानं न्याय्यम्‌ । अथोन्त 
रपरिग्रहे चोक्तं दृषणम्‌ । कथं च संख्यामात्र्रवणे सत्यश्चतानां पं चविशतितस्वाना 
मुपसंग्रहः प्रतीयेत ? जनशब्दस्य तस्त्रेष्वरूढत्वात्‌ । अर्थार्तरोपसंत्रहेऽपि संख्यो- 
पपत्तेः । कथं तहि पंच पंचजना इति ? उच्यते "दिक्संख्ये संश्चायाम्‌ ( पा० सूर 
२।१।५ ) इति विशेषणस्मरणार्संज्ञायामेव पंचशब्द स्य जनशब्देन समासः । ततश्च 
भामती 
मात्रम्‌ । यदि सरवरजस्तमांति प्रधानेनेकीकृत्यात्पाङाशौ तच्वेभ्यो ज्य तरिच्पेते, तरा सिद्धन्तष्याकोपः । 
अथ तु सर्वरजस्तमांसि मिथो भेदेन विवचयन्ते, तथापि वस्तुतरवञवस्थापने अ.धारत्वेनात्मा निष्कृष्यता 
माघेयान्तरेभ्यस्त्वाकाहस्याघेयस्य व्यतिरेचनमनर्थंकमिति गमयितच्यम्‌ । ® कथञ्च संख्यामात्रभ्नवणे 
सति इति ® । दिकसंख्ये संज्ञायामिति संज्ञायां समासस्मरगात्‌ पञ्च जनञाब्दस्तावदयं छचिल्लिरूढः । न 
च रूढौ सरयामवयवप्रसि द प्रहणं सापेक्ष्वात्‌ , निरपेक्षप्वाज्च शठे: । तद्यदि रूढौ मुख्योऽथंः प्राप्यते 
ततः स एव ्रहोतन्योऽथ त्वसौ न वाक्ये सम्बन्धाः पूर्वा पर वाक्यविरोघौ वा ततो रूढ्यपरित्यागेनेव 
वृत्यन्तरेणार्थान्तरं कल्पयित्वा वाक्यमुषपादनीयम्‌ । यथा शयेनेनापिचरन्‌ यजेतेति श्येनशन्बः शङ्ुनि- 
भामती-ग्याड्या 

शब्द विशेषण भौर “जन' शब्द विशेष्य है । विशेषणीभूत “पंच' शब्द का अन्थ पंच विशेषण 
से सापेक्ष हौ जाता है, सापेक्ष पद असमथं माना जाता है बौर समास सदेव समथे पदो मेही 
होता है, जैसा कि “समर्थः पदविधिः" ( पा० सू० २।१।१) इस सूत्र मे भाष्यकार ने कहा 
है-- "सपेक्षमसमर्थं भवति" ( महाभाष्य० पृ० २।११) । जसे कि “द्धस्व राजपुरुषः" 
यहा पर विशेषणीभूत “राज' शब्द का “छद्ध' विशेषण होने के कारण परुष' पद के साथ 
उष का समास नहीं होता, अपितु ऋद्धस्य राज्ञः पुरुषः'-एेसा वाक्य ही रह नाता है। 

सूत्रध्य "नानाभावात्‌" शब्द की ग्यारूपा करने के पश्चात्‌ अतिरेकात्‌' पद कौ व्याख्या 
प्रस्तुत की जाती है- "अतिरेकाच्च न पंचरविशतितत्त्वाभिप्रायम्‌'" । यस्मिन्‌ पंच पंचजनाः' 
आकाशश्च प्रतिष्ठितः" यहाँ "पंच पंचजनाः --दइस वाक्य के द्वारा पचीम तत्त्वों का ग्रहण करने 
ओर आकाश की पृथक्‌ गिनती करने पर अभिमत पचीस संख्या से अतिरिक्त छन्बीस तत्तत 
हो जाति ह ओौर'यस्मिन्‌" शब्द से आधारभूत आत्मा का आहित पचीस तत्त्वों से पृथक्ररण 
करने पर सत्ताईस तत्त्व हो जाते है । 'अतिरेकात्‌" यह हित्वन्तर र्हा पृथक्‌ प्रयत्न-साध्य 
नहीं, अपि तु "नानात्वात्‌" - इस हेतु की खोज में किए जानेवाले प्रयत्न पते ही अतिरेक्ताच्च' 
इस का लाभभी हो जाता है, अतः यह हैतु-प्रयोग केवल अभ्युच्चयमात्र है [ एक तथ्यको 
गवेषणा मे अपने-्ाप अनुनिष्यन्न पदार्थो को अभ्युच्चय कहा गया है -*अभ्युच्चयो 
यदिदमिह भवतीति विज्ञानेऽपरमपि भवतीति विज्ञानम्‌" ( शाबर पृ° १८९९ ) |¦ 

“कथं च संब्यामात्रश्रवणे सत्यश्रुतानां पं चविशतित्त्वानामृपसंग्रहः प्रतीयेत्‌" इस 
भाष्य का आशय यह्‌ है कि पंचजनाः'- यहाँ पर “दिकषंव्ये संज्ञायाम्‌” ( पा. सू. २।१६५० ) 
इस सूत्र के द्वारा तमास सम्पन्न किया गया है । इन सूत्र का कहना है कि दिशा ओर संब्या 
के वाचक शब्दो का उत्तर पदों के साथ तभी समास होता दै, जब कि समस्त पद किसी 
पदां कौ संज्ञा हो, जंसे- "दक्षिणाग्निः", 'सपषंयः' । इसी प्रकार, पंचजन' शब्द भी किसी 
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ङ्दत्वाभिध्राचेषीव केचित्पंच जना नाम विवक्ष्यन्ते, न सांख्यतत्वाभिप्रायेण । ते कती 
त्यस्थामाकाश्चायां पुनः पंचेति प्रयुज्यते । पंजजना नाम ये केचित्तं च पं चेवेत्यथः । 
सक्तषयः सप्तेति यथा । ११ ॥ 
के पुनस्ते पंचजना नामेति १ तदुच्यते - 
पराभादयो च।कंधशञेषात्‌ ॥ १२ ॥ 
"यस्मिन्पञ्च पञ्चजनाः१ इत्यत उत्तर स्मिन्मन्ते ब्रह्मस्वरूपनिरूपणाय प्राणादयः 
पञ्च निर्दिष्टाः श्राणस्य प्राणमुत चश्चुषश्चश्चुरुत धोतरस्य शोत्रमभ्नस्यान्नं मनसो 


ये मनो विदुः, इति । तेऽत्र वाक्षयशेषगताः संनिघानात्पञ्चज्ना विवक्ष्यन्ते । कथं 


भामती 

विशेषे निरूढवृत्तिस्तदषरित्यागेनेव निपत्यादानतादृश्येन्थं वादिन क्रतुविक्ञेषे वत्तते, तशा पञ्चजन. 
ज्ञन्दोऽवयवा्धयोगानपेक्ष एकस्मिन्नपि वत्तते यथा स्तािक्ञम्दो वसिष्ठ एकरिमिन्‌ सक्षु च वत्तते । न 
चेष त्वेषु ढः पं बविश्षतिसंस्यानुरोधेन तत्वेषु वत्तयितश्यः । रूढौ सत्यां पंचविश्षतेरेव संख्याया 
अभावात्‌ कथं तस्वेषु वत्तते ॥ ११ ॥\ 

एवञ्च के ते पञ्चजना इत्यपेक्षायां कि वाक्यशेषगताः प्राणादयो गृद्यन्तामृत पंचविश्च तस्त- 
श्त्वानीति विश्चये तत्वानामप्रामाणिकत्वात्‌ प्राणादीनाञ्च वाक्यज्ञेषे भवणात्तत्परित्यागे श्वुतहान्यश्चुत- 
कल्पनाप्रसङ्खारप्राणादथ एव पञ्चजनाः । न च काण्वमाध्यन्दिनयोिरोधान्न प्राणादोनां वाक्य 
ज्ञेवगतानामपि बअ्रहणमिति साम्प्रतं, विरोधेऽपि तुल्यबल्तया घोडश्षि प्रपणाग्रहुणवद्विकल्पोपपत्तेः । 
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अथं की संज्ञा माननी होगी । संज्ञा शब्द रूढ होता है, यौगिक नहीं, अतः "जन 
शब्द की अवयवब्युत्यत्ति के द्वारा तत्वपरता उचित नहीं, अपितु अवयवा्थं-सपेक्ष 
यौगिक शब्द की अक्षा तश्चिरपेक्ष रूढ शब्द के द्वारा किसी मख्य अर्थं का ग्रहृण करना 
होगा । यदि उस अर्थ का प्रकृत वाक के साथ कोई सम्बन्ध नहीं बनता, या पूर्वोत्तर वाक्यो 
से विरोध होता है, तब रूढि शक्ति का परित्याग न करते हृए्‌ अन्ध वृत्ति के द्वारा अर्थान्तर 
करो कल्पना करके वाक्य का उपपादन करना होगा, जेसे - “"एयेनेनाभिचरन्‌ यजतः" 
( षड्विश. ३।८ ) यहा "श्येन" शब्द “बाज पक्षी मं रूढ है, अतः उस अर्भ का परित्याग न 
करते हृएे "यथा वँ श्येनो निपत्यादत्ते एवमयं द्विषन्तं भ्रातृव्यं निपादत्ते" { षडविश. ३।८) 
इस अर्थवाद मे प्रतिपादित श्येन के स्वभाव का साम्य अपना कर “एयेन" शब्द यागविशेष 
का वाचक माना जाता है । उसी प्रकार "पं चजन' शब्द भो अवयवार्भ-निरपेक्ष किसौ एक 
अर्थक्रा भी वाचक वैसेही हो सकतादहै, जसे कि “सप्चषि' शब्द वसिष्ठादि सात ऋषियों का 
भरी बोधक होता है ओर अकेले वसिष्ठका भी। "पञ्चजन" शब्द तत्वों मे कहीं रूढ नहीं 
माना जाता कि पञ्चविंशति संख्या के अनुरोध पर वह्‌ सांख्पाभिमत तच्वार्थक मान ल्या 
जाय । "पंचजन' शब्द जब रूढ है, तब "पं च' शब्द को प्रथक्‌ संख्या-परक नहीं माना जा 
सकता, तब संख्या के सम्बन्ध से तत्त्वार्भक कयोकर होगा ।) १९१ ॥ 

जब कि पंचजन' शब्द ॒तत्तवार्भक नहीं हो सकता, तब के ते पंचजनाः'-- एसी 
आकांक्षा होने पर क्था वाक्य-शेषगत प्राणादि का ग्रहण किया जाय ? अथवा सांख्याभिमत 
पंचविंशति तत्त्वों का ? एसा संशय होने पर निणंय-सूत्र प्रस्तुत किया गया दै-- "प्राणादयो 
वाक्यशेषात्‌" । अर्थात्‌ पंचविंशति तत्त्वो की नप्रामाणिकता ध्थिरहो चुकी दहै गौरः प्राणादि 
वाक्यशेष मे प्रतिपादित है, अतः प्राणादि का परित्याग करते में श्रुत-हानि भौर तत्त्वो कौ 





पञ्चनशब्दस्य प्राणादिपरत्वम्‌ ] दिन्दीसदितभामतीसखंबलितम्‌ ४८९ 


पुनः प्राणादि जनशब्दप्रयोगः १ तच्ेषु चा कथं जनशब्दप्रयोगः ? समाने तु प्रसिद्धच- 
तिक्कमे वाकयदेपवशास्प्राणादय एव ब्रहीतभ्या भवन्ति । जनसंवन्धाच्च प्राणादयो 
जनशग्धभाजो भवन्ति । जनवचनश्च पुरुषशब्दः प्राणेषु प्रयुक्तः ति वा पते पंच 
्रहमपु रषाः" ( ऊा० ३।१६।६ ) इत्यत्र । श्राणो ह पिता भ्राणो ह माता' (छा० ७।१५।१) 
इरयादि च ब्राह्मणम्‌ । समासबलाच्च समुद्प्यस्य रूढत्वमविर्डम्‌ । कथं पुनरसति 
भामती 
न॒ चेयं वस्तुस्वरूपकथाऽपि तुपासनानषठान विधि्म॑नसेवानुद्रशटस्यमिति विधिश्चवणात्‌ ® कथं पुनः 
प्राणादिषु जनशब्दप्रयोग इति ® । जनवाचकः शब्दो जनश्ञम्बः, पं चजनशाब्द इति यावत्‌ । तस्य कथं 
प्राणादिष्वजनेषु प्रयोग इति व्याख्येयम्‌ । अन्यथा तु प्रत्यस्तमितावयवा्े समुदायक्षव्दा्ये जनशञभ्दार्थो 
नास्तीत्यपर्थनुयोग एव । र्ढथपरित्यागेनेव वृरयन्तरं दशयति ®जनसम्बन्धाच्च इति% । जन शब्द भाजः, 
प्चजनकशब्दभाजः । ननु सत्यामवयवप्रसिद्धौ समुदायक्षक्तिररपनमनुपपश्न, सम्भवति च पञ्चवि्त्यां तत्वे- 
प्ववयवश्रसिद्धिरिर्यत आह्‌ ® समासवलाच्च इति ® । स्यादेतत्‌- समासवसाच्चेद्रूिरास्थीयते, हन्त न 
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कत्पना मे अश्रुत कल्पना प्रसक्त होती है, अतः प्राणादि.पंचक काही "पञ्चजनाः शब्द से 
ग्रहण करना चाहिए । यह जो आक्षेप कियागयाथा क्रि काण्व ओर माध्यन्दिनि शाखाके 
वाक्य-शेषो का परस्पर विरोध है, कथोकि एक वाक्य-शेष मे ज्योति कोलेकर पंच संख्या 
पूरीकी गईओर दूसरे मे अन्न ( पृथिवी )को लेकर । उसका समाधान यहु है कि 
समानबखवाल्ञे दो वाक्यों का विरोध उपस्थित होने पर विकल्प मान लिया जाता है, जेसे- 
“अतिरात्रे षोडशिनं गृह्णाति” ( मै० सं ° ७६) ओर “नातिरात्रे षोडशिनं गृह्णाति" यहां 
घोडशी का ग्रहण किया भीजा सकता है भौर नहीं भी । दोनों भवस्थाओं मे कमं विगुण 
नहीं होता । प्रकृते मे भी वस्तु-स्वरूप का कथन नहीं कि विकल्प असम्भव हो जाता । यहा 
उपासनानष्ठान का विधि-वाक्य उपलब्ध होता ह~, 'मनसंवान्‌ द्रष्टव्यम्‌” ( वृह° ४।४।१९ ) । 

"कथं पुनः प्राणादिषु जनशब्दप्रयोगः - इस भाष्य का. अथं इस प्रकार है- 
'जनवाचकः शब्दो जनशब्दः अर्थात्‌ "पञ्चजन, शब्द का यहां जनशब्दत्वेन ग्रहण किया गया 
है । प्रस्तुत प्रश्न की पूरी व्याख्या इस प्रकार हो जाती दै कि जो शब्द "जन' करा वाचक है, 
उसका जन से भिन्न प्राणादि अर्थो में प्रयोग क्यों कर होगा ? अर्थात्‌ नहीं हो सकता । 
अन्यथा [ भाष्यस्य "जनः शब्द से पञ्चजन शब्द ग्रहण नकर केवर उसके अवयवरूप 
"जन, शब्द का ग्रहण करने पर ] “कथं पुनः प्राणादिषु जनशब्दप्रयोगः ?"--यह आक्षेप 
असंगत या अनुक्तोषालम्भमात्र हो जःता है, क्योकि तिडन्त की भरसे कभी नहीं कहा 
गया कि केवल “जनः' शब्द का प्रयोग प्राणादि मे होता है, अपि तु सिद्धन्तीनेतो अवयवा 
का सर्वथा परिव्याग करके केवर समुदायभूत “पञ्चजन शब्द को प्राणादिषरक माना है, 
अतः श्राणादिरूप समुदायाथं मे अवयवरूप "जनः शब्द का प्रयोग नहीं हो स्कता'- यह्‌ 
आक्षेप पयंवसित होता है, जो कि अनुचित दहै) प्रकृत मे रूढ णश क्ति का परिव्यागन कस्ते 
हुए वृक्यन्तर ( लक्षणा वृत्ति) का तिभमित्त प्रदशित किया जाता है-"जनसम्बन्धाच्च 
वराणांदयो जनशब्दभाजो भवन्ति” । यहाँ भी "जनशब्दरभाजः' का अथं "पञ्चनशब्दभाजः'- 
ठेसा ही करना चाहिए । 

जब कि पञ्चविंशति तत्वों मे अवयवाथंता लोकप्रसिद्ध ( बलप्) हे, तब समुदाय 
शक्ति की कल्पना क्यों ? इस प्रण्न का उत्तर द्विया जाता है-"समासवलाच्च सप्रुदायस्य 
रूढत्वमविरुद्धम्‌” । लोकप्रसिद्ध कौ उपेक्षा करके यदि रूढां की कल्पना की जाती है, तब 

दर्‌ 





४९० ब्रह्मसव्रशाङ्करमाष्यम्‌ [अ.११पा.४य्‌. १३ 


| प्रथमप्रयोगे रू{ढः शक्या.ऽऽ्रयितुम्‌ १ शक्योद्धिदादिवदित्याद ~ भ्रसिद्धाथंसं निधाने 
| हयप्रसिद्धाथः शब्दः प्रयुज्यमानः समभमिव्याहारात्तद्धिषयो नियम्यते, यथा "उद्भिदा 
| यजञेत, "यूपं छिनत्ति, "वेदि करोति" इति । तथायमपि पंचजनशब्द; समासान्वा- 
| ख्यानादवगतसंक्ञाभावः संश्याकांक्षी वाक्यशेषसमभिग्याहतेषु प्राणादिषु वर्तिष्यते । 
| केश्चित्त देवाः पितरो गन्धवा अद्रा रक्षांसि च पंच पंचजना व्याख्याताः । अन्यश्च 
|| भामती 

|| ृ्टस्तहि तस्य प्रयोगोऽकवकर्णादिवद्‌ वृक्षादिषु । तथा च लोकप्रसिद्धघभावान्न रूढिरित्याक्षिपति ® कथं 

|| पुनरसतीति ® । जनेषु तावत्‌ पञ्चजनराडदध्य प्रथमः प्रयोगो लोकेषु ट इत्यसति प्रथमप्रयोग इत्यसिद- 
|| भिति स्थवीयस्तयानभिधायाम्युपेत्य प्रथमप्रयोगाभावं समाधत्ते ® क्क्थोन्ददादिवद्‌ इति ® । आचाय्यं- 
|| देशोयानां मतभेदेष्वपि न पञ्चविशतिस्तस्वानि सिध्यन्ति । परमाथंतस्तु पञ्चजना वाकषयशञेदगता एवेत्याशय- 

||| वानाह & कंश्चित्‌ तु इति % । ज्ेषमत्तिरोहिताथंम्‌ ॥ १२-१३ ॥ 


|| ११, 





| भामती~ग्याख्या 
| जं 'अश्वकणं' शब्द की प्रसिद्धि वृक्षादि में होती है, व॑से ही "पञ्जन' शब्द की प्रसिद्धि 
| पञ्चविशति तत्त्वों मे क्यो है? एवं जिर अथं मे जिस शब्द का प्रयोग लोकप्रसिद्ध नही, 
उस अथं मे उस शब्द का प्रयोग नहीं हो सकता, क्योकि शाब्दिक मर्यादा के प्रर पारी 
आचार्यों का कहना है कि "“लोकावगतसामध्यैः शब्दो वेदेऽपि बोधकः" ( ब्र° सि° पु. ८२) 
इस आक्षेप का समाधान कोई आचायं इस प्रकार करता है-' शक्या उद्भिदादिवत्‌"'। 








| [ आशय यह्‌ है कि एकमात्र लोक.व्यवहार ही शब्द-शक्ति का निर्णायक नहीं, अपितु 
| | प्रसिद्धा्थेक पदों का समभिग्याहार या सन्निधान भी तात्पयं-निश्चायक होता है, जेसा कि 
||| महर्षि जेमिनि ने “प्रसिद्धप्न्निधानप्‌” ( जै. सू. ९।४।२५ ) एे8ा कह कर सुचित किया है । 
शबरस्वामी भी कहते है--“रसिद्धस्य सन्निधौ यदभिधीयते, तत्तथंव"' ( शबर० प° १७८० ) 








|| वातिककारने भी कहा है- 

| पदमज्ञातसन्दिग्वं प्रसिद्धेरपृथकृभ्रुति । 

| निर्णीयते निरूढं तु न स्वार्थादपनीयते ॥ ( तं. वा. पृ. ३२५) 

ू “उद्भिदा यजेत पशुकामः" ( तं० ब्र° १९।७।३ ) यहा सन्देह किया गयाहैकि 
|| "उद्धित्‌' पद क्या किंसी कमं कीसंज्ञाहै ? अथवा कमं के उद्देश्य से किसी साधन ( द्भ्य) 
|| का समपंक ? पूर्वंपक्षी ने कहा कि लोक-व्यवहार से उद्भित्‌ पद याण के साधनोभरूत किसी 
||| रभ्य में रूढ प्रतीत नहीं होता, अतः "उद्धि्यत श्रूमिरनेन'-इस योग-उ्युलत्ति से अवगत खनित्र 
( फावडा ) आदि द्रव्य का विधान ज्योतिष्टोमनामक कमं मे करना चाहिए । सिदधन्तीने 
कहा कि अप्रसिद्धा्थंक पद के अथं करा निणंय प्रसिद्धा्थंक पद की सन्निधि से होताहै। 
प्रहृत मे यजेत" शब्द का अथं है-- यागेन भावयेत्‌" तः पूरा वाक्य “उद्भिदा यागेन 
भावयेत्‌" एेसा वनता है । दोनों तृतीयान्त पदों का अभिन्न अथे में तात्पयं पयंवसित होता 
है । याग" शब्द कर्मभे प्रसिद्ध है, अतः 'उद्धित्‌' पद भी कमंविशेष की संज्ञा है। जसे 
परसिद्धाथेक "याग" पद की स्न्निधि से "उद्भित्‌" पद कम॑-विशेष काबोघकदहै,वैसेही 
सन्निदित वावय शेष के भधार पर "८ञ्चजनेः शब्द प्राणादिपरक निर्णीत होताहै]। 
कतिपय आचार्यो ने देव, पितर, गन्धै, असुर ओर राक्षस"--इन पाचों का ग्रहण “पं चजनः 
शब्द से किथा है एवं अन्य आचार्यो ने ब्राह्मणादि चार वणं ओर निषाद-इनको पंचजन 
कहा है । कहीं-कहीं 'पांचजन्यया विशा” ( ऋ. सं. ८।५३।७ ) इस प्रकार रजा" कां वाचकं 
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चल्वासे बण निषादपं चमा; परि गरदीताः। ` कचिच्च "यःपंचजन्यया विशा, (ऋ. 
सं० ८।५३।७ ) इति भरजापरः प्रयोगः पंचजनशब्दस्य दश्यते । तत्परिग्रहेऽपीडहन 
कञ्िद्धितोघः। आचार्यस्तु न पञ्चविशतेस्तस्वानामिह प्रतीतिरस्तीर्येवंपरतया 
“प्राणादयो वाक्यशेषात्‌, शति जगाव्‌ ।। १२ ॥ 

भवेयुस्तावत्प्राणादयः पंचजना म पदिनानाम्‌ , ये.ऽ्नं प्राणादिष्वामनन्ति । 
काण्वानां तु कथं प्राणादयः पंचज्न। भवेयुर्ये न्न प्राणादिषु नामनम्तीति १ अत उत्तरं 
पठति- न 

ज्योतिरकेषामषरयन्ने ॥ १३ ॥ 

असस्यपि काण्वानामन्न ज्योतिषा तेषां पञ्चसंख्य! पूयत । ते$पि हि "यस्मिन्‌ 

पञ्च पञ्चजनाः'इस्यतः पूर्वस्मन्मन्ने ब्रहमस्वरूपनिरूपणयेव उथोतिरधीयते--'तदेद्‌ वा 
` उयोतिषां ज्योतिः" इति । कथं पुनखुमयेषामपि तुख्यवदिद्‌ं उथोतिः पडथमानां सखमानम- 

नरगतया पञ्चसंख्यया केषांचिद्‌ गृहाते केषांचिन्नेति ! अपेक्षामेदादिर्याह । माध्यंदिनानां 
हि समानमन्तरपटितप्राणादिपञ्चजनलामाच्नास्मिन्मनतरान्तर पठिते उपोतिष्यपेक्षा भ॑वति । 
तदलाभात्त काण्वानां भवस्यपेश्षा । अपश्चामेदाच्च समानेऽपि मन्न ज्योतिषो अह .. 
णाग्रहणे । यथा समानेऽप्यतिरातरे धचनमेद। त्पोडश्िनो अ्रहणाग्रहणे, तदत्‌ । तदेवं 
च शरुतिप्रसिद्धिः काचिसपरधानविषयास्ति । स्मरतिन्यायभ्रसिद्धो तं परिदरि- 
ध्येते ।। १३ ।। | 


नअ 


( ४ कारणत्वाधिकरणम्‌ । घ° १४-१५ ) 
कारणत्वेन चाकाशादिषु यथाञ्पपदिषशोक्तेः ॥ १४ ॥ 
प्रतिपादितं ब्रह्मणो लक्षणम्‌ । प्रतिपादितं च ब्रह्मविषयं गतिसामान्यं वेदान्तः 
वाक्यानाम्‌ । प्रतिपादितं च भ्रघानस्याशब्दत्वम्‌ । 


भामती 
अथ समन्वयलच्तणे केयमकाण्डे विरोधाविरोधविन्ता ! भविता हि तस्थाः स्थानमविरोषलक्षण- 
मित्यत आह %@ प्रतिपादितं ब्रहयाणो लक्षणमिति ® । अयमं; नानेकक्ञालागततततदवाश्यालोचनया 
वाक्यार्थावगमे पयंबसिते सति प्रमाणार्तरविरोधेन वावयार्थावगतेरप्रामाण्यमाशद्कुथाविरोषष्युर्पादनेन 
्रा्रामाण्यन्यवस्थापनमविरोषलक्षणा्थः, प्रासर््खिक तु तत्र सृष्टिविषयाणां वाक्यानां परस्परमविरोधप्रति- 
पादनम्‌, न तु लषषणाथंः । तत्प्रयोजनं च तत्रैव प्रतिपादयिष्यते । इह तु बाक्थानां सृष्टप्रतिषादकानां परस्प 


भामती-ग्याख्या 

"पञ्चजनाः" शब्द देख। जता है । इस प्रकार ञाचा्यंजनों का मत-मेद रहने पर भी "पंचजन' 
शब्द से पन्चविशति तत्वों की कभी भी सिद्धि नहीं हो सकती । परमाथंतः वाक्यशेषगत 
प्राणादि ही यहाँ पञ्चजन दै, इस आशय को मन ने रख कर कहा है -" कंश्चित्तु हत्यारि” । 
शेष भाष्य सुगम है । १२-१३॥ 

संगति--इससे पहले (१) ब्रह्म क' लक्षण किया गया, (२) सभो वेदान्त-वाक्यों का 
ब्रह्म मे समन्वय प्रतिपादित हआ एवं (३) सांख्याभि मत प्रधानतत्तव की अशब्दता ( अनाग 
मिकता } सिद्ध की गई । संस्थापित सिद्धान्तो पर उद्धावित कतिपय विरोधो का समाधान 
हस अधिकरण मे किया जाता है । यहां जो यह्‌ शद्धा होती है कि इस समन्वयाध्याय के 
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तत्रेदमपरमाशङ्कधते- न जन्मादि कारणत्वं ब्रह्मणो ब्रह्मविषयं वा गतिसामान्यं 
वेदान्तवाक्यानां पभ्रतिपत्त शक्यम्‌ । कस्मात्‌ ? विगानदशेनान्न्‌ । प्रतिकेदम्तं हयन्यान्या 
खृष्टिरपलभ्यते, क्रमादिवैचिच्यात्‌ । तथा हि- कचित्‌ , मात्मन सकाशः संभूतः 
( ते० २।१) इत्याकाशादिका खष्टिराम्नायते । कचित्तेजआदिका - तत्तजोऽखजतः 
इति । कचित्प्राणादिका -स प्राणमखजत प्राणाच्छ्रद्धाम्‌ (भर०६।४) इति 
क चिदक्रमेणेव लोकानामुर्पत्तिराम्नायते ~ स दर्मारलोकानखजत । अभ्मो मरीचोमेर- 
मापः” ( ० उ० ४।१।२ ) इति । तथा कचिद सत्पूविका खष्टिः पट थते- असदा इदमग्र 
आसीत्ततो वै सदज्ञायत, ( तै० २।७ ) इति । “असदेवेदमग्र आसीत्ततसदासी- 
तत्समभवत्‌, ( छा० ३।१९।१) इति च । कचिद्सद्वादनिराकरणेन सत्पूचिका प्रक्रिया 
प्रतिष्ठायते - तद्धैक आहुरसदेवेदमग्र आसीत्‌, इव्युपक्रम्य "कुतस्तु खलु सोभ्येवं 
स्यादिति होवाच कथमसत. सञजायेतेति सेव सोभ्येदगग्र आसीत्‌ (छा० ६।२।१,२) 
इति । कचित्‌ स्वयंकतकेव व्याक्रिया जगतो निगद्यते- तद्धेदं तद्य्यारृतमासीत्तन्ना- 
मरूपाभ्यामेव व्याक्रियते ( बृ० १।४।७) इति । एवमनेकधा विप्रतिपत्तेवेस्त॒नि च 
विकरपस्यानुपपन्तेनं वेदान्तवाक्यानां जगरकारणावधरणपरता न्याय्या । स्ट्तिन्याय- 


भामती 
श्विरोधे ब्रह्मणि जगद्योनौ न समन्वयः सेदु महति । तथा च न जगत्कारणत्वं ब्रह्मणो लक्षणं, न च तन्न 
गतिसामान्यम्‌, न च तत्सिद्धये प्रघानस्याशब्दतेवभ्रतिपादनं, तस्माहाक्यानां विरोषाविरोधाभ्यामुक्तार्था- 
कषेपसमाधानाभ्यां समन्वय एवोपपाद्चत इति समन्वयलक्षणे सङ्गतमभिदमधिकरणम्‌ । 
वाक्थानां कारणे कार्ये परस्परविरोधतः । 
समन्वयो जगद्योनौ न सिध्यति परात्मनि ॥ 





भामती ~ग्याख्या 

साथ इस अधिकरण की संश्ति क्या? विरोधाविरोध-चिन्ताके लिर्‌तो द्वितीय अविरोधा- 
घ्यायकी रचनाकी गर्हे । उस शङ्काका निराकरण किया गया है -“श्रतिष्‌ादितं ब्रह्मणो 
लक्षणमित्यादि'" । आशय यह है कि अविरोध लक्षण ( ह्ितीयाध्याय ) का प्रयोजन यह्‌ है 
कि अनेक शाखां या एक शाखा के सम्बन्धित वाक्यों की आलोचना से अधिगत वाक्याथ 
पर प्रमाणतरो के दारा उद्धावित विरोध के माध्यमसेजो प्रकृत वाक्याथं-ज्ञान में अप्रामाण्य 
की शद्धा की जाती है, उसका परिहार करते हए प्रामाण्य ्यवस्थापित करना । वहां सृष्टि- 
विषयक वाक्यों का जो परस्पर-अविरोध प्रतिपादित है वह्‌ केवल आनुषङ्कधिक है, अविरोधाः 
ध्याय का मुख्य प्रतिपाद्य नहीं । किन्तु यहाँ सृष्टिप्रतिषादक वाक्यों का परस्परविरोध होने 
पर सभो वाक्यों का एक ब्रहा मे समन्वय नहीं सिद्ध होता भौर ब्रह्म मे जगत्‌ की कारणता 
पयंवसित नहीं होती । ब्रह्य -लक्षण की अनुपपत्ति के साथ-साथ गति-सामान्य [ स्भ। वेदान्त- 
वाक्धों का ब्रहम मे समन्वय ] एवं सांल्य।भिमत प्रघानगत अशाग्दता कौ सिद्धि भी नहीं 
होती । फलतः वाक्यों कै विरोधाविरोध या आक्षेप-समाधान की शंी अपना कर समन्वयरूप 
मुख्य प्रयोजन की जो सिद्धि की जाती है, वह सर्वेथा प्रथम ( समन्वय ) अध्याय से संगत दहै । 

संशय -परस्पर.विरोधी सृष्टि-वाभ्यों का जगत्कारणीभूत ब्रह्य मे समन्वय हो सकता 
है ? अथवा नहीं ? 

पुव पश्च - 


वाक्यानां कारणे काये परस्परविरोधतः। 
समन्त्रयो जगद्योनौ न स्िध्य्रति परात्मति॥ 





॥ 
4 
4 
। 
५ 
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प्रसिद्धिभ्यां तु कारणान्तरपरिग्रहो न्याय्य इति । 
पवं भ्र^प्ते ब्रमः सत्यपि प्रतिवेदान्तं खञ्यमानेष्वाकाशादिषु क्रमादिद्वारके 
-विगाने न ष्टरि किचिद्विगानमरि {कचिद्विगानमसित । कतः १ यथाब्यपदि क्तः यथाभूतो ह्येकस्मिन्‌ 
भामती - 
सदेव सोभ्येदमप्र आसीदित्यादोनां कारणविषयाणामसद्रा इदमम्र आआासोदित्यादिनिर्वाश्येः कारण. 
विषयविरोधः, कार्यविषयाणामपि विभिन्नक्रमाक्रमोत्पत्िप्रतिपादकानां विरोधः। तथा कानिचिब- 
न्यकतुंकां जगदुरपत्तिमाचक्षते वाक्यानि, कानिचित्‌ स्वथंकतृंकाम्‌ । सुषट्या च तच्का्येण तत्कारणतया 
ब्रह्म लक्षितम्‌ । सृष्टिविप्रतिपत्तौ तत्कारणतायां ब्रह्मलक्षणे विप्रतिपत्तौ सध्यां मवति तत्लक्षये ब्रह्य. 
ण्यपि विप्रतिपत्तिः । तस्माद्‌ ब्रहाणि समत्बयाभावान्न समन्वयगम्यं ब्रह्म, वेदान्तास्तु कत्रदिप्रतिपादनेन 
कमं विधिपरतयोपच्रितार्था अविवक्षितार्था वा जपोपयोगिन इति प्रा्षम्‌ । कमादीस्यादिग्रहणेनाक्रमो 
गृह्यते । 
एवं प्राक्च उच्यते - 
सर्गक्रमविवादेऽपि न स सरश्टरि विध्यते। 
सतस्त्वतष्रघयो भक्ष्या निराका्यं तया फचित्‌ ॥ 
न तावदस्ति सुष्टिक्रमे विगानं, रु्तोनामविरोवात्‌ । तथाहि-- मनेकदित्पपययंवदातो देवदत्तः 
व्रथमं चक्रदण्डादि करोत्यथ तदुपकरणः कंभं॒कू मोपकरणस्त्वाह रत्युदकम्‌, उदकोपकरणश्च संयवनेन 
गोधुमकणिकानां करोति पिण्डं, पिण्डोपकरणस्तु पचति घृतपूर्ण, तदस्य देवदत्तस्य सर्वत्रेतस्मिन्‌ कतु्वा- 


भामती-ग्याख्णा 

करारणविषयक ओर कायं विषयक वाक्यो का परस्परविरोध रहै, जसे कि “सदेव 
सोम्य ! इदमग्र आसीत्‌" ( छां. ६।१।१ ) ओर “भसद्धा इदमग्र भासीत्‌” ( त. २।७ ) इत्यादि 
वाक्य "सत्‌, ओर “असत्‌, कारण के प्रतिपादक हनं से परस्पर.विषशुड है। दसी प्रकार कायं 
( सृष्टि ) के प्रतिपादक वाक्यो की भौ एकवाक्यता नहीं, वयक “कृतस्तु खलु सोभ्येदं स्यात्‌" 
( छां. ६।२।२ ) इत्यादि व।(क्य जगत्‌ को अन्थकतुंक ओौर "^तद्धेदं तह्यंव्याकृतमासीत्‌, तन्नाम- 
रूपाभ्यां ग्याक्गिप्रते' ( बृह्‌. उ. १।४।७ ) श्या वाय जगत्‌ को स्वयंकतुक कहते हैँ । 
सृष्टि का क्रम भो विविधरूप मे अभिहित है । इसी सृष्टिक हारा ब्रह्य का तटस्थ लक्षण किया 
गथा है -“जत्मा्स्य यतः” ( ब्र. सु. १।१।२ ) । सृषटिमे विप्रतिपत्ति होने पर सृष्टिकारणत्व. 
हप ब्रह्म-लक्षण में विप्रतिपत्ति भोर विप्रतिपन्न रक्षण के द्वारा ब्रह्यरू्प लक्ष्याथंमे भी 
विभ्रतिपत्ति हो जाती है । जब ब्रह्म में वेदात-वावयों का समन्वय नहीं होता, तब समन्वय-गम्य 
ब्रह्म कपोकर होगा ? वेद न्त-वाक्यो का सार्थक्यं तो कमंकाण्ड मे अवेक्षित कर्ता-भोक्तारूप 
जोवात्मा का प्रतिपादन कर कमं.विधिपरता मे अथवा जप कौ उपयोगिता मे हो जाता ह। 
“क्रमा रिवैचित्यात्‌” इस भाष्य में भादि! पद के दारा अक्रम ( यौगपद्य ) का ग्रहण किया 
जातादहै) 

समाधान - 

सगंक्षमविवादिऽपि न स सरष्टरि विद्यते। 
सतस्त्वक्ष्टचो भक्त्या निराकायंतया कचित्‌ ॥ । 

सृ्टिक्रम में किसी प्रकार का विगान ( विरोध ) नहीं, क्योकि सभी श्रुतिर्यां अविर 
द्वायंक है । ज॑से कि अनेक शित्पों में वुशल देवदत्त भी पटले दण्ड-चक्कादि साघन पदार्थाका 
संग्रह करत। है, उस सामग्री की सहायता से चट का तिर्माण करता है, घट मे जर भर खाता 
है, जल से गेहै का आटा गन्ध कर पृडोके पेडे बनाता है, उन्हे बेल कर घौ में पूया छानता 
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वेदान्ते सवे्चः सर्वेश्वरः सर्वा्मेको.ऽद्वितीयः कारणत्वेन व्यपदिष्टस्तथाभूत पव 


वेदान्तान्तरेष्वपि व्यपदिश्यते । त्था 'सत्यं ज्ञानमनन्तं प्रहा ( सै० २१) इति । 


अश्र तावञ्कानशब्दे परेण च तद्विषयेण काम यितृत्ववचनेन चेतनं ब्रह्म न्यरूपयत्‌ , 


भामती 
९छकंयं वन्तु देवदत्ताच्चक्रादि सम्भूतं तस्माच्वक्रदेः कुरभादीति । शक्यन्न देवदत्तात्‌ कुम्भः समुद्भूतस्त- 
स्मादुदकाहरणादीत्यादि । नद्यस्त्यसम्भवः सवंत्रार्मिन्‌ काव्यं जाते क्रमवस्यपि देवदत्तस्य साक्षात्कतुंरनस्युू- 
तत्वात्तथेहापि । यद्चप्याकाशादिक्रमेणेव सृष्टिस्तथप्याकाज्ञानलानिलादौ तत्र तत्र साक्षात्‌ परमेश्वरस्य 
कतुत्वाच्छवयं वन्तु परमेश्वरादकाशः सम्भूत इति, शक्यं च वक्तुं परपेश्वरादनलः सम्भूत इत्यादि । 
पदि तवाक्षाशाद्रायुर्वायोस्तेज इतयुशत्वा तेजसो वायुर्शयोराक्ाक्ञ इति ब्रयाददुवेष्ठिरोधो न चेतदस्ति । 
तस्भादमृषामविवादः धुतीनाम्‌ । एवं "स इमान्‌ लोकानसृजत इत्यक्र माभिधायिन्यपि शरततिरविरद्धा । 
एषा हि स्वध्यापारमभिधानक्रमेण कुदंती नाभिषेयानां क्रमं निद्णद्धि, ते तु यथाक्रमावस्थिता एवाक्रमे- 
गोच्यन्ते । यथा ऋरमवन्ति ज्ञानानि जानातीति । तदेव भविशानम्‌ । अभ्युपेत्य तु विगानमष्यते सष्टौ 
खदवेतद्विगानम्‌ । स्ट। तु सव वेदन्तव।क्येऽ्वनुस्यूतः परमेश्वरः प्रतीयते नात्र धु तिविगानं मात्रयाप्यस्ति । 
न च सुष्टविगानं सरष्टरि तदधोननिरूपएणे विगानमावहतोति वाच्यम्‌, नद्येष लष्टत्वमात्रेणोच्यतेऽपि तु 
सस्यं ज्ञानमनन्तं ब्रहरथादिना रूपेणोच्यते लष्टा । तच्चास्य रूपं सवंवेदान्तवाश्यानुगतम्‌ । तज्ज्ञानं च 





भामती~व्याक्या . 

है । इन सभी कार्यो के सम्पादन में देवदत्त कर्ता है, अतः यह कह सकते हैँ कि देवदत्त से 
चक्रादि सामग्री भर चक्रादि सामग्रोसे घट सम्भूत ( उत्पन्न ) हुमा एवं एेसाभीक्हाजा 
सकता है कि देवदत्त से घट उत्पन्न हुआ भौर घट से जलाहूरण किया जाता है । एेसा कहना 
असम्भव कदापि नहीं, क्योकि समस्त क्रमिक कायं-कलाप क्रा साक्षात्‌ कर्ता देवदत्त सर्वत्र 
भनुस्यूतदहै। वसे ही यहाँ भो सभी प्रकार से कहा जा सकताहै। यद्यपि सृष्टि सदैव 
भकाशादि-क्रम से होती है, तथापि आकाश, वापर ओर तेज आदि कार्योका साक्षात्‌ 
परमेश्वर हो कर्तां है, अतः यह कहा जा सकता है "परमेश्वराद्‌ आकाशः सम्भूतः", 
परमेश्चराद्‌ वायुः सम्भूतः, परमेश्वरात्‌ तेजः सम्भूतम्‌" । यदि आकाश से वायु बोर वायुसे 
तेज संभूत हुआ-एैसा कह कर तेजसे वायु भौर वायु से आकाश संभूत हुभा-एेसा कहा जाता, 
तब अवश्य विरोध उपस्थित होगा । किन्तु एसा कहीं नहीं कहा गया है, अतः इन श्रुतियों मे 
किसी प्रकार का विरो नहीं । इसी प्रकार “स इमान्‌ लोकानसृजत'-एेसा उपक्रम कर 
सगं-प्रतिपादिका श्रुति विरुद्ध नहीं मानी जाती, क्योकि यह्‌ श्रुति अभिधान-क्रम से अपना 
व्यापार करती हुई अभिक्ञानक्रम का विरोध कभी भी नहीं करती । अभिधेय पदाथंतो 
यथाक्रम अवस्थित होकर युगपत्‌ वेसे ही कहे जाति है, जैसे “क्रमवन्ति ज्ञानानि जानातिः। 
दस प्रकार के प्रतिपादन को विगान कदापि नहीं कहा जा सकता । 

धरुतियों के विगान ( विरुद्धार्थ-प्रतिपादन ) को स्वीकार कर लेने पर भी यह्‌ कहा जा 
सकता है कि यह्‌ विगान केवल सुष्टिके विषयमे है, ल्लष्टा भात्मा तो सभी वेदान्त-वावयों में 
अनुस्यूत परमेश्वर ही है 1 इसे विषयमे ध्ुतियों का किसी प्रकारका भी विवाद नहीं। 
यदि सृष्टिमें विवादया विगान दहै, तब सृष्टिके अधीन ही निससष्टाका निरूपण होता है, 
उस में विवाद क्योन होगा? इस प्रण्न का उत्तर यह्‌ हैकि कष्टा परमेश्वर का निरूपण 
केवर सृष्टि के अधीन नहीं, क्योकि तटस्थ लक्षण में सृष्टि की पेक्षा होने पर भी स्वरूप 
लक्षण में उसकी कदापि अवेक्षा नहीं- सव्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” ( तं० २।१।१ ) इत्यादि 
वाक्यों के द्वारा स्वरूपतः परमेश्वर का निरूपण किया जातादहै, सृष्टि के माध्यम से नहीं। 
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अपरप्रयोञ्यत्वेनेश्वरं कारणमव्रवोत्‌ । तद्धिषयेणेव परेणात्मश्ब्देन शरीरादिकोशपरः 
परया चान्तर लुप्रवेशनेन सर्वेषामन्तः प्रत्यगात्मानं निरधारयत्‌ । बटु स्यां प्रजायेय 
(ते° २।६) इति चार्मचिषयेण बहुभवनायुशंसनेन सृज्यमानानां विकाराणां जष्टुरमेद्‌- 
मभाषत । तथा *8्दं सवेमसुजत । यदिदं {कचः ( त° २।६ ) इति समस्तजगत्खष्ि- 
निर्देशेन भराक्खषटेरद्धितीयं खष्टारमाचश्े । तदत्र यटलक्षणं ब्रह्म कारणत्वेन विश्चातं, 
तर्लक्षणमेवाम्यत्रापि विज्ञायते - "सदेव सोभ्येदमप्रःअासीदेकमेवाद्धितीयम्‌,, ^तदेश्षत 
बडु स्यां प्रजायेयेति । तत्तजोऽखजतः' ( छा° ६।२।१,३ ) इति । तथा (आत्मा वा इद्‌- 
मेक एवाग्र आसीन्नान्य्किचन मिषत्‌ । स हक्षत लोकान्लु खज ( एे० उ० ४।१।१.२ ) 
इति च, वंजातोखकस्य कारणस्व रूपनिरूपणपरस्य वाकंयजातस्य अरतिबेदान्त- 
मविगीता्धत्वात्‌ । कायंचिषयं तु विगानं दश्यते कचिद्‌ाकाशादिका खष्टिः 
कचित्तेजमादिकेत्येवंजातीयकम्‌ । नच कार्यविषयेण विग.नेन कारणमपि ब्रह्म खवं- 
वेदान्तेष्वविगीतमन्निगम्यमानमविवक्षितं भवितुमहेतीति शक्यते वक्तुम्‌ , अतिप्रस- 
ङ्गात्‌ । सखमाधास्थति आचार्य; कायंविषयमपि विगानं न वियदश्चतेः ( ० सू 
२।३।१) इर्यारभ्य भवेदपि कायस्य चिगीतत्वमप्रतिपाद्यत्वात्‌ । न ह्ययं खृष्टचादिप्रपच 
प्रतिपिपादयिषितः। नहि तल्परतिबद्धः कश्चित्पुरुषार्था दश्यते श्रुयते बा । न च कठपयितु 
शक्यते, उपक्रमोपसंहाराभ्यां तजर तत्न ब्रह्मविषयर्वाक्येः स!कमेकवाक्यताया गस्गमा. 
नत्वात्‌ । दशयति च खष्टथादिप्रपचस्य ब्रहमप्रतिपत्यथेताम्‌ - "अन्नेन सोभ्य शुङ्ग - 
नापो मूलमन्विच्ाद्धिः सोभ्य शुङ्गेन तेजोमूलमन्विच्छं तेजसा सोम्य शङ्ञेन सन्मूल- 


भामती 
फलवत्‌ , "शर्म विदाप्नोति परं" "तरति शोकमात्मवित्‌" इति धुतेः । सृशटज्ानश्य तु न फलं यते तेन 
फलवतसन्िधावफलं तदङ्गमिति सृष्टिविन्ञानं क्तषट्‌ब्रह्मविज्ञाना ङ्गं तदनुगुणं सदुब्रहाज्ञानावतारोषायतया 
न्यास्येयम्‌ । तथा च धृतिः - "अन्नेन सोभ्य शुङ्गेनापो मृलमन्दिच्छ' इत्यादिका । शुङ्खेनाप्रेग कार्येणेति 
थावत्‌ । तस्मान्न सृष्टिविप्रतिपत्तिः ष्टरि विप्रतिपत्तिमावहति । अपि तु गुणे त्वन्याय्यकल्पनेति तदनु- 
गुणतया ध्याश्येया । यच्च कारणे विगानमसष्टा इदमग्र आसीदिति, तदपि. तदष्येष शलोको भवतीति 
भामती-~-व्याङ्या 
यह स्वह्प तो सभी वेदान्त वश्यो मे अनुरयूत दहै, उसी का ज्ञान पुरुषाथं का साधन कहा 
गधा है-“ ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌” ( तं० २।१) । "तरति शोकमात्मवित्‌ ( छां ° ६।१।७) । 
सृष्टिके ज्ञान को कीं भी पुरूषाथं का साधन नहीं माना गया दै, अतः कलवतसन्निधाव फलं 
तदङ्गम्‌” ( जं* सू० ४।४।३४ ) इस न्याय के अटृसार सृष्टि का ज्ञान सशसूप ब्रह्म के ज्ञान 
का अद्धमात्र है, कथोकि ब्रह्मज्ञान मोक्षफलक भौर सृष्टिजञान फर. रहित है, अतः सृष्टि-प्रक्रिया 
की ेसी व्याख्या करनी होगी, जिस से ब्रह्मज्ञान का अवतार (आविर्भाव) हो, श्रुतिने | 
एेसा ही कहा है- “अन्नेन सोभ्य शुद्खेनापो मूटमन्विच्छ'' ( छां, ६।८।४ ) । वट वृक्ष या 
उसके अंकर भाग को शुङ्ख कहते रै, यहां कायं ( जन्य वस्तु ) मात्रे काशुङ्गं पद उपलक्षक 
है। श्रुति का तात्य यही है कि सुष्ट्यादि ङ्ख के द्वारा अङ्गी (ब्रह्म) काज्ञान करना 
चाहिए [ सृष्टि मौर प्रलय का निरूपण एक प्रकार से ब्रह्मकी व्याख्या माना गया दहै 
“'इअध्यारोपापवादाभ्यां निष्प्रपञ्चं प्रपञ्च्यते" [। इस प्रकार यह्‌ सिद्ध हो जाताहैकि 
सष्टिविषयक विग्रतिपत्ति कष्टा के विषय में किसी प्रकार की विभ्रतिपत्ति की जनक नही, 
होती, अपि तु “गुणे तवस्यायकल्पना” ( जै० सु° ९।३।१५ ) इस न्याय के अनुसार सुषटिरूप 


गुण ( अद्धभूत ) पदार्थो की लक्षणादि अन्याय-कत्पना के दवारा अङ्गीमूत ब्रह्मके ज्ञानम 
पृय॑वसान करना होगा । 
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मन्विच्छ' ( ऊ(० ६।८७ ) इति । खुदाविदष्ान्तेश्च कायस्य कारणेनामेदं वदितु सृष्टा. 
दिश्रपद्धः धाव्यत इति गम्यते । तथाच संप्रदायाविद्‌ वदन्ति - "सरलो हंविस्फुलिङ्गचः 
खष्ठिया चोदि ता.ऽभ्यथा । उपायः सोऽवताराय नास्ति मेदः कथंचन ।' ( माण्डू० 
का० १।१५) । ब्रहाप्रति पत्तिप्रतिबद्धं तु फलं चयते - श्रहाविद्पप्नोति परम, (तै० २।१), 
(तरति शोकमात्मवित्‌ ( ऊ० ७।१।२ ) "तमेव विदित्वा.ऽतिमव्युमेति' ( भबे० ३।८ ) 
इति । प्रस्यश्चावगमं चेदं फलम्‌ , “तत्वमसिः इत्यसंसायाीरेमत्वप्रति पत्तौ सत्यां 
सं सार्यात्मत्वग्यावृत्तेः ।। १४॥ 

यस्पुनः कारणविषयं विगानं दशितम्‌ ` ` असद्वा इदमग्र आसीत्‌" इत्यादि, तत्परिहते. 
थम्‌ । अत्रोच्यते - 
समाकषौत्‌ ॥ १५ ॥ 

'असद्धा इदमग्र आसीत्‌, ( तै० २।७) इति नात्रासन्निरात्मकं कारणत्वेन 


भामती 

पू प्रहृतं सद्‌ ब्रह्माकृभ्यासदेवेदमप्र आसीदित्युच्यमानं स्वसतोऽभिषनेऽसम्बद्ं॒स्यात्‌ । श्रुत्यन्तरेण च 
मानान्तरेण च विरोधः । तश्मादौपचारिकं ्याख्येयम्‌ । तद्धेक अआ1हुरसदेवेदमग्र आसीदिति तु निराकाय्यं- 
तयोपभ्यस्तमिति न कारणे विवाद इति । सत्रे चशब्दस्य: पूंपक्षं निवत्तंयति- आकाशादिषु 
सुञ्यमानेषु क्रमविगानेऽपि न ल्ष्टरि विगानम्‌ । कृतः ? यथेकर््या श्तौ भ्यपदिष्टः परमेश्वरः सर्वस्य कर्ता 
तथेव शरुष्यन्तरेषुकतेः, केन रूपेण ? कारणत्वेन 1 मपरः कल्पो यथा व्यपदिष्टः क्रम आका्ञादिषु, आत्मन 
आकाशः सम्भूत भआकाशा्टयुर्वायोरगनिरग्नेरापोऽद्ूथः पृथिवीति, तथेव क्रमस्यानपवबाधनेन तत्तेजोऽ- 
सृजतेत्यादिकपा अपि सृष्टेतेनं सृष्टावपि विगानम्‌ ॥ १४ ॥ 

| नन्वकन्राह्मन आकाश्षकारणत्वेनोक्तिरम्यत्र च॒ तेजःकारणत्वेन तश्छथमविगानमत आह्‌ 





भामती~ग्याद्या 

यह्‌ जो कारणविषयक विगान का निर्देश करते हए कहा गया कि किसी श्रुति मे 
जगत्‌ कारण तत्व “सत्‌ कहा गया ओर किसी मे भसत्‌ । वह भी संगत नहीं, क्योकि शरुतियो 
का तात्पयं शद्‌ त्रह्यगत जगत्कारणता के प्रतिपादन मे ही है, असत्कारणता में नहीं, 
ककि ““तदप्येष शलोको भवति" - इस प्रकार तत्पद के हारा पद-प्रतिपादित "सद्‌ ब्रह्य! का 
नुवतन करके “असदेवेदमग्र आसीत्‌ --इस वाक्य के द्वारा असत्‌ का आभिधान करने पर 
विरोध ओौर असम्बद्ध-प्रतिपादन प्रसक्त होता है, इतना ही नहीं, अभ्य श्रुतियों ओर प्रमाणो से 
विरोध भी आता है, अतः असत्‌ पद को ओपचारिक मानना होगा, जसा कि भाष्यरकारने 
कहा दै--"“अषदितिः व्याकृतनामह्पविशेषविप रीतरूषमविहृतं ब्रह्मोच्यते, न पुनरत्यन्त- 
मसत्‌, न ह्यसतः सज्न्मास्ति” ( तं. उ. भा. पृ. ८० ) । वस्तुतः अस्तार निराकरणोय 
होने के कारण निर्दिष्ट हुआ दै -यह सिद्धान्त-्लोक में सूचित किया गया है--" निराकायंतया 
कचित्‌ । “कारणत्वेन चाकाशादिु”--ईइस सिद्धान्त-सूत्र मे चकार "तु के अथं मेप्रवुक्त 
होकर पूव पक्ष का निवर्तकं है । आशय यह्‌ है कि आकाशादि पदार्थो के सृष्टिक्रममें विगान 
( प्रिप्रतिपादन ) होने पर भौ सरश | ब्रह्य ) मे कोई विवाद नही, क्योकि जसे एक ध्रूति में 
वरमेश्वर जगत्कारणत्वेन निर्दिष्ट है, वसे ही श्रुत्यन्तर मे भी। सूत्रकार ने जो कहा है-- 
""यथा ग्यपदिष्टोक्तेः", उसका तात्पयं भी यही है कि आत्मनः अकाश: सम्भूतः, इस वाक्य ` 
मजो क्रम व्यपदिष्ट है, उस क्रम की विवक्षा न करके “तन्‌ तेजोऽसृजत्‌"--एेसा कह दिया 
गथा है, अतः सृष्टि में भो किसी प्रकार का विगान नहीं | १४॥। 

जब कि एक श्रुति मे आत्मा का आकाशकारणत्वेन निर्देश है ओर दुसरी श्रुति में तेज 
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श्राञ्यते । यतः "असन्नेव स भवति, असद्‌ बरह्मति वेद्‌ चेत्‌। अस्ति ब्रहेति चेद्वेद, 
सन्तमेनं ततो विदुः इत्यसद्धादापवादेनास्तित्वलक्षणं ब्रह्मान्नमयादिकोशपरम्परया 
प्रस्यगारमानं निधय सो ऽकामयत ' इति तमेव प्रतं समाङूष्य सप्रपच्चां सरटि तस्मा- 
च्छ्रावयित्वा "तत्सत्यमित्याचक्षते' इति चोपसंहत्य (तदप्येष इलोको भवति" इति 
तस्मिन्नेव प्रकूतेऽथं श्टोकमिममुद्ाहरति - "असद्वा इदमत्र आसीत्‌" इति । यदि 
त्वसन्निरात्मकमस्मिन्‌ इलोकेऽभिप्रेयेत , ततो.ऽन्यसमाकषेणे ऽन्यस्योदाहरणाद संबद्ध 
वाक्यमापद्यत । तस्मान्नामरूपभ्याङतवस्तुविषयः प्रायेण सच्छब्दः प्रसिद्ध इति तद्धा 
करणाभावापेक्षया प्रागुत्पत्तेः सदेव ब्रह्मासदिवासीदित्युपचयते । पषेव (असदेवेदमग्र 
आसीत्‌, { @1० ३।१९।१ ) इत्यत्रापि योजना, 'तत्सदासीत्‌, इति समाकषणात्‌ । 
अत्यन्ताभावाभ्युपगमे हि 'तत्सदासीत्‌' इति कि समाङृष्येत ? 'तद्धेक आइुरस्देवे. 
दमग्र आसीत्‌ ( छा० ६।२।१९ इत्यत्रापि न भत्यन्तराभिप्रायेणायमेकीयमतोपन्यासः 
क्रियाणामिव वस्तुनि विकद्पस्यासंभवात्‌ । तस्माच्छतिपरिश्रदीतसत्पक्षदाढ्योयेवायं 
मन्दमतिपरिकदिपितस्यासत्पक्चस्यो पन्थस्य निरास इति द्रष्टभ्यम्‌ । "तद्धेदं तद्यव्याङृत 
मासीत्‌? ( च° १।४।७ ) इत्यत्रापि न निरभ्यक्षस्य जगतो व्याकरणं कथ्यते, स पब इह 
प्रविष्ट था नखाग्रेभ्यः इत्यध्यक्षस्य व्याङतका्यानुप्रवेदित्वेन समाकषात्‌ । निरभ्यक्षे 
व्याकरणाभ्युपगमे ह्यनन्तरेण प्ररृतावलम्विना स इत्यनेन सवेनाम्ना कः कायाचुप्रवेशि 
त्वेन समाङृष्येत ? चेतनस्य चायमात्मनः शरीरे ऽचुप्रवेशः भयते । अचुप्रविष्टस्य चेतन 
त्वश्रवणात्‌--"पर्यश्चक्षुः श्छग्वज्धोज्रं मन्वानो मनः, इति । अपि च याटृशमिदमदस्वं 
नामरूपाभ्यां व्याक्रियमाणं जगत्साध्यक्षं व्याक्रियत पवमादिसर्गे ऽपीति गम्यते, टष्टवि 
परीतकर्पनानु पपत्तेः । भत्यन्तरमपि “अनेन जोवेनात्मनाचुप्रविश्य नामरूपे व्याकर 
वाणिः (छा० ६।३।२) इति साध्यक्षामेव जगतो व्याक्रियां दशयति । व्याक्रियत इत्यपि 

 कृमंकतेरि लकारः सत्येव परमेश्वरे व्याकतरि सौकयेमपेक्ष्य द्भ्य: । यथा द्युयते 
केदारः स्वयमेवेति सव्येव पृणेके रवितरि । यद्वा, कर्मण्येवेष लकारो.ऽथाक्षिष्तं 
कतारमपेक्ष्य द्रष्टव्यः । यथा गम्यते प्राम इति । १५ ॥ 


0 मदि 
भरमक्ती 
® कारणत्वेन इति ® । हेतौ तृतीया, सवं त्राकाशशानलानिलादो साक्ात्कारणत्वेनात्मनः । भ्रषर्वतं 
चेतदधस्तात्‌ । व्याक्रियत इति च कमंक्तरि क्मंणि वा रूपम्‌ । न चेतनमतिरिक्तं कर्तारं प्रतिक्षिपति 
किन्तुषस्यापयति । न हि लयते केदारः स्वयमेवेति वा लयते केदार इति वा लवितारं देवदत्तादि प्रति- 
क्षिपति, अपि तुपश्थापयत्येव; तस्मात्सवं सवदातम्‌ ।॥ १५ ॥ 
-न व्क 

भामती-~व्याख्या 
कारणत्वेन, तब कारणता में विगान क्यों नहीं ? इस प्रष्न का उत्तर है--नात्रासन्निरात्मकं 
कारणत्वेन श्राव्यते" । यहां कारणत्वेन" मे तृतीया विभक्ति टित्वथंक दै। स्वत् 
माकाश, तेज, वायु आदि में साक्षात्‌ कारणत्वेन आत्मा निर्दिष्ट है। इस का विस्तारे 
पहले किया जा चुका है । “व्याक्रियते--यह कमंकर्ता या क्ममें प्रत्ययदहै। इसपदके दवारा 
भतिरिक्त चेतन कर्ता का निराकरण नहीं किया जाता, अपितु उस का उपस्थापन क्याजा 
रहा दै, क्योकि “लूयते केदारः स्वयमेव" -एेसे प्रयोग के द्वारा विता ( काटनेवाले ) पुरुष 
का निषेध नहीं किया जाता, भपि तु उस का उपस्थापन किया जातादहै।॥ १५॥ 

# (^५. 4) + 
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४९८ ब्रह्मसत्रशाङ्करभाष्यम्‌ (अ. १पा.४स्‌. १६ 


( ५ बालःक्यधिकरणम्‌ । ० १६-१८ ) 
जगद।चित्व।त्‌ ॥ १६ ॥ 

कोषीतकित्राह्यणे बालाक्यजातशत्रुसंवादे भयते श्यो वे बालाक पतेषां 
पुरुषाणां कन्त यस्य वेतत्कमे स स वेदितव्यः ( कोण व्रा० ४।\९. ) इति । तत्र कि 
जीवो बेदितव्यत्वेनोपदिशयते, उत मुख्यः प्राणः, उत परमात्मेति विशयः । 

कि तावत्प्रा्तम्‌ ? प्राण इति । कुतः ? “यस्य वेतत्कर्म' इति वणात्‌ , परिस्प- 

भामती 

नन्‌ ब्रदा ते ब्रवाणीति ब्रह्माभिधानप्रकरणादुषसंहारे च सर्वान्‌ षाप्भनोऽपहत्य सर्वेषाञ्च भूतानां 
धेष्टघं स्वाराज्यं पर्येति य एवं वेदेति निरतिश्यफरश्च वणाद ब्रह्मवेदनादन्यसय तदसम्भवात्‌ । आदित्य- 
चन्द्रादिगतपुरुषकतंस्वस्य च यस्थ वततकर्मेति च,स्यासत्यवच्छेदे सवं नाम्ना प्रत्यक्षसिद्धस्य जगतः 
परामर्शेन जगतकतुस्वस्य च ब्रहमणोऽन्यत्रासम्भवात्कथं जो वम्ख्यप्राणाह्ङ्भा ? उच्यते-- ब्रह्म ते ब्रवा- 
णीति ब.लाकिना गाग्येण ज्रहयाभिधानं प्रतिज्ञाय तत्तद,दित्यादगतान्रहुपुर्ाभिधानेन न तावद्‌ 
बरहयोक्तम । यस्थ चाजातशन्नर्यो वे बाला एतेषां पुरषाणां कर्तां यस्य वेतत्‌ करति वाक्यं न तेन 
ब्रहाभिधानं प्रतिज्ञातम्‌ । न चान्यदीयेनोक्रमेणान्यस्य वावर्थं॒श्वयं नियन्तुम्‌ । तस्मादजातश्चत्रोर्बाबिय- 
सन्द्भ॑पौर्वापर्यालो दमया योऽस्थाथंः प्रतिभाति, स एव ग्राह्यः । अन्न च कमं शब्दस्तावद्‌ व्यापारे निरूढ. 





भामती~व्याख्या कर 
विषय-कौषीतकी ब्राह्मणगत बालाकि ओर अजातशत्‌, के संवादमे भाया है-- 


“यो वै बालाक एतेषां पुरुषाणां कर्ता, यस्य वेतत्‌ कमे, स वं वेदितव्यः ( को, ज्ञा. ४।१९ } 
इस वाक्य का अथं विचारणोयदहै। 

संशय--उक्त श्चति मे कथित कर्ता प्राण दहै? याजीव ? अथवा परमात्मा? 

शङ्का-- “ब्रह्म ते श्रवाणि'” ( बृह. उ. २।१।१) यह प्रकरण-ब्रह्माभिधान का है, 
उपसंहार मे भी कहा गया है- “सर्वान्‌ पाप्मनोऽपहव्य सर्वेषां च भूतानां श्रयं स्वाराज्यं 
पर्येति य एवं वेद" । यहा 'स्वाराज्य' के समान निरतिशय फल की प्रा्चिश्रुतदहै, जो कि 
ब्रह्मज्ञान का ही फल है, उससे भिन्न भौर किसी वेदनादि का फल नहीं हो सकता, आदित्य 
भौर चन्द्रमण्डलादिगत पुरुष का जनकत्वं ब्रहम से अन्यत्र सम्भव नहीं, “यस्य वेतत्‌ कमं स 
वं वेदितव्यः" (कौ. ब्रा. ४।१९) यहाँ पर यद्यपि कोई अवच्छद (विशेष प्रकरणादि निर्णायक) 
नहीं, तथापि "एतत" पद के हारा जिस प्र्यक्ष-सिद्ध जगत्‌ का ग्रहण होता है, उसकी कारणता 
ब्रह्य में ही सम्भव है, अन्यत्र नहीं, अतः यहाँ ब्रह्य से भिन्न जीव ओर मुख्य प्राणके ग्रहृण 
की शङ्का क्योकर होगी ? 

समाघान- बलाक-पुत्र गाग्यं ने “ब्रह्य ते त्रवाणि'”-एेसा प्रतिज्ञा की, उसने 
भादित्यादिगत ब्रह्येतर पुरुषों का ही अभिधान क्रिया, ब्रह्म का नहीं ओर जिस भजातशतर 
का “यो वे बालके एतेषां पुरुषाणां कर्ता, यस्य वेतत्‌ कमे"-यह वाक्य है, उसने ब्रह्याभिधान 
की प्रतिज्ञा नहीं की । अन्य व्यक्ति के उपक्रम ( प्रतिज्ञा ) से अन्य व्यक्ति के उपसंहार की एक- 
वाक्यता स्थापित नहींकी जा सकती । परिशेषतः अजातशत्रू के उक्त सन्दभे-वाक्य की 
पौर्वापर्यालोचनासे जो उस वाक्य का अवं निकलता हो, वही ग्राह्य होगा । | 

पुवं पक्ष -“यस्येतत्‌ कमं "यहाँ पर कर्म" पद व्यापार क्रिया) अथं मेंरूढदहै किन्तु 
"क्रियते इति कमं'-एेसी व्युत्पत्ति के दारा कायंमात्र (जन्य वस्तुमात्र) का बोधक माना जाता 
है । रूढि शक्ति के अक्षुण्ण रहते-रहते यौ गिक व्युत्पत्ति का आश्रयण उचित नहीं माना जा सकता 
ब्रह्य एक उदासीन ओौर अपरिणामी तत्तव दै, उसका यह्‌ व्यापार (लगत्‌ की रचना) नहीं माना 








वालाकि संवादे ब्रह्मवादः ] हिन्दी सहितभामतोसंवकितम्‌ ४९९ 


न्दलक्षणस्य च कर्मणः प्राणा्यत्वात्‌ , वाक्यशेषे च "भथास्मिन्प्राण पवेकधा भवतिः 
इति प्राणशब्ददश्चन(त्‌ , पाणशब्दस्य च मुख्ये प्राणे भ्रसिद्धत्वात्‌ । ये चेते पुरस्ताद्वा 
लाकिना "आदित्ये पुरुपश्चन्द्रमसि पुरषः” इत्येवमादयः पुरुषा निर्दि ्ास्तेषामपि भवति 
प्राणः कर्ता, प्राणावस्थाविशेषत्वादादित्यादिदेवतात्मनाम्‌ - कतम पको देव इति 
प्राण इति स ब्रह्म स्यदित्याचक्चतेः ( बृह० ३।९।९ ) इति श्त्यन्तरप्रसिद्धेः। जीवो 
वाऽयमिह वेदितव्यतयो पदिश्यते । तस्थ्रपि धमाधमेलक्षणं कमे शक्यते धावयितम्‌- 
"यस्य वेतस्कमे' इति । सोऽपि भोक्त॒र्वाद्धोगो पकरणभूतानामेतेषां पुरुषाणां करतोप- 
पद्यते । वाक प्रदोषे च जीवलिङ्गमवगभ्यते । यत्कारणं वेदितञ्यतयो पन्यस्तस्य षुरषाणां 
कलुर्वेदनायोपेतं बाखाकि प्रति बुबोघयिषुरज्ञातशाश्रः खुप्तं पुरुषमामन्त्यामन्त्रणशन्द्‌ा- 
्रवणास््राणादीनामभोक्षतत्वं प्रतिबोध्य यष्िघातोत्थानासप्राणादिव्यतिरिक्तं जोषं 


वृत्ति; कायषु क्रियत इति श्युत्व्या वततत । न 4८ सत्यां भ्युत्पत्ति्यक्ताश्रयितुम्‌ । न च ब्रह्मण 
उदासीनस्थापरिणा {मनो भ्यापारवत्ता । वाक्यशेषे चाथास्मिन्‌ प्राण एवेकघा भवतोति भवणात्परिस्पन्ब- 
लक्षणस्य च कर्म॑णो यत्रोपपत्तिः, स एव वेदितव्यतयोपदिश््यते । आदित्या दिगतपुरषकतुंरवं च प्राणस्यो- 
१प६ते हिरण्यगभंरूपप्राणावस्था विज्ेषत्वादादित्यादिदेवतानां कतम एको देवः प्राण इति धुते । उपक्रमा- 
नुरोधेन चोपसं हारे सवं शन्दः सर्वान्‌ पाप्मन इति च सर्वेवा भूतानामिति चपेक्षिकवृत्तिबहून्‌ पाप्मनो 
बहूनां भूतानामित्येवं परो द्रटभ्यः। एकस्मिन्‌ वाक्ये उपक्रमानुरोषादुषसंहारो व्णंनीयः । यदि तु 
दृघनालाकिमव्रहमगि ब्रहा।भिधायिनमपोद्याजातश्त्रोवं चनं ब्रह्मविषयमेवान्यया तु तदुक्ताद्वजञेषं विवक्षोर- 
बरह्यामिधानमसरम्बद्धं स्यादिति मन्यते, तथापि नेद्‌ ब्रह्माभिधानं भवितुमह।त, अपि तु जोवाभिधानयेव, 
यत्कारणं वेदितन्यतयोपन्वस्तस्य पुरुष।णां कतुरवेदनायोपेतं बालाक भ्रति बुबोषयिषुरजातशत्रुः सु 
पुरुषपामन्त्यामन्त्रणशन्दाश्नवणात्‌ प्राणादीनामभोश्तुर्वमस्वामित्वं प्रतिबोध्य घष्टिघातोत्वानात्‌ प्राणादिः 
भामती-ग्याड्या 





जा सकता । 

वाक्यशेष मे ' अथास्मिन्‌ प्राण एकधा भवति "--एेसा प्राण श्रुत है, अतः परिस्पन्द- 
नरूप क्रिया जिस पदाथं मे उपपन्न हो सके, वहौ यहाँ वेदितग्यततया उपदिष्ट माना जायगा । 
भआदित्यादिगत पुरुष की कतृता प्राण मे उपपन्न हो जातो है, कभोकि हिरण्यगभंरूप प्राण 
के आदित्यादिगत पुरुष ( दवता ) विकार माने गये है, अन्य श्रुतियो मे भो कहा गयादहै- 
कतम एको देवः ? प्राण इतिः" ( बहु° उ० ३।९।९ ) । उपक्रम के अनुरोध पर सर्वानू 
पाप्मनोऽपहत्य सर्वेषां च भूतानां श्र्ट्च पर्येति ''-- इस उपसहर-बःक्व मे 'सवं* शब्द पापों 
भौर भुतो की अपक्षिक सवंता ( भूधरता ) का प्रतिपादक है अर्थात्‌ बहुत-से पो का 
अपघात करके बहूत-से भूतो में ध्रे्ठता प्राप्न करता है-एेसा ही वहां अथं होगा, क्योकि 
महावाक्य मे उपक्रम के अनुस।र ही उपसंहार का वेणंन करना चाहिए । 

यदि “श्रान्त बालाकि के अब्रहयमेंब्रह्मत्वाभिधानका निराकरण करके अजातशत्रु 
ने अपने वाक्य में ब्रह्म का अभिधान किया, अन्यथा बालाक्रिं को अन्रह्याभिधायी कहना संगत 
कर्योकर होगा ? अतः प्राण का प्रतिपादन सम्भव नही'- ठेस माना जातादहै, तब भी यहं 
कहा जा सकता है कि यह्‌ सन्दभे ब्रह्य भिधान का नहीं हो सकता, अपितु जीव का मभिधायक 
माना जा सकता है, वथोकि वेदितव्यतया निर्दिष्ट जो आदिल्य-पुरुषादि का कर्ता आत्मा है, 
उसके जिज्ञासु वालाकि को उसका बोध कराने की इच्छा से अजातशत्रु बालाक्रि को साथ 
लेकर एक सोए हुए व्यक्ति के पास गया--"तौ हं पुरुषं सुक्षमाजग्मतुः'" (वृह्‌° उ° २।१।१५) । 
सोए है पुर्ष का नाम लेकर अजातशत्रु ने पुकारा वृहत्पाण्डुरवास्ता सोमराजन्‌ 1" 
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मोक्तारं प्रतिबोधयति । तथा परस्तादपि जीवलिङ्गमवगम्यते -*त्यथा ष्ठो 
स्वेथुंङक्ते यथा या स्वाः शरेष्ठिनं भुञजम्तयेवमेवेष प्क्ातमतेरातमभि्ङक्तं एवमेवैत 
आत्मान पतमात्मान सुञ्जन्ति ( कौ त्रा० ४।२० ) इति । प्राणश्ररवाच्च जोवस्योपपन्नं 
भाणशब्दत्वम्‌ । तस्माज्जीवसुख्यग्राणयोरन्यतर इह ब्रहणीयो न परमेश्वरः, तटस्लिङ्धा- 
नवगमादिति । 
भामती 
भ्यतिरिक्त जीवं भोक्तारं स्वामिनं प्रतिबोधयति परस्ताद।प॒ तयथा धेष्ठी स्वेमेङक्तं यथावात्वाः 
धेष्ठिनं भुञ्जन्ति एवमेवेष प्रज्ञातमेतेरात्मभिरभुडक्तं एवमेते आत्मान एनमात्मानं भुर्जन्तीति भ्रवणात्‌ । 
यथा ध ्ठी प्रानः पुरुषः स्वेभुत्ये; करणभतेविषयान्‌ भुङ्ते यथा वा स्वा भृत्याः श्रं ठिनं भुञ्जन्ति, 
ते हि भेष्ठिनमश्चनाच्छादनादिग्रहुणिन भुञ्जन्ति, एवमेवेष प्रज्ञाटमा जोव एते रादित्यादिगते रार्मभिविषयान्‌ 
भुङक्ते । ते ह्यादित्यादय आलोकदृ्टयादिना साचिव्यमाचरन्तो जीवात्मानं भोजयम्ति, जीवात्मानमपि 
यजमानं तदुस्सष्टहविरादान।दिनादित्यादयो भुङजन्ति, तरमाञ्जो वास्मे ब्रहमणोऽभेदाद्‌ ब्र्मह वेदितभ्यतयो- 
पविदषयते । यस्य वेतत्‌ कमेति जीवप्रयुक्तानां देहैन्दरियादोनां क्म जोवस्य भवति । कम॑जन्य्वाष्रा 
धर्माधर्मयोः कमशम्दवाच्यत्वं रूढ्यनुसारात्‌ । तौ च धर्माधिभों जोशस्य धर्माषर्माक्षि्त्वास्चादित्यावोनां 
भोगोपकरणानां तेषु जोवस्य कतृंटमुषपन्नम्‌ । उपपन्नं च प्राणभुरवाञजीवस्य प्राणश्ञब्दत्वम्‌ । येच 
प्ररनप्रतिवचने इवेष एतत्‌ बाला र पुरबोऽश ग्ट यदा सुतः स्वप्नं न कञ्चन पक्ष्यतीति । अनयोरपि न 
स्पष्ट ब्रहााभिधानमुषलभ्यते । जोवध्यतिरेकश्च प्राणारमनो हि रण्यगभंस्याप्युपपद्यते, तस्माज्जीषभ्र,णयो- 
मामती-~च्याख्या 

( बृह. उ. २।१।१५ ) । वहं जब पुकारने पर नहीं उठा, तबे अजातशत्रु ने अपनी यष्टि (छी) 
के इशारे से उसे जगाकर उठाया । सुप्त परुष की इस उत्थापन प्रक्रिया से प्राणादि नें 
भकतृंत्व-अभोक्तृत्व सूचित कर प्राणादि से भिन्न चेतन पुरुष ( जीव ) में भोक्तृत्व अवबोधित 
किया । पश्चाद्भावी उपसंहार-वाक्य मे भी एक दृष्टान्त के द्वारा जीव का ज्ञान कर या गया- 
तद्यथा शषठो स्वेभुङ्क्ते यथा वा स्वाः श्रेष्ठिनं भुञ्जन्ति, एवमेवैष प्रज्ञात्मा एतं रात्मभिभु ङ्त 
एवमेवेते आत्मान एनमात्मानं भुञ्जन्ति” ( कौ. त्रा. ४।२० ) अर्थात्‌ जंसे कोई सेठ ( मुखिया 
पुरुष ) अपने भृत्यो के द्वारा उपहूत विषयों का उपभोग करता है । अथवा जैसे भृत्यगण 
अपने सेठ से वेतनादि लेकर सेठ का उपभोग करते हैँ । उसी प्रकार यह्‌ प्रज्ञात्मा ( जीव ) 
भी इन आदित्यादि देवों की सहायता से शब्दादि विषयों का उपभोग करता है अथवा 
आदित्यादि देवगण जीवरूप यजमान कैदारा व्यक्त हवि का उपभोग करते है । अतः 
जीवात्मा ही यहाँ ब्रह्म से अभिन्न होने के कारण वेदितन्यतथा उपदिष्ट है । "यस्य वेतत्‌ 
कमं यहां 'कमं' पद का अथं व्यापार या क्रिया ही है, इन्दरियादि का कमं जीव 
का ही समन्षा जता है अथवा कमं से जनित होने के कारण धमं ओर अधमं का 
क्म' पदसे ग्रहण किया गथा है, कधोकि "कमं पद जिन यागादि कमा तेंलूट है, 
धर्मादि उन कर्मों से भविनाभरूत है । धर्मादि कै द्वारा भादित्यादि देवौ का भी 
जीव कर्ता माना जाता है । जीव प्राणभृत्‌ होने के कारण प्राणपदास्पद भी हो जाता है। 
ववेष एतद्‌ बालाके । पुरुषोऽशयिष्ट ?" “यदा सुपः स्वप्नं न कंचन पश्यति" (को, ब्रा. ३।३) 
इत्यादि जो प्रण्न मौर उत्तररूप वाक्य ह, उनका अभिघेय भो स्पष्टल्प से ब्रह्म नहीं प्रतीत 
होता । 'क' ओर 'एष'-इस प्रकार सप्तमी भौर प्रथम विभक्ति के द्वारा जो जीव का अपने 
से भिन्न॒ किसी आधार तत्व मे अवस्थित होने का प्रन किया गया है, उससे भी ब्रह्मरूप 
आधार सिद्ध नहीं होता, क्योकि राणे" इस सद्षम्य्त पद स जिस हिरण्यगभत्मिक प्राण तत्त्व 
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पवं भ्राप्ते रमः परमेश्वर एवायमेतेषां पुरुषाणां कत स्यात्‌ । कस्मात्‌ ? 
उपक्रमसामभ्यात्‌ । इह हि बालाकिरजातशत्रणा सह ब्रह्म ते ब्रवाणिः इति संबदितु- 
मुपचक्रमे । स च कतिचिदादित्यायधिकरणान्पुरुषानमुख्यत्रहाष्ठिभाज उक्त्वा 
तर्ष्णा बभूव । तमजातशच्ुः षा वे खल्दु मा संवदिष्ठा ब्रह्म ते नवाणि' इत्यशुख्य- 
ब्रह्मवादितयाऽपोद्य तत्कर्तारमन्यं बेदितभ्यतयोपचिक्षेप । यदि सो.ऽप्यमुख्यत्रहय- 
द्टिमाक्‌ स्यात्‌ , उपक्रमो बाभ्येत । तस्मार्परमेश्वर एवायं भवितुमर्हति । कनुत्वं 
भामती 
रन्यतर इह ग्राह्यो न परमेश्वर इति प्राक्षम्‌ । 
एवं प्राप्ते उच्वते- 
मृषावादिनमापोद्य बार्लाकि ब्रह्मवादिनम्‌ । 
राजा कथमसम्बद्धं मिथ्या वा वक्तुपरहुति 
यथा हि केनचिन्मणिलश्चणज्ञमानिना काचे मणिरेव वे।दत्य इस्युश्ते परस्य काचोऽयं मणिर्न, 
तश्लश्चणायोगा दित्यभिधाय आरमनो विशेषं जिज्ञापपिषोरतरवाभिधानमसम्बद्धम्‌ । अमणौ मण्यनभिधानं न 
एवं वादिनो विक्ेषमापादयति स्वयमपि सृषाभिधानात्‌ । तस्मादनेनोत्तरवादिना पूवंवादिनो विकेषमापा- 
दयता मणितस्वमेव वक्तञ्यम्‌ । प्वमजातशनूणा श्पालाङर ब्य वादिनो विक्ञेषमारमनो दक्षंयता जोव. 
पाणानिधाने जम्बद्धमुकतं स्थात्‌ । तयोर्वाज्हुमगोब्ह्याभिधाने भिष्याभिहितं स्यात्‌ । तथा चन 
कश्द्विशेषो बालाेर्ग्पदिज।तशञत्रोभेवेत्‌ । तस्मादनेन व्रहुाततस्वममिवातव्यं तया सत्यस्य न मिष्या 
व्यम्‌ । तस्माद रह्म ते ब्रबाणोति ब्रह्मणोऽपकरमाःसर्वान्‌ पाप्मनोऽपहत्य सर्वेषाञ्च भूतानां प्रे्ठचं स्वाराज्यं 
पर्येति य एवं वेदेति च सति सम्भवे सवंश्वतेरसद्कोचाल्िरतिशयेन फलेनोपसंहाराद्‌ ब्रह्मवेदनादन्यतश्च 
तदनुपपत्तेरादित्यादिपुरुषकत्‌ंत्वस्य च स्वातच्यलक्षणस्य मूख्यस्य ब्रह्मण एव सम्भवादन्येषां हिरण्यगर्भादीनां 
तत्पारतच््यात्‌ कवेष एतद बालाॐे इत्यादेरजीवाधिकरणसवनापादानप्रनस्य यदा सुप्तः स्वप्नं न कञ्चन 
व भामती-ग्पाख्या 
को आधार बताया गया है, उसमे जीव-व्यतिरेक ( जीव का भेद ) उपपन्न हो जाता है। 
फलतः जीव ओर प्राण-इन दोमें से किसी एक का ही यहाँ ग्रहण करना चाहिए । 
सिद्धान्त -- मृषावादिनमापोद्य बालाक ब्रह्मवादिनम्‌ । 
राजा कथमसम्बद्धं मिथ्यावा वक्तुमहंति ॥ 
जसे कोई जौहरी का दोग बनाकर काच ( शीशे) कोमणि ( हीरादि) कह रहा 
दै । दूसरा व्यक्ति कहता है-“काचोऽयं मणि, तल्छक्षणायोगात्‌" । इस प्रकार सत्यवादी 
व्यक्ति का मागे चल कर अतत्वाभिघ।न करना सर्वथा असम्बद्धाभिधान दै, क्योकि अतत्वा- 
भिधान करने पर पहले व्यक्ति से दूसरे का कोई अन्तर नहीं रहता, दोनों ही मृषावादी 
है, अतः इस दूसरे व्यक्ति को पहले व्यक्ति से अपना भेद सिद्ध करने के लिए यथार्थाभिधान 
हौ करना होगा । प्रहृत मे भी राजा अजातशत्रु को भी श्रान्त एवं अब्रह्मवादी बालाकि से 
भपनो विशेषता जताने क लिए सत्य ब्रह्मतत्त्व का हौ अभिधान करना होगा, जीव ओर 
प्राणह्प अब्रह्य मे ब्रह्यत्वाभिधान करने पर असम्बद्धाभिधायी भर मृषावादी ही समन्ना 
जायगा मोर बालाकि गाग्यं से अजातशत्रु का कोई अन्तर नहीं रह जाता । फलतः “ब्रह्म ते 
ब्रवाणि" इस प्रकार छपक्रम के माधार पर "सर्वान्‌ पाप्मनोऽपहत्य सर्वेषां च भूतानां 
भरेष्ठचं स्वाराज्यं पर्येति य एवं वेद" -इस श्रुति के सवं" शब्द का संकृचित अथं न करके 
सहज-सिद्ध अथं करना आवश्यक है । वैसा अथं करने पर निरतिशय फल की प्राप्नि भें 
पयंवसान होता है । यह्‌ सब कठ ब्रह्म्ञान से दी सम्भव हो सकता है, अन्य के ज्ञान से 
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|| | | चेतेषां पुरषाणां न परमेश्वर।द्न्यस्य स्वातम्ड्येणावकरपते । भवस्य वेतत्कम' इत्यपि 
नाय परिस्पन्दलश्चणस्य धमाधमेलक्षणस्य वा कर्मणो निदेशः, तयोरन्यतरस्वाप्य- 
भामती 

॥| परयत्यथास्मिन्‌ प्राण एवेकधा भवति इत्याररत्तरस्प च ब्रह्मण्वेवो पपत्त्या विषयत्वं निश्चीयते ) अथ 
| | कस्मार्न भवतो हिरण्यगभगो चरे एव प्रश्नोत्तरे तथा च नैताभ्यां ब्रह्मविधयत्व सिद्धि रित्येतक्षिराचिकीषुः 
|| | पठति ® एतस्मादाटमनः प्राणा यथायतनं प्रतिष्टम्त इति ® । एतदुक्तं भवति - आध्मेव जीव. 
| | || प्राणादोनामधिकरणं नान्यदिति । यद्यपि च जोवो नात्मनो भिद्यते तथाध्युषाध्यवच्छिन्नस्य परमात्मनो 
| | जोवस्वेनोपाधिभेदाद्‌ मेदमारोप्याधाराघेयभावो द्रटभ्यः। एवं च जोवभवनाधारटवमपादानश्वं च परमाटमन 
| || उषपल्नम्‌ । तदेवं बालाक्यजातशन॒संवादवाक्यतन्दभेस्य ब्रह्मपरत्वे स्थिते यस्य वैतत्कर्ेति व्यापारासिधाने 
||| न सङ्गच्छत इति कमंशम्दः कार्थाभिधायो भवति, एतदिति सवंनामपरामृष्ट च ततकायं, सर्वनाम चेदं 
सल्लिहितपरार्माश, न च किञ्चिदिह शब्दोक्तमस्ति सन्निहितम्‌ । न चादित्याविपुरुषाः सन्निहिता अपि 
परामर्शाहि बहु्वात्‌ पुत्लिङ्खरवारव । एतदिति चेकस्य नपुंसकस्याभिधानादेतेषां पुदषाणां कर्तेत्यनेनेव 

||| गता्थत्वाच्च । तरमादशन्दोक्तमपि प्रध्यक्षसिद्धं सम्बन्धाहं जगदेव पराच्रष्टञ्यम्‌ । 
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| नहीं । भादित्य-पुरषादि का क्त्व, निरतिशय स्वातन्न्पादि मुख्य ब्रह्म मेही सम्भव रहै, 

| हिरण्यगर्भादि में नहीं, वथोकि उनमें ब्रह्माधीनत्व ही है, सकवंथा स्वाधीनत्व नहीं । ववेषः'- 
| यह प्रश्न ओौर “दा सुतः न कश्चन स्वप्नं पष्यति -यह्‌ उत्तर भी ब्रह्मम हो उपपन्न 
|| होता है, अतः उक्त प्रश्न ओर उत्तर में ब्रह्मविषयकत्व ही निश्चित होता दै । उक्त प्रन ओर 
| उसके उत्तर-वाक्य को हिरण्यगर्भंपरक क्यो न मान लिया नाय? दस प्रश्न का उत्तर देने, 
| | | के लिए श्रुति कहती है - “एतस्मादात्मनः प्राणा यथायतनं विप्रतिष्ठन्ते” ( कौ. ब्रा. ३।३ ) । । | 
| सारांश यह है कि जीव ओौरप्राणादिका आधार आत्मा (ब्रह्म ) ही है, अन्य नहीं । यद्यपि 

| जीव आत्मा से भिन्न नहीं, तथापि उपाधि-विशेष से अवच्छिन्न परमात्मा को जोव माना 
| ॑ गया है, अतः उपाधि-विशेष के भेद से आत्मा मे भेद मान कर आधाराघेदभाव कटा गया है । | 
| | इस प्रकार बालाक भौर अजातशत्रु का संवाद ब्रहापरक है-रेसा स्थिर हो जाने पर “यस्य 
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वेतत्‌ क्म" यहां कमं" पद की व्धापार-वाचकता संगत नहीं हौती, अतः कमं' शब्द को 
कायं ( जन्य ) अथं का बोधक माना जात। है । बहु कायं एतत्‌" -ईइस सवंनाम पदसे 
परामृष्ट है, यह्‌ सवनाम सदेव सन्निदिताथं का परामर्श होता है । यहां सन्निटित कोई पदां 
किसी शब्द के द्वारा जभिहित नहीं । आदित्यादि पुरुष सन्निहित होने पर भी परामशके योग 
नही, क्योकि वे बहुत हैँ ओर पुँल्लिङ्ग है, अतः उनका "एतत्‌" - इस नपुसक-रकवचन कं 
॑ दवारा पर।मशं व्योकर होगा? दूसरी बात यहभीदहै कि “एतेषां पुरुषाणां कर्ता" इस 
| वाक्यति हौ विवक्षित अथं की सिद्धिहो जाती है, "एतत्‌" पदके द्वारा उनके परामशं की 
भावश्यकता हौ नहीं रह जाती । परिशेषतः शब्दानुक्त प्रत्यक्ष.सिद्ध अथं ( जगत्‌ ) ही एतत्‌ 
| पदकेद्वारा परामशंनीय है। [ शाब्दः शगन्देनेवान्वेति"--इस नियम के अनुसार तदादि 
॑ सर्वनाम पद भी किसौ शन्दअथं कें ही परामर्थी होतेह, अन्य प्रमाण से सिद्ध अथं के 
नही, भन्यथा जहां घट का प्रत्यक्ष हो रहाहै, वहां घटोऽस्ति-एेसा न कहु कर केव 
(अस्ति' कहना ही पर्याप्न होगा, क्योकि प्रत्यक्ष-सिद्ध घट के साथ अस्तिः पद के दारा 
उपस्थापित सत्ता का अन्वय हो हौ जायगा; किन्तु ठेस। नहीं होता । वैसे ही “एतत्‌ कमं" 
| यहां पर भी "कमं" पद से उपस्थापित कारयंत्व का अन्वय प्रत्यक्ष-सिद्ध जगत्‌ के साथ नहीं 
| हो सकता, किसी शब्द के द्वारा अभिहित जगत्‌ का ही "एतत्‌" पद कै द्वारा प्ररामशे होगा, 
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्ररृत्वात्‌, असंशब्दितत्वाच्च । नापि पुरुषाणामयं निदंशः, एतेषां पुरषाणां कर्तेत्येव 
तेषां निर्दिष्टत्वात्‌, लिङ्गवचनविगानाच्च । नापि पुरुषविषयस्य करोत्यथस्य क्रिया- 
फलस्य वाऽयं निदंशः, कतृशाब्देनेव तयो खपात्तत्वात्‌। पारिशेष्यात्परत्यक्ष संनिहितं 
ध वनः भित 
एतदुक्तं भवति -- अल्यल्पमिदमुच्यते एतेषामादित्यादिगतानां जगदेकदेशभूतानां क्तेति, किन्तु 
कृत्स्नमेव जगद्यस्य कायंमिति वाशब्देन सुच्यते । जीवप्राणशब्दौ च ॒ब्रह्मपरौ जोवशब्दस्य ब्रह्मोपलक्षण- 
परत्वात्‌ न पुनब्रह्यशब्दो जोबोषलक्षणपरस्तथा सति हि बहन षमञ्जसं स्या दित्युक्तम्‌ । न चानधिगतार्था- 
वबीधनस्वरसस्य शाब्दस्याधिगतनोधनं युक्तम्‌ । नाप्यनधिगतेनाधिगतोषलक्षणमुषपन्नम्‌ । न च सम्भवस्ये- 
कवाक्यत्वे वाक्यभेदो न्याय्यः । बाश्यज्ञेषानुरोधेन च जीव 1णपरमातमोपासनात्रयविघाने वाक्यत्रय 
भवेत्‌, णोर्वावि्यपर््यालोरनया तु ब्रह्मोपाषनपरत्वे एकवाक्यतेव । तस्मान्न जीवप्राणपरत्वमपि तु ब्रह्य- 
 परत्क्वेति सिद्धम्‌ । स्यादेतत्‌ - निरदिश्यन्तां पुरषाः कार्यास्तद्विप्या तु कृतिरनििष्टा तत्फलं वा कायं 
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भामती-व्याख्या 
प्रत्यक्ष-सिद्ध का नहीं । किसी शब्दके द्वारा अनभिहित जगत्‌ का कर्मता के साथ अन्वय 
कंयोकर होगा ? इस प्रष्न का उत्तर यह्‌ है कि तदादि सवंनाम पदों कौ शक्ति बुद्धिविषयता- 
वच्छेदकोपलक्षित पदाथ मे मानी जातौ है, यह्‌ जगत्‌ भी प्रत्यक्ष ज्ञान का विषय दहै, भतः 
बुद्धिस्थ वस्तु का 'एतत्‌' पद से परामशे सम्भव हो जाता दै, "एतत्‌" शब्द के द्वारा परामृष्ट 
जगत्‌ पदां भी शाब्द होकर कमं" शन्द से उपस्थौपित कार्यता के साथ अन्वित हो 
जायगा ] । “यस्य वा एतत्कमं"" यहा पर "वा' शब्द कै हारा येह ध्वनित किया गयाहैकि 
उस महान्‌ ब्रह्य तत्त्व के लिए ! एतेषां पृष्षाणां कर्ता" एेसा कहना तो बहुत थोडा है, 
नह्य मे उत्व षंता का आधायक नहीं, क्योकि जिस ब्रह्य का समसत विष्व काये है, उसके 
लिए आदित्यादि पुरुषों कौ कतृंता कौन-सी बड़ी बात है ? 'जीव' भौर श्राण-ये दोनों 
शब्द ॒ब्रह्मपरक रहँ । जीव शब्द जेते ब्रह्म का उपलक्षक है, वंसे "ब्रह्म शब्दय जीव का 
उपलक्षक नहीं हो सकता, क्योकि रेसा मानने पर वेदान्त-सिद्धान्त का बहुत-सा भाग 
असङ्खत हो जाता है, जंसे वेदान्त-वाक्यों का प्रामाण्य प्रत्यक्षादि प्रमाणो से अनधिगत अर्थक 
अवबोधन में माना जाता है, जीव तो प्रत्यक्षतः अधिगत है, अतः जीवपरतामेनतो वेदाश्त- 
वाक्यो का प्रामाण्य बनता है भौर न अनधिगत ब्रह्म अधिगत जीव का उपलक्षक हो सकता है। 
परकृत वेदान्त-वाक्यों की ब्रह्मपरता मे एकवाक्यता बनी रहती किन्तु जीव, मुख्य 
प्राण ओर ब्रह्म--इन तीनों की उपासना का प्रतिपादन मानने पर तीन वाक्य पयंवसित होते 
है, एकवाक्यता भङ्ग हो जातीहै। पूर्वापरके वाक्यों की आलोचनासे एक ब्रह्यकी 
उपासना मे ता्पयं मानने पर एकवाक्यता सुरक्षित रहती है । अतः जीव ओौर प्राण के 
प्रतिपादक वाक्यों का परम तात्पयं ब्रह्म मे ही थिर होता है- यह पहले “नोपासात्रैविध्या- 
दाश्रितत्वादिह तथोगात्‌"”" ( त्र. सू. १।१।३१ ) इस सूत्र मे कहा जा चुका है । 
शङ्का- यह जो कहा गया कि “यस्य वा एतत्‌ कमं'"-- यहां कमं" पदसे व्यापार 
( क्रिया ) का अभिधान करने पर पुनरुक्त हो जाती है, क्योकि “य एतेषां पुरुषाणां कर्ता" 
यहाँ कर्ता पद से भी क्रिया का प्रतिपादन होता है । दह कहना संगत नहीं, क्योकि (१) कायं 
( घटादि जन्य पदाथ ), (२, कृति ( भावना ) भौर (३) कृति का फल ( कायं की उत्पत्ति ) 
इन तीनो में से केवर कायं का निदेश “य एतेषां परुषाणां कर्ता" यहं पर कियागयाहै, 
कृति भौर कृति-फल दोनों का निदेश नहीं किया गया, अतः “यस्य वेतत्‌ कमं'- यहां "क्म" 
पदसे उनदोनोकाभ्ी निर्देश करने पर पृनर्क्ति क्यों होगी ? 
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जगत्‌ सर्वं ताम्नेतच्छब्देन निर्दिद्यते । क्रियत इति च तदेव जगत्कमे । नु जगदस्य- 
प्ररुतमस्ंशब्दितं च । सत्यमेतत्‌ , तथाप्यसति विशेषोपादने साधारणेनार्थेन संनि- 
हितवस्तुमात्रस्यायं निदं श इति गम्यते, न विशिष्टस्य कस्यचित्‌। विशेषसंनिधाना- 
भावात्‌ । पूर्वत्र च जगदेकदेशभूतानां { पुरुषाणां विशेषोपादानादविशेषितं जगदे वदो 
पादोयत इति गम्यते । एतदुक्तं भवति- य॒ पतेषां पुरुषाणां जगदेकदे शाभूतानां 
कृता, किमनेन विशेषेण, यस्य कृत्स्नमेव जगद विशेषितं कमैति । वाश्द्‌ णकदेशाः 
वच्छन्ञकर्र्वव्याबस्यथः । ये वालाकिना व्रहात्वाभिमताः पुरुषाः कीतितारैषाम- 
ब्रह्मत्वस्यापनाय विशेषोपादानम्‌ । पवं ब्राह्मणपरित्राजकन्यायेन सामान्यविशेषाभ्यां 
जगतः कतौ वेदितब्यतयो पदिश्यते । परमेश्वरश्च सवेजगतः कर्ता सबवेदान्तेष्वव- 
धारितः॥ १६), 
जीतम ख्यप्राणटिङ्गान्नेति वचेत्तदयाख्यतम्‌ ॥ १७ ॥ 

अथ यदुक्तं - चाक्यश्चेषगताञजोवलिङ्गान्मुख्यप्राणलिङ्गाच्च तयोरोवान्यातर- 
स्येह ग्रहणं न्याय्यं न परमेश्वरस्येति, तस्परिहतेभ्यम्‌ । अन्रोच्यते- परिहतं चेतत्‌ 
'नोपासाधेविभ्याद्ाक्चितस्वादिह तद्योगात्‌ (ब्र० सरू० १।१।३१ ) इत्यन्न । च्रिविधं 
हाघ्रोपासनमेवं सति प्रसञ्येत- जीवोपासनं, मुख्यप्राणोपासनं, ब्रह्मो पासनं चेति । 
न चैतन्न्याय्यम्‌ । उपक्रमोपसंदहाराभ्यां हि ब्रह्मविषयत्वमस्य वाक्यस्यावगस्यते । तच्ो- 
पक्रमस्य तावद्‌ ब्रह्मविषयत्वं दशितम्‌ । उपसंहारस्थापि निरतिशय फलश्चवणाद्‌ ब्रह्मवि- 
घयत्वं दश्यते - "सर्वान्पाप्मनोऽपदत्य स्वेषां च भूतानां  धेष्ठः्चं स्वाराज्य माधिपत्यं 
ययेति य पथं वेद्‌ इति । नभ्वेवं सति प्रतदेनवाक्यनिणेयेनेदमपि वाकयं निर्णीयते । 
न निर्णीयते, "यस्य वेतत्कर्म' इत्यस्य ब्रह्मविषयत्वेन तत्रानिघोरितत्वात्‌ । तस्माद 
जीवसुख्यश्राणशङ्खा पुनरुत्पथ्माना निवत्येते । प्राणशब्दोऽपि ब्रह्मविषयो द्टः- 

| भामिती 

स्थोस्पत्तिस्ते यस्येदं कर्मेति निर्दे चेते ततः कतः पोनरकत्यमित्यत आह ® नापि पुरुषविषयस्य इति ® । 
कतु शब्देनेव कर्तारमभिदधता तयोरपात्तत्वादादिषठत्वान्नहि हृति विना कर्ता भवति नापि कृतिर्भावनाप- 
राभिधाना भृतिमुर्पात्ति विनेत्यथंः । ननु यदौदमा जगत्परामृषटटं ततस्तत्रान्तरभताः पुरुवा अपति य एतेषां 
पुरुषाणामिति पुनरक्तमत अ!ह ® एतदुक्तं भवत्ति- य एषां पुरुषाणाम्‌ इति ® ।। १६-१७ ॥ 


भामती ~ग्याख्या 
समाधान -उक्त ङ्का का निरास करते हुए भाष्यकार कहते है--“नापि पृरषविष- 
यस्य करोत्यथंस्य क्रि प्राफलस्य वाऽयं निर्देशः, कतुं -शब्देनेव तयोशुपात्तत्वात्‌"' । आशय यह्‌ 
है कि कर्ता" शब्द मुख्यरूप से "कृतिमान्‌" व्यक्ति का वाचक हो कर कृति भौर कृति-फल 
देन दोनों का आक्षेपक है, क्योकि इन दोनों के विना कतुंत्व उपपन्न नहीं होता । अर्थात्‌ कृति 
कै विना कर्ता ओर कृति-फर के विना कृति उपपन्न नहीं । कृति को ही भादू मतानुसार 
भावना कहा जाता है, वह कति की फलमत भूति ( उत्पत्ति ) के विना वर्योकर सम्पन्न 
होगी ? वार्तिककार कहते रै 
तेन भूतिषु कतृत्वं प्रतिपन्नस्य वस्तुनः । 
प्रयोजकक्रियामाहूभवनां भावनाविदः॥ ( तं वा° प° ३८२) 
यदि {पृरुष" पद भौर "एतत्‌" पद--इन दोनों के दार कायं पदाथं का ही प्रतिषातन 
है, तब इन दोनों पदो मे पृनरुक्ति श्यो नहीं ? इस प्रश्न का उत्तर भाष्यकारने दिया है- 
“एतदुक्तं भवति" । अर्थात्‌ उक्त दोनों वाक्यों में बाध्य-बाधकभाव है, पनरुक्ति नहीं ।। १६.१७) 











बालाकिसंवादे ब्रह्मवादः ] दिन्दीसदहितभामतोसंवलितम्‌ ५०५ 


“प्राणबन्धनं हि सोम्य मनः" ( छा० ६।८।२ ) इत्यत्र । जीवलिङ्गमप्युपक्रमोपसंहार- 
यो्रहाविषयत्वादसेदाभिभ्रायेण योजयितव्यम्‌ ॥ १७॥ 
अन्याथं तु जेमिनि; प्रनव्याख्यानाभ्यामपि चेवमेके ॥१८॥ 

अपि च नेवाज्न विवदितव्यम्‌ जौवप्रधानं वेदं वाकयं स्याद्‌ , ब्रहाप्रधानं वेति । 
यतोऽन्याथं जीवपरामशं ब्रह्मप्रतिपस्यथमस्मिन्‌ बाक्ये जेमिनिराचा्यो मन्यते ¦ 
कस्मात्‌ १ प्रण्नव्यास्यानाम्याम्‌ । पदनस्तावस्सुप्तपुरुषप्रतिबोधनेन प्राणाविभ्यतिरिक्त 
जीवे प्रतिबोधिक्ते पुनर्जी वभ्यतिरिक्तविषयो दश्यते - कवेष पतद्‌बालाके पुरुषोऽशयिष्ट 
क वा पतदभूत्छुत पतदागात्‌, ( कौ० त्रा० ४।१० ) इति । प्रतिवचनमपि "यदा स्तः 
स्वप्नं न कचन पश्यत्यथास्मिन्प्राण दवेकधा भवतिः इत्यादि तस्मादात्मनः प्राणा 
यथायतनं विप्रतिष्न्ते प्राणेभ्यो देवा देवेभ्यो लोकाः' ( को० त्रा० ४।२० ) इति च । 
खुषुश्षिकाले च परेण ब्रह्मणा जोव पकतां गच्छति । परस्माच्च ब्रह्मणः प्राणादिकं 
जगञ्जायत इति बेदान्तमयौद्‌। । तस्माद्यत्रास्य जीवस्य निःसंबोघतास्वच्छतारूपः 
स्वाप उपाधिजनितविेषविज्ञानरदहितं स्वरूपं, यतस्तद्‌श्रंशरूपमागमनं, सोऽत्र 

भाम 

नन्‌ प्राण एवंकधा भवतीत्यादिक्ादपि न कुतः प्रतीयत इत्यतो वाक्यान्तरं 
पठति ® एतस्मादात्मनः प्राणः इति & । अवि च सवंवेदान्तसिद्धमेतदिः्याह ® सुषुप्तिकाले च इति ® । 
वेदान्तप्रक्रियायामरेवोपपत्तिमुषसंह्‌।रव्याजेनाह ® तस्मा द्यत्रास्य ® । आत्मनो यतो निःसम्वोधोऽतः स्वच्छ- 
तारूपनिव रूपमस्येति स्वच्छतारूपो न तु स्वग्छतेव लयविक्षेवसंस्कारयोस्तत्र भावात्‌ समुदाचरदवृत्ति- 
विक्षेवाभावमात्रेणोपमानम्‌ । एतदेव विभजते ® उपाधिभिः ® अन्तःकरणदिभिः 1 ® जनितं ® यद्विजञेष- 
विज्ञानं घटपटादिविनज्ञानं तद्रहितं स्वरूपमाःमनः, यदि विन्तानभित्येवोच्येत ततस्तदविश्षि्टमनवच्छिल्नं 
सदुब्रह्मव स्यात्तच्च नित्यमिति नोपाधिजनितं नापि तद्रहितं स्वरूपं ब्रह्मस्व भावस्याग्रहाणात्‌ । घत उक्तं 
®विक्ञेषेति% । यदा तु ल्यलक्षणाविद्योपनृहितो विक्षेपसंस्क।रः समुदाचरति तदा विशेषविज्ञानोत्पादात्‌ 


भि भामतौ-ग्याख्या 

आचायं जेमिनिनेजो कहाहैकि प्राणादि का संकीतंन ब्रहम की प्रतिपत्ति के लिषए 
है, वहा शङ्का होती दै कि “प्राणे एवैकधा भवति यह्‌ वाक्य श्राण' शब्दके द्वारा 
हिरण्यगभंषं्ञक जीव का अभिधान करता है, अतः इस वाक्य के द्वारा जीव से अतिरिक्त 
ब्रह्म की प्रतिपत्ति क्योकर होगी ? इस शङ्का का समाधान करते हुए भाष्यकार प्राण-घटित 
वाक्यान्तर प्रस्तुत करते ह “एतस्मादात्मनः प्राणा यथायतनं विप्रतिष्ठन्ते” ( कौ° ज्ञा 
४।२० ) यहाँ पर "आत्मा' शब्द ब्रह्मा तत्व का वाचकं है, वहु जिस प्राण का विगप्रतिष्ठापक 
हे, उसका ज्ञान प्राण के दवाराक्योंन होगा? दूसरी बात यह भी दहै किं यह तो सवं वेदान्त- 
सिद्ध दहै कि सुषुप्नि-काल मे जीव ब्रह्यके साथ एकतापन्नहो जाता हैओौरपरब्रह्यसे ही 
प्राणादि प्रपञ्च उत्पन्न होता है, भतः जिस ब्रह्य मे यह जीव सोजाता है, अर्थात्‌ घटादि 
विषय-विशेषरूप मल से रहित, अत एव स्वच्छ स्वरूप मे आविर्भत होता है भौर उस स्वापा- 
वस्था की निवृत्ति होने पर जीव फिर सोपाधिक विज्ञानावस्थारूप जागरण मे आता है, वही 
स्वच्छ ब्रह्म वेदनोय है । यहां भाष््रकार "विशेष विन्ञान-एेसा न कहु कर यदि केवल 
“विज्ञान' पद का प्रयोग करते, तब ब्रह्मरूप विज्ञान का ग्रहण होता । !स्वापावस्था को यदि 
ब्रह्मरूप माना जाता है, तब नित्यस्वरूप ब्रह्म की निवृत्ति न होने से जागरण, सम्भव न 
होता, अतः भाष्यकार ने कहा--“विशेष विज्ञानरहितम्‌”। जब किं लयावस्।रूप अविधा 
ति उपोदटित विक्षेप-पंस्कार उद्भूत होत है, तब विशेष विज्ञानात्मक जागरण होता है । 

धि 








५०६ बरह्मस्रशाङ्करमाभ्यम्‌ [म.१पा.४ष्‌. १८ 


यरभारमा वेदितभ्यतय श्रावित इति गम्यते । अपि चेबमेक शाखिनो वाजसनेयिनो. 
सिमिग्नेव बाराक्यज्ञातशन्रुसंवादे स्पष्टं वि्ञानमयशब्देन जीवमा्नाय त दृष्यत 
परमात्मानमामनन्ति य पष विक्लानमयः पुरुषः क्वैष £. 1भूत्कुत पतदागात्‌' ( व° 
२।१।१६ । इति प्रष्ने। प्रतिवचनेऽपि "य एचो ऽन्तदहंदय माका शस्तस्मिञ्शेते' इति । 
आकादाशब्दश्च परमात्मनि प्रयुक्तः "दहरो ऽस्मिन्नम्तराकाशः ( छा° ^। १।१ ) इत्यन्न । 
"खर्वं एत आत्मनो भ्युच्चरन्ति' इति चोप\चिमतामात्मनामन्यतो व्युच्चरणमामनन्तः 
परमात्मानमेव कारणत्वे नामनन्तीति गम्यते । प्राणनिराकरणस्यापि खुषु्तपुरुषोत्था- 
पनेन प्राणादिभ्यतिरिकोपदे शो ऽभ्युञ्चयः ।। १८ ॥ 


नजकम 


भामती 
स्वप्नजागरावस्थातः परमाध्भनो रूषाद्‌ चंशरूपलागमनमिति । न देवलं कौषीतकिश्राह्यगे वाजसनेयेऽप्ये- 
बन्रेव प्रहनोत्तरयोर्जोवन्यतिरिक्तमामनन्ति परमा्मानमित्याह ® अपि चेवयेक इति ® । नन्वन्राकाशः 
क्षयनस्थानं तत्‌ कुतः परमात्मप्रस्यय इत्यत आह्‌ ® जाकाश्ञन्द इति ® । न ताबन्मुख्यस्याका- 
शस्यास्माधारत्वसम्भवः । यदपि च दरसक्ठतिसहख्रहिताभिषाननाडीसन्नारेण सुषुष्ट्यवस्थायां पुरोतदव 
स्थानमूक्तं तदप्यन्तःकरणस्य । तस्माद्‌ दहरोऽस्मिन्नन्तराकाश इतिवदाकाल्ञ्ाब्दः पर पाह्मनि मन्तन्य 
इति । प्रथमं भाष्यकृता जोवनिराकरमाय सूत्रभिदमवतारितं तन्न मन्दधियां नेवं प्राणनिराकरणायेति 
बुद्धिर्मा भूदित्यारायवानाह्‌ ® प्ाणनिराकरणस्यापि इति ® । तौ ह॒ बालाक्य जातशत्र्‌ सुतं पुखषमाज- 
ग्मतुस्तमजातश्तूरनामभिरामन्त्यान्नक्रे वृहत्पाण्डुरकातः सोभराजन्निति । स॒ आमन्त्यमाणो नोत्तस्थो । 
तं पाणिनापेषं बोधयाञ्नक।र । स होत्तस्थौ स होषाचाजातशञतरयत्रेष एतत्‌ सुषोऽभूदित्यादि, सोऽप सु. 





पुरषोत्थापनेन प्राणादिभ्यत्िरिक्तोपदेहा इति ।॥ १८ ॥ 
= 


भामती-भ्याख्या 

केवल कौषीतकि ब्राह्मण मे ही प्रश्नोत्तर के द्वारा जीव-भिन्न ब्रह्य वेगत नहीं अपितु 
वाजसनेयी शाखा की बृहदारण्यक उपनिषत्‌ मे भी उसी प्रकारं ब्रह्म भाम्नात है- “अपि 
चैवमेके शाखिनो वाजसनेयिनः" । यहाँ स्वाप का आधार ब्रह्य न होकर आकाश है, अतः 
वरमात्मा की प्रतिपत्ति कंयोकर होगी ? इस प्रश्न का उत्तर है--आकाशशब्दश्च परमात्मनि 
प्रयुक्तः" । मुख्याक।श ( भूताकाश ) आत्मा का आधार कभी नहीं हो सकता । बहत्तर हजार 
नाडयो की चर्चा कर पुरीतति मे जो अवस्थान कहा है, वह भी नात्मा का नहीं, अन्तःकरण 
का है । फलतः ““दहरोऽस्मिन्नन्तरकाशः'' ( छां. ८।१।१ ) यहा जैसे 'आकाश' शब्द परमात्मा 


कावाचकटहै,वेसेही प्रकृतमे भी। 


भाष्यकार ने पहले जीव का निराकरण करने के लिए इस सूत्र का अवतरण बताया 
था, उससे मन्दाधिकारियों को यह्‌ भ्रम हो सकताथा कि इस सूत्र कै हारा प्राण का 
निराकरण नहीं किया गया । वहु भ्रमन हो, अतः कहा गथा है -“श्राणनिराकरणस्यापि 
यह कहा जा चुका है कि बालाकरि ओर अजाशत्रु-दोनों सोए हुए पुरूष के पास गये । उस 
पुरुष को अजातशत्रु ने नाम लेकर पुकारा--बृहतपाण्डुरवासा सोमराजन्‌ ! वहु पुरुष अजातः 
शत्र का शब्द न तो सुन सका ओर न उठा । अजातशत्रु ने फिर उसे हाथ करगाकशर जगाया 
तव वह उठा । तब अजातशत्रु ने कहा--“यत्रैव एतत्सु्ोऽभूत्‌- इत्यादि । सुप्र पुरुष के 
उत्थापन से यह्‌ प्रदशित किया कि वह पुरुष प्राणादि से भिन्न है ॥ १८॥ 
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( & वाक्यान्तरयाधिकरणम्‌ घ° १९-२२ ) 
वाक्यान्वयात्‌ ॥ १९॥ 
बृहदारण्यके मेत्रेयीत्राह्मणे ऽघीयते-"न वा अरे पत्युः कामाय-' इत्युपक्रम्य न वा 
अरे स्वस्य कामाय सवं प्रियं भवत्यात्मनस्तु कामाय सखव प्रियं भवत्यात्मा वा अरे 
दर ट्यः भरोतम्यो मन्तग्यो निदिभ्यासितव्यो मेकेय्यात्मनो वा अरे वृशेनेन वणेन 
मस्या विज्ञानेनेदं सवं विदितम्‌? ( बृ० ४।५।६ ) इति, त्रेतद्धिचिकिर्स्यते - {कि 
विन्ञानार्मेवायं द्रए्टभ्यश्रोतव्यत्वादिरूपेगोपदिश्यत आदोस्वित्परमात्मेति । कुतः 
पुनरेषा विचिकित्सा ? भ्रियसंस्‌ चितेनार्मना भोक्त्रोपक्रमाद्धिश्चानात्मोपदेश इति 
प्रतिभाति । तथार्मविक्ञानेन सवविश्चानोपदेशात्परमात्मोपदेश इति । कि तावस्पाक्षम्‌? 


ननु मेत्रेयीब्राह्मणोपक्रमे याज्ञवहश्येन ~ यियासता सत्रे्था भार्यायाः 
कात्यायन्या सहाथ सं विभागकरण उक्ते मेत्रेयी याज्ञवल्कय पतिममृतत्वाथिनी पप्रच्छ यन्नु म इयं भगोः 
सर्वा पृथ्वी वित्तेन पूर्णा स्यात्किमहुं तेनामृता स्थामुत नेति । तत्न नेति होवाच याज्ञवल्यः । यथेवोप- 
करणवतां जीवितं तथेव ते जीवितं स्वादमृतस्वस्य तु नाज्ञास्ति वित्तेन । एवं वित्तेनामृतत्वाज्ञा भवेद्यदि 
वित्तसाश्यानि कर्माण्यमृतस्वाय युज्येरन्‌ । तदेव तु नास्ति, क्ञानसःध्यत्वादमृतत्वस्य । क्मंणां च ज्ान- 
विरोधिनां तत्सह भाविध्वानुपपत्तेरिति भावः । सा होवाच मेत्रेयी येनाहं नामृता स्थां किमहं तेन कुर्या 
यदेव भगवान्‌ वेद तदेव घे ब्रूहि । अमृतश्वसाधनमिति शेषः । तात्रामृतत्वसावनन्ञानोषन्यासाय वेराग्य- 


भामती-ग्याक्या 
बिषय - “आत्मा वा अरे द्रष्टग्यः श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिष्यासितग्यः' ( बहु° उ° 
४।५।६ ) यह्‌ वाक्य विचारणीय है । + 

र सन्देह - उक्त वाक्य मेँ क्था विज्ञानात्मा ( जोव ) द्रष्टव्यत्वेन उपदिष्ट है? अथवा 
५4 पूवेपक्ष -भर्ता-भोक्तारूप जीव का उपक्रम मे निदेश होने के कारण समसत सन्दभं 

का तात्पये जीव कै प्रतिपारन में पयंवसितत होता है | 
शङ्का - बरहदारण्यकोषनिषदगत मत्रेण ब्रह्मण के उपक्रम मे याज्ञवत्क्यने स्वयं 
गृहस्थाश्रम के त्याग एवं सन्यासाश्रम में भ्रवेश करने की इच्छा से भपनी कात्यायनी भौर 
मैत्रेयी नाम की दोनों ध्मंपत्नियों को धेन का ब॑ंटवारा करने के लिए बुलाया ओर घनके 
वेदवारे का प्रस्ताव रखा । मेत्रेयी नाम की द्वितीय पत्नौ ने जो भमृतत्व (मोक्ष) की कामना 
ˆ ववतो थी याज्ञवल्क्य से पछा--“पन्नु म इयं भगो; ! सर्वां पृथिवी वित्तेन पूर्णां स्थात्‌ स्यां 
त्वहं तेनासृत्ताऽऽहो नेति” ( बहु° उ० ४।५।३ ) अर्थात्‌ हे भगोः ( भगवन्‌ । ) यदि यह्‌ समस्त 
पृथिवी धन से परिपूणं कर मूङ्ञेदेदीजाय तो क्था इससे मै अमृत मुक्त) हौ जाङजगी? 
अथवा नहीं ? इस प्रण्न के उत्तर मे याज्ञवल्क्य ने कहा-कभी नहीं । इससे केवल इतना 
होगा किं जपे अशन-वसनादि साधन-सम्पन्न व्यक्तिय। का जीवन छोकिके दृश्या सुखी होता 
है, वैसा ही तुम्हारा जवन भी होगा किन्तु “अमृतत्वस्य तु नाशा अस्ति वित्तेन" [ मोक्ष-प्राप्ति 
की धनसे कमी आशा नहींकी जा सकती ]। इसं। प्रकार धन के द्वारा यदि मोक्ष-प्राप्तिकी 
आशा होती तो धन-साध्य यज्ञादि कमं भौ मोक्ष मे उपयोगी होते, वह भी नहीं, क्योकि मोक्ष 
की प्राप्ति केवल ब्रहान्नानसे होतीदहै। कमं तो ज्ञान के विरोधी है, अतः कर्मो में ज्ञान. 
सहभावित्व भी नहीं हो सकता । तब मंत्रेयी ने कहा-- “येनाहं नामृता स्यां किमहं तेन 
कुर्याम्‌ ? यदेव भगवानु वेद तदेव मे ब्रूहि” [ जित साधनके द्वारा मँ मुक्त नहीं हो सकती, 





५०८ ब्रह्मखुञ्जशाङ्करभान्यम्‌ [अ.१पा.४य्‌. ९९ 








भामती 

पुवं कत्वात्तस्य रागविषयेषु तेषु तेषु पतिज्ञायादिषु वं राग्यमृत्पादयित्‌ याज्ञवत्वयो न वा अरे पत्युः 
कामायेत्यादिवाश्यसन्दभमवाच । आत्मोपाधिकं हि श्रियस्वमेषां न तु साननत््‌ प्रियाण्येतानि, तस्मादेतेभ्यः 
वतिज्ञायादिभ्यो विरम्य यत्र साक्षासप्रेम स एवात्मा बा अरे द्रटव्यः श्रोतव्यो मन्तश्यो निदिध्यासितभ्यः । 
वाक्षन्बोऽबधारणे । आत्मेव द्र्टभ्यः घाक्षात्कतंभ्यः । एतस्साघनानि च श्नवणादीनि विहितानि भोतभ्य 
हद्यादिना । कस्मात्‌ ? आत्मनो वारे दक्षंनेन ्रवणादिसाधनेनेदं जगत्सवं विदितं भवतीति वाक्यशेषः । 

यतो नामरूषारमकस्य जगतस्तत्वं पारमार्थिक ङवमात्मैव भुजङ्खस्येव समारोपितस्य तत्वं रज्जुस्त- 
ह्मादार्मनि विदिते सवं भिदं जगत्त्वं विदितं भवति रज्ञवाभिव विदितायां समारोपितसुज््गस्य तस्वं 
विदितं भवति, यतस्तस्मादात्मेव द्रष्टव्यो न तु तदतिरिक्तं जगत्‌ स्वरूपेण वर्टम्यम्‌ । कुतः 2 यतो ब्रह्य 
तं परादाद्‌ ्राहाणजातिर्बाह्मणोऽहमिरयभिमान इति यावत्‌ । परादात्‌ , परार्थात्‌ , भमूतत्वपदात्‌ । कं? 
योऽन्यत्रात्मनो बरह्म ब्राह्यणजाति वेद । एवं क्षत्रा वि दश््यम्‌ । आत्मेव जगतस्ततत्वं न तु तदतिरिक्त 
तदिश्यन्रेव भगवती श्रुतिरपर्पत्त दृ्टान्तप्रबन्धेनाह्‌ । यत्‌ खद यद्रहं विना न शक्यते ग्रहीतु तत्ततो 
न व्यतिरिच्यते । यथा रजतं शुक्तिकाया भुजङ्गो च। रज्जोः दुन्दुभ्य दिहन्दसामान्ाद्रा तत्तर्छन्वभेदाः, 
ल गृह्यन्ते च चिदरुपप्रहृणं विना (स्थितिकाले नामरूपाणि, तस्मान्त चिदात्मनो भिद्यन्ते तदिदमुक्तं ® पया 

मामती-व्पाष्पा 

क्ते लेकर मै क्या करंगी, अतः आप ( याज्ञवल्क्य ¦ निस तत्वज्ञान के प्रभाव से दस धन. 
धाभ्यादि से सम्पन्न गृहस्थाश्चम को तुच्छ ओर हेय समञ्च रहे है, उस तत्तव का उपदेश करे, 
जो किं अमृतत्व (मोक्ष) का सच्चा साधन है ]। मैत्रेयी की उस प्राथना पर याज्ञवल्ब्य ने 
सोचा कि एक सच्चे मुमुक्षु को मोक्ष के साधनीभूत ब्रह्मज्ञान क) उपदेश करना है किन्तु 
उसके लिए सत्पात्र होना चाहिए, वैराग्य ही एकमात्र वह्‌ उकाय है, जो कि अपेक्षित सत्पा- 
तरता एवं तत्त्वज्ञान में अपेक्षित परित्रज्यादि साधन-सम्पत्ति का मागं प्रशस्त करता दै, अतः 
वैराग्य का उत्पादन करनै के छिएकदा-- तवा अरे पत्युः कामाय पति प्रियो भवति", 
( बृहु° उ ° ४५।६ ) अर्थात्‌ पृरषों को पत्नी आदि ओर स्त्रियों को पत्ति आदि भनात्म 
वदां इसलिए प्रिय नहीं होते कि वे स्वरूपतः सुख! है, अपि तु आनन्दस्वरूप आत्मा की 
छिष्साके लिए वेप्यारे छगते है । आत्मा ते अनोपाविक प्रियत्व ओर पत्नी आदिमे 
जञौपाधिक भ्रियत्व है । अतः पति-पत्नी आदि समस्त प्रप से विरत होकर साक्षात्‌ प्रेमास्पद 
्आात्मा का दशंन, श्चवण, मननादि करना चाहिए-“आात्मा वा अरे द्रटभ्यः श्रोत्यो मन्तव्यो 
निदिष्यासितष्यः" ( बहु° उ० ४।५।६ ) यहां 'वा' शब्द अवधारणार्थक है, अतः "भात्मव 
द्रष्टव्यः" यह अथे पयंवसित होता दहै । आत्म-दशषन के साधनीभूत श्रवणादि का विधान 
"श्रोतव्यः, इत्यादि वाक्य से किया गया है । फलतः श्रवणादिस्ाघनक भआत्म-वेदन सम्पन्न 
हो जाने पर समस्त जगत्‌ विदित हो जाता है, क्योकि नाम-हूपत्मक आरोपित जगत्‌ का 
आत्मा मौलिक तत्तव वैसे ही है, जेसे कि आरोपित सपं का रञ्ज तत्त्व । रज्जुरूपं आधार 
त्व के विदित हो जाने पर उसमे आरोपित सर्पादि का विदित हो जाना नैस्गिक है, अतः 
प्रपश्च का अधिष्ठानभूत आत्मतत्त्व दी दर्टव्य है, उससे अतिरिक्त जगत्‌ स्वरूपेण द्र्टभ्य नही, 
क्योकि "ब्रह्म तं परादाद्‌ योऽन्यत्रात्मनो ब्रह्य वेद" ( बहु° उ ° ४।५।७ ) अर्थात्‌ जो वही 
बरह्म (ब्राह्मण ) उस व्यक्ति को श्रेयोमागं से च्यत कर देता दहै, जो व्यक्ति उस ब्राह्मण को 
आत्मा से भित्न स्वरूपेण सत्‌ मानता दै [ जंसे मिथ्या ६ सपंही मिथ्यादर्शी का घातक 
होता दै, वसे ही प्रत्येक मिथ्या ष्ठ पदार्थं मिथ्यादर्शी का भ्रंशक होताह]। इसी प्रकार 
्षत्रियादि भ मिध्यादर्शीं को कत्याण-मागं से वद्ित कर देते है । सारांश यह दै कि आत्मा 








्रषठष्यर्वेन ब्रह्मनिर्देशः ] दिन्दीसदहितभमतीसंवलितम्‌ ५०९. 





भामती 
न्दुमेहेन्यभानस्य इति ® । दुम्डुभिग्रहणेन तद्गतं शब्दसामान्यमुषलक्षयति । न केवलं स्थितिकाले 
नामरूपप्रपद्चश्चिद।रपातिरेकेणाग्रहणाच्चिदारेमनो न व्यतिरिच्यतेऽपि तु नामरूपोप्पत्तेः प्रागपि “ 
वस्थानात्‌ तदृषादानश्वाखच नामरपप्रपन्नस्थ तदनतिरेकः, _ रज्जू पादानस्येव भुजङ्गस्य = = क 
दृश्येत्‌ वृषटन्तेन साधयति भगवती श्रुतिः । स॒ यथाद्रंवोऽगनेरभ्याहितस्य पृथग्धूमा विनिश्वरन्त्येवं वा 
अरेऽस्य महतो भूतस्य निःउतसितमरेतद्यद्रवेद इत्यादिना चतुविधो मन्त्र उक्तः, इतिहास इत्यादिनाऽष्टविधं 


ब्राह्यग | 

४ #॥--2 भवति- यथाग्निमात्रं प्रथममवगम्यते क्षुद्राणां विस्फुलिङ्गानामुपादानम्‌ । अथ 
ततो विस्फुलिङ्गा ्युरुचरन्ति न चेतेऽगनेस्तरवान्यरवाभ्यां शक्यन्ते निवंक्तुम्‌ । एवमृग्वेदादयोऽप्यज्प्रय- 
तनात्‌ ब्रह्मणो व्युच्चरन्तो न ततस्तरवान्यर्वाभ्यां निरुच्यन्ते ऋगादिनिर्नामोपलचयते, यदा च नामवेय- 

क "अ "ऋ 

ही जगत्‌ का एकमात्र तत्तव है, उससे अतिरिक्त ओौर कुछ भो नहीं । इसी तथ्य का निगमन 
भगवती श्रुति ने एक दृष्टान्त के माध्यम से किया है--'“स यथा दुन्दुभेह॑न्यमानस्य न बाह्यान्‌ 
शब्दान्‌ शवनुयाद्‌ ग्रहणाय, दुन्दुभेस्तु ग्रहणेन दृन्दुभ्याघातस्य वा शब्दो गृहीतः” (बृह उ° 
४।५।८) \ जो पदाथं जिस वस्तु के ग्रहण क बिना गृहीत नहीं होता, वहु षदाथं उस वस्तु से 
भिन्न नहीं होता, जपे रजत शुक्ति से, सपं रज्जु से, शब्द-दिशेष दुन्दुभ्यादि शब्द सामान्य से 
भिन्न गृहीत नहीं होते, वेसे ही नः प-रूपादि प्रपन्च भपने स्थिति-कालमे भी चिद्रूप-प्रहुण के 
बिना गृहे।त नहीं होता, अतः वह्‌ विदात्मा से भिन्न नहीं । श्रुतिगत दुन्दुभि" शब्दं के द्वारा 
शन्द-सामान्य उपलक्षित होता है । नामरूपारि प्रपन्च केवल अपने स्थिति-काल में ही चिदात्म- 
ग्रहण के विना अगृहीत होक चिदात्मा से अभिन्न सिद्ध नहीं होता, भपि तु अपनी उत्पत्ति 
से पहले भी चिद्रूपेण अवस्थित होता है, क्योकि नामरूपादि कायं चिदुपादानक होमे के कारण 
उपादान कारण से भिन्न कहां अवस्थित होगा ? फलतः नामरूपात्मक प्रप अपनी उत्पत्ति 
के पूवं भी चिद्रूप आत्मा से भिन्न वसे हौ नही, जेसे रज्जूपादनक सपं रज्जु से भिभ्न नहीं 
होता । प्रव्येक कायं अपने उपादान कारण से समुद्भूत होता है--“स यथद्र॑धागेरभ्याहि- 
तस्य पृथग्धूमा विनिश्चरन्त्येवं वा अरेऽस्य महतो भूतस्य नि.श्वसितमेतद्‌ यद्‌ ऋग्वेदो 
यजुरदेद! सामवेदोऽथवङ्भिरस इतिहासः पुराणं विद्या उपनिषदः श्लोकाः सुत्राण्यनुग्यार्या- 
नानि व्याख्यानानि इष्टं हतम।शितं यामित च कोका परश्च लोकः सर्वाणि च भूतानि" 
(वृहु० उ° ४।५।११) । "ऋग्वेदः इत्यादि से ऋचवादि चतुर्विध मन्त, "इतिहासः इत्यादि से 
आढ प्रक।र का ब्राह्मण-वगं वणित है [ ““तच्वोदकेषु मन्त्राख्या" ( ज० सू° २।१।३२ ) । 
" शेषे ब्राह्मणशब्दः" ( जं° सु° २।१।३३ ) इन दोनों सूत्रौ मे मन्त्र ओर ब्रह्मण के जो लक्षण 
क्रिये गये है, वे प्रायिक ही बताये गये है । इस विषयमे वंदिकीं के व्यवहार को प्रायः प्रमाण 
माना गया है । अथर्ववेद के वायो काभौ उसी व्धवहार के आधार पर वर्गीकरण किया 
जा सकता है । वृत्तिकार ने ब्राह्मण वाक्यो का भेद बताते हुए कहादहै 


हेतुनिवंचन निन्दा प्रशंसा संशयो विधिः । 

परक्रिया पृराकल्पा व्यवधारणकल्पना ॥ 

उपमानं दशेते तु विधयो ब्राह्यणस्य तु। 

एतत्‌ स्यात्‌ सर्ववेदेषु नियतं विधिलक्षणम्‌ ॥ (शाबर० प° ४३९ ) 
इन्हीं विधाभं के अनुसार इतिहासादि रूप वैदिकं वाक्यो को ब्राह्मण की संज्ञा दीजा 
सकतौ है ] । जेसे नन्ही-नन्दौ चिनगारिथां ( विस्कुल्गि ) कौ उपादानकारणभ्रूत अग्नि 
ही पहले प्रतीत होती है, उसो से चिनगारियां एूटती है । चिनगारियाँं वस्तुतः अग्नि से 
भिन्न न सत्‌ कटी जा सकती हँ, न असत्‌ । वसे ही ऋष्वेदादि पदाथं ब्रह्य से विना किसी 





५१० ब्रह्मसूत्रशाङ्करभाभ्यम्‌ [अ.१पा.७य्‌. १९ 


भामती 
स्येयं गतिस्तदा तस्पुवंकस्य रूपधेयस्य केव कथेति भाव्रः । न केवलं -तवुपादानरवात्ततो न भ्यतिरिश्पते 


नामरूपध्रपञ्चः, प्रलयसमये च तदनुप्रवे शात्ततो न व्यतिरिच्यते । यथा सामुद्रमेवाम्भः ह 
सम्पर्कात्‌ काटिन्यमुपगतं सेन्धवखिल्यः, स हि स्वाकरे समुद्रे क्षिप्तोऽम्भ एव भवत्येवं चिदम्भोधो लोनं 
जगङ्िचदेब भवति न तु ततोऽतिरिच्यत इति । एतद्‌दृष्टान्तप्र बर्बेनाह ®स यथा सर्वासतामपाम्‌ इत्यादि ® । 
वृष्टान्तप्रबन्धमुक्हवा दार्टान्तिके योजयति @ एवं बा अरे इदं महद्‌ इति ® । वृ१९वेन ब्रह्मोक्तम्‌ । 
इदं ब्रहोत्यथं: । भूतं सत्यम्‌, अनन्तं ॒नित्यम्‌, अगारं सवगतं, विज्ञानधनो धिज्ञानेकरत इति यावत्‌ । 
एतेभ्यः कायं कारणभावेन व्यवस्थितेभ्थो भूतेभ्यः समु्याय साम्येनोत्थाय कार्ंकरणसङ्घातस्थ ह्य च्छेदाव्‌ 
बुःल्िस्वज्ञोफित्वादयस्तद वच्िछन्ने चिदाटमनि तष्िपरतेऽपि प्रतीयन्ते यथोदकप्रतिबिभ्बिते चन्द्रमसि 
तोयगताः कम्पादयस्तविदं साम्पेनोत्यानं, यदा त्वागमाचार्य्योपदेशपुवंकमनननिदिध्यासनप्रकषं पय्यंन्तजोऽस्य 
बरह्मस्वरूपस।क्ष(त्कार उपावत्तते, तदा निखर्टनिखिलसवासनाविद्यामलस्य काम्यं करणसङ्घातभूतस्थ विनाशे 
तान्येव भूतानि नहयन्त्यनु तदुपाधिश्चिदाटमनः खिल्यभावो विनश्यति । ततो न प्रत्य काय्यं करणभूतनिवृत्तौ 
रूपगन्धादिस्ञास्तीति । 


भया नक त ` ~ कक = 





 भामती~स्याञ्या 
विशेष यत्न के समुट्‌भूत होकर तततव या अन्यत्वरूप से निरूपित नहीं होते । ऋगारि पदों 
के द्वारा नामरूपाट्मक प्रपन्चमे से "नामः उपलक्षित है। जब 'नाम' पदाथं की यह्‌ गति 
है, तब रूप" पदाथं कौ बातदहो क्या? क्योकि नामके माघ्यमसे ही ख्प' की सूृर्टि 
प्रतिपादित है--“ वेदशब्देभ्य एवादौ पृथक्संस्थाश्च निर्ममे” ( मनु. १,२१) । सृष्टिःप्रक्रिया 
के द्वारा ही नाम-रूपात्मकं प्रपन्व अपने उपाहानकारणभ्रूत ब्रह्म से भिन्न सिद्ध नहीं होता, 
प्रलय के समय भी ब्रह्य मेही प्रवेश कर जनेके कारण ब्रह्यसे भिन्ननहीं हो सकता। 
जैसे समुद्र से समुद्भूत नमकं पृथिवी आदि के सम्पकं से कठिन होकर एक घन ( इले ) के 
रूप में आ जाता है, भौर वही संन्धव-घन अपने आकर ( समुद्र) मे प्रक्षिप्र होकर समुद्ररूप 
हो जाता है। वसे ही नामरूपात्मक प्रपञ्च भी चेत्य महुसागर से भिन्न नहीं, यह रहस्य 
एक इृशन्त के द्वारा प्रकट किया जता है-- “स यथा सर्वासामपां समुद्र एकायनम्‌" ( बृह्‌. उ. 
४।५।१२ ) दान्त मे उसी का समन्वयं किया गया है-““एवं वा अरे अयमात्माऽनन्तरोऽ- 
बाह्यः” । “इदं महद्भृतमनन्तमपारं विज्ञानघन एवेतेभ्यो भूतेभ्य समुत्थाय तान्येवानुविन- 
ष्यति ( बृह्‌. उ. २।४।१२ ) इस श्रुति मे "इदं" शब्दसे ब्रह्म कां ग्रहण किया गया है, 
क्योकि वहो महत्‌ ( बृहत्‌ ) है । श्रूतम्‌" का अथं सत्यम्‌", "अनन्तम्‌" का "नित्यम्‌" ओर 
“अपारम्‌ का 'सवंगतम्‌' है । 'विज्ञानघनः' का अथं विज्ञान से विजातीय पदार्थो के संसगं से 
रहित वा विज्ञानैकरस है [ जेसा कि भाष्यकार ने कहा है - “घनशब्दो जात्यन्तरप्रतिषेधाथः 
यथा सुवणं घनोऽयोघनः ] । भाशय यह है कि यद्यपि यह जीवात्मा सत्‌, चित्‌, अनन्त, जन्म- 
मरण से रहित शु ब्रह्मरूप दहै । तथापि अविद्या-वश कायं भौर करण. ( स्थृलै ओर सृष्ष्म 
शरीर) के रूपमे परिणत आकाशादि भृतों से अपना समृत्थान ( साम्थापत्ति या तादात्म्या- 
ध्यास अनुभव करता दै, उने दुःखी भौर सुखी होने पर स्वयंको इुःखी ओर सुखी 
समञ्चता है । जेसे जलगतं चन्द्र-प्रतिबिम्ब मे जल के कम्पनादि धमे प्रतीत होतेह, वसे ही 
शरीरावच्छिन्न आत्मामे शरोर के कतुत्वादि धमे आरोपित हो जति हैँ । 

जब आगम भौर भाचायं का उपदेश षा कर मानव श्रवण, मनन, निदिध्यास्षनपूरवंक 
ब्रह्य का साक्षात्कार कर लेता है, तब समस्त वासनाभओं ( संस्कारों ) से युक्त अविद्यारूप 
मल विनष्ट हो जाता है, अविद्या के कार्यभूत शरीरादि उपाधियां समाप्त हो जाती है, आत्त्मा 
का वहू खिल्यभाव ( तादात्माष्यास ) सदेव के लिरक्षीण हो जाता दै, कतंत्वादि का भानूप 
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द्रष्टव्यत्वेन ब्रह्मनिर्देश ] हिन्वौसहितमामतोसंचलितम्‌ ५११ 


विश्षानात्मोपदेश इति । कस्मात्‌ ? उपक्रमसामध्यौत्‌ । पतिजायापुत्रवित्तादिकं हि 
भोग्यभूतं सर्वं जगद्‌ात्माथतया प्रियं भवतीति भ्रियसंखूचितं भोक्तारमात्मानमुपक्र- 
` म्यानन्तरमिदमात्मनो दश्ेनाद्यपदिदयमानं कस्यान्यस्यात्मनः स्यात्‌ १ मध्येऽपि इ 
महद्भूतमनन्तम पार विज्ञानघन पवेतेभ्यो भूतेभ्यः सदुत्थाय तान्येवाचुविश्यति न परत्य 
संक्शास्ति" इति प्रङृतस्परेव महतो भूतस्य द्रष्टव्यस्य भूतेभ्यः समुच्थानं विज्ञानात्मभावेन 
ब्रवन्विक्षानात्मन पेद द्रष्ठव्यत्व दशयति । तथा 'विक्ञातारमरे केन विजानीयाद्‌" इति 
कतुवचनेन शब्देनोपसंहरन्विक्षानात्मानमेवेदोपदिष्टं दशयति । तस्माद्‌ात्मविज्ञानेन 
सर्वंविन्लानवचनं भोकत्रधेत्वाद्धोग्यजातस्योपचारिक्ं द्रष्टव्यमिति । पवं प्राप्ते बमः, 


भामती 
न प्रेत्य संज्ञास्तीति सं्तामात्रनिषेषादातमा नास्तीति मन्यमाना सा मेत्रेयी होवाच, अत्रेव मा 


भगवानमूमृहन्मोहितवान्‌ न प्रेत्य संज्ञास्तीति । घ होवाच याज्ञवक्यः स्वाभिप्रायं द्वत हि रूपादिविक्ञेष- 
संज्ञानिबन्धनो दुःखित्वाद्यभिमानः । आनन्दज्ञानेकरसब्रह्माष्ठयानुभवे तु तत्‌ केन क पश्येत्‌ ब्रह्य वा क्न 
विजानीयात्‌ नहि तदास्य कप्ंभावोऽस्ति स्वप्रकाश्ञटवात्‌ । एतदुक्तं भवति- न संज्ञामात्रं मया भ्यासेषि 
किन्तु विञेषसंज्ञेति । तदेवमभमूतस्वफलेनोपक्रमान्मध्ये चात्म विज्ञानेन सवं विज्ञानं प्रतिज्ञाय तदुपपादनाव्‌, 
उपसंहारे च महद्‌भूतमनन्तमित्यादिना च ब्रह्मर्पाभिधानाद्‌ दवेतनिन्दया च वचाद्रेतगुणकत्तंनाद्‌ ब्रह्मेव 
ेत्रयोनब्राहूयणे प्रतिपाद्यं न जीवात्मेति नास्ति पूवंपक हस्यनारभ्यमेवेदमधिकरणम्‌ । 

भत्रोच्यते- भोक्तुर्वज्ञातुताजोवरूपोत्थान समाधये मेत्रयौब्राह्मणे पूवंपक्षेणोपक्र मः कृतः । पतिजा- 
यादिभोग्थसम्बन्धो नाभोवतुत्रंह्यणो युज्यते नापि ज्ञातकतुस्वमकततंः साक्षाच्च महतो भूतस्य विज्ञाना- 
त्मनावेन समूरथानाभिधानं विज्ञानाध्मन एव दरष्भ्यत्वमाह्‌ । अन्यथा ब्रह्मणो दरशभ्यस्वपरेऽस्मिन्‌ 
ब्राह्मणे तस्य विज्ञानास्मत्वेन समुत्थानाभिषधान मनुषयुक्तं स्यात्तस्य तु द्रष्टभ्यत्वमुपयुञ्यते इत्युपक्रममात्नं 

ननन 0 


मामती-भ्याङ्या 
विशेष ज्ञान या संज्ञान कभी नहीं होता । “न प्रेत्य संज्ञारित दस प्रकार ज्ञानमात्र क! अभाव 
हो जाने पर आत्मा की सत्ता भी समाप्त हो जायगी-एेसा समञ्च कर मैत्रेधी बोली- “अत्रेव 
मा भगवान्‌ अमूमुहत्‌ "न प्रत्यसंज्ञाऽस्तीत्यत्र” अर्थात्‌ आप ( याज्ञवल्क्य ) ने मुञ्च ( मेत्रेयी) 
को यहु कहु कर फिर मोह मे हा दिया कि मरनेके बाद किसी प्रकारकाभी ज्ञानं नहीं 
रहता । याज्ञवल्क्य ने उत्तर दिया-"“न वा अरेऽहं मोहं ब्रवीमि, अलं वा अरे इदं विज्ञानाय 
यत्र हि हंतमिव भवति, तदितर इतरं जिघ्रति । यत्र वा अस्य सवंमात्मेवाभूत्‌ तत्केन कं 
जिघ्र तु” ( बर. उ. ४।५१४ } । अर्थात्‌ जिस ( अज्ञान की ) अवस्थामें द्वत प्रपञ्च की 
काल्पनिक सत्ता रहती है, तब शूपादि अनुक्रलप्रतिकुल विषय की प्रतीति से भआत्भा में 
सुखित्व-दुःखित्वादि का भान होता दहै । भानष्दज्ञानकरस ब्रह्म की साक्षात्तारावस्था मैं 
( याज्ञवल्क्य ) ने संज्ञानमात्र का निषेध नहीं किया किन्तु विशेष ज्ञानका ही निराकरण 
किया है । इस प्रकार जहां अमृतत्वरूप फ के संकीतंन से उपक्रम किया गया, मध्य में 
आत्मविज्ञान के वारा सरवं.ज्ञान की प्राप्ति कही गई ओर उपसंहार मे महदुभूतम्‌ ~ इत्यादि 
पदोकेद्वारा ब्रह्य का अर्भिधान किया गया। इतना ही नहीं, देत-निन्दा केद्वारा बरेत कौ 
स्तुति की गई । एेसे मेत्रेषी ब्रह्मण का प्रतिपाद्य एकमात्र ब्रह्यही निश्चित होता है, अतः 


न तो यहाँ जीवातमा का सन्देह होता है भौर जीवात्मा के प्रतिपादन का पूवं पक्ष। फलतः 
यह्‌ अधिकरण निरथंकनसा है । 


समाधान - मेत्रेयी ब्राह्मण जीवपरक है, एेसा पूर्वपक्ष में प्रस्तावमात्र किया गया 
है, वह्‌ इस लिए कि भोक्तृत्वादि के द्वारा जो जीवब्रहमके भेदकी शङ्खा की गई दहै, उसका 
समाधान हो सके । ब्रह्य अभोक्ता ओर अकर्ता दै, अतः भोग्य-सम्वन्धरूप भोक्तृत्व गौर ज्ञान- 
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परमात्मोपदेश एवायम्‌ । कस्मात्‌ १ वाक्यान्वयात्‌ । वाकयं हीदं पौरवापर्येणावेक्ष्यमाणं 
परमारमानं प्रति अन्वितावयवं लक्ष्यते । कथमिति ? तदुपपाद्यते-अश्तत्वस्य तु 
नादास्ति वित्तेन इति याश्चवल्कयादुपश्चुत्य "येनाहं नाता स्या किमहं तेन कुयां 
यदेव भगवान्‌ वेद तदेव मे ब्रहि" इत्यग्तत्वमाशासानाया मेेय्या याक्ञवल्क्य आत्म ` 
विज्ञानमिदमुपदिशति । न चान्यत्र परमात्मविक्चानादस्रतत्वमस्तोति धतिस्छतिवादा 
वदस्ति । तथा चामविनानेन सर्वविश्चानसुच्यमानं नान्यत्र परमकारणविज्ञानान्सुख्य- 
मवकदपते । नचेतदो पचारिकमाश्चरयितु शक्य, यत्कारणमात्मविज्ञानेन सवेविष्ानं 
धरतिक्लायानन्तरेण प्रन्येन तदेवोपपादयति -श्रहम तं परादाद्यो ऽन्यत्रार्मनो ब्रह्म वेदः 
इत्यादिना 1 यो हि ब्रहमक्षत्रादिक जगदात्मनो ऽन्यत्र स्वातश््येण लब्यसं द्वं पश्यति 
तं मिथ्याद्शिनं तदेव मिथ्यादृ्ठं ब्रह्मक्षत्रादिकः जगत्पराकरोतीति मेद दश्टिमपोद्य "इदं 
स्वं . यदमात्मा' इति सर्वस्य वस्तुज्ञातस्यारमाग्यतिरेकमवतारयति । दुन्दुभ्यादि 
दषटान्तेश्च ( ० ४।५।८ ) तमेवाब्यतिरोक द्रढयति "अस्य महतो भूतस्य निःश्वसि- 
तमेत्दग्बेदः' ( य° ४।५।११ ) इत्यादिना च प्रकृतस्यात्मनो नामरूपकमेप्रपञ्च 
कारणतां व्याचक्षाणः परमातमानमेनं गमयति । तयेवेक्रायनप्रक्रियएयामपि ( ब ४।५- 
ऋ२) सविषयस्य सेन्द्रियस्य सान्तःकरणस्य प्रपश्चस्येकायनमनन्तरमबाद्यं करस्नं 
्रह्ञानघनं उथाचश्चाणः परमारमानमेनं गमयति । तस्मात्परमात्मन पवायं दशोनाय॒प- 
देश इति गम्यते ।। १९ ॥ 


यत्पुनखक्तं -त्रियसंसूचितोपक्रमाद्धिज्ञानात्मन पवायं द्शेनायपदेश इति, 
अच त्रम, | 
प्रतिज्ञसिद्धेरिङ्गमाइमरथ्यः ॥ २० ॥ 
अस्त्यत्र भरतिक्ा “आत्मनि विक्चाते सवेमिदं विक्चातं भवति", "शं सवं यदव्य- 


क्क" रि 


भामती 
पवंपक्षः छतः । ®भोषन्रथंत्वाच्च भोग्यजातस्थेति% तदपो लनमान्नम्‌ । सिद्धान्तस्तु निगदल्याख्यातेन 
भाष्येणोक्तः ॥। १९ ॥ 
तदेवं पौर्वापर््यालोचनया सेत्रेयीत्राह्मणस्य ब्रह्मदशं नपर्वे स्थिते भोक्त्रा जोवात्मनोपक्रममा- 
शाय्यंदेक्ञीथमतेन तावस्समाघत्ते सुत्रकारः-- ® प्रतिक्ञासिद्धेलिङ्घमाश्मरण्यः ® । यथा हि वह्व विकारा 
षयुज्चरन्तो विस्फुलिङ्गा न बह्व रत्यन्त भिद्यन्ते तद्रपनिरूपणत्वान्नापि ततोऽत्पन्तमभिन्नावह्वरिव परस्पर 





। भामती-व्याख्या 

जनकत्वरूप कतुत्व के प्रतिपादन का ब्रहम मे कोई उपयोग नहीं । व्यापक एवं भूतरूप ब्रह्य 
के जोवरूप से समूत्थान ( जन्म ) का प्रतिपादन भी जीव की दरष्ट्यता सूचित करता दै। 
यदि इस ब्राह्मण में ब्रहम की द्रष्टव्यता का अभिधान माना जाता है, तब जीवरूपं से ब्रह्म 
की उत्पत्ति का प्रतिपादन भनुपयुक्त हो जाता है गौर जीव की द्रष्टग्यता का अभिधान मानने 
परे उक्त समुत्थानं का कथन उपयुक्त हो जाता है-इस प्रकार पूर्वंपक्षी का उपक्रम मात्र 
है ओौर “भोक्तरथेत्वाच्च भनोग्यजातस्य'"- एेसा कहना उस उपक्रम का उपोटल क ( पोषक ) 
है । फकूतः पूवंपक्ष उपपन्न हो जाता है, जिसके निराकरण मे अधिकरण कौ साथंकता सिद्ध 
हो जाती है । सिडधान्त-भाष्य नितान्त सुबोध ॥ १९॥। | 

कौर्वापयं कौ आलोचना से मैत्रेयी ब्राह्मण की ब्रह्म-दशंनपरता निश्चित ही जाने पर 
जो यह्‌ प्रन उठता है किं भोक्तारूप जीव का उपक्रम इस ब्राह्मण मे क्यो क्रिया गया। 
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मात्मा' इति च । तस्याः प्रतिक्चायाः स्वि सूचयत्येतरिलिङ्गं यस्प्रियसंखचितस्या- 
त्मनो द्ष्टभ्यस्वादि संक्ीतेनम्‌ । यदि दहि चिश्चानात्मा परमात्मनोऽन्यः स्यात्ततः पर. 
मात्मविक्षानेऽपि चिक्ञानात्मा न चिक्वात इत्येकविज्ञानेन सर्वविश्चानं यतप्रतिक्कातं 
तद्धीयेत । तस्माल्तिक्ञासिद्श््थं॑विक्षानार्मपरमात्मनोरमेदाशेनोपक्रमणमित्या- 
दमरथ्य आचार्यो मन्यते ।॥ २० ॥ 
उत्क्रमिष्यत एवंभावादित्योडकरोमिः ॥ २१ ॥ 

विक्च।नार्मन एव देदेन्द्रियमनोबुद्धिसंघातोपाधिसंपकात्कलुषीभूतस्य कानन्या- 

नादिसाघनाचुष्ठानात्‌ संप्रसन्नस्य देहादि संघाता दुत्करमिष्यतः पर मात्मेक्योपपत्तेरिदम 


ग्यावृत्त्यमभावग्रषज्खात्‌, तथा जोवात्मानोऽपि ४४. न ब्रह्मणोऽध्यन्तं भिद्यन्ते चिद्रुपत्वानाव्रसङ्गा- 
न्नाप्यत्यन्तं न भिद्यन्ते परस्परं भ्यावुर्यभावप्रस ङ्गात्‌ , सवंज्ञं प्र्युपदेश वे य्ाञ्च । तस्मात्‌ 
जोवाटमनामभेदश्च । तत्र तद्विज्ञानेन सवं विज्ञानप्रतिज्ञासिद्धये विनज्ञानात्मपरमात्मनोरमेदमुपादाय परना- 
त्मनि दशं यितथ्ये विज्ञानाटमनोपक्रम इस्यारमरण्य आचार्य्यो मेने ॥ २०} 
आचायदेकीयान्तरभतेन समाधत्ते --उत्छमिष्यत एवं भावादिस्योडलोमिः । जीवो हि परमा्मनोऽ- 
व्यन्तं भिन्न एव सन्‌ देहेन्द्रियमनोबुद्ध चुपघानसम्पकत्सिवंदा कलुषस्तस्य च ज्ञानध्यानादिसाघनानुष्टानात्‌ 
सम्प्रतन्नस्य देहेन्दरियादिसद्धातादुक्रमिष्यतः परमात्मनेक्योपपत्तेरिदमभेदेनोपक्रमणम्‌ । एतदुक्तं भवति- 


भामती-ग्याख्या 

उसका उत्तर आचायं आश्मरथ्य की ष्ट से दिया जाता दै--“प्रतिन्ञासिद्धेलि ज्गमाएमरथ्यः । 
जैसे अग्नि से निकलनेवाली अग्नि की विकारभूत चिनगारिया भग्न से अत्यस्त भिर्न नही 
होतीं, क्योकि वे भो अग्निरूप ही समञ्ली जाती दै । इसी प्रकार उन चिनगारियों को घम्ति 
से अत्यन्त अभिल्न भी नहीं कह सकते, क्योकि “अभेः विस्फुलिङ्गाः यहा पर अग्नि" पद 
भौर "विस्फुलिङ्ख' पद का परस्पर जो व्याव्ये-ग्यावतंकभाव माना जाता है, वहु अत्यन्त 
अभेद में नहीं बन सकेगा [ ज॑से "शङ्खस्य शुक्लता" - यह पर "शङ्क" पद घटपटादि द्रव्य का 
एवं "शुक्लता" पद निलादि गुणों का व्यावतंक माना जाता है । वसे ही भग्नः विस्फुलिङ्गा 
इत्यादि-षष्ठचस्त-प्रयोग या उद्देश्य-विधेयभाधस्थल पर प्रायः सवत्र परस्पर व्यावत्यं- 
ग्यावतंकभाव माना जाताहै] ) वैसे ही ब्रह्म के विकारभ्रूत जीवात्मा भीब्रह्मसेनतो 
अत्यन्त भिन्न होति हँ ओर न अत्यन्त अभिन्न, क्योकि एक ब्रह्म के विज्ञान से सभी जीवोका 
ज्ञान तभी हो सकता है, जब कि जीव ओर ब्रह्म का अभेद हो ओर "भात्मायं द्र्य" हूं 
ब्रह "--इत्यादि स्थलों पर जीवात्मा के उद्देश्य से द्रष्टव्यत्व . या ब्रह्मत्व का विधान तभी हो 
सकता है, जब कि जीव ओर ब्रह्म का कुठ भेदभी हो। मेदाभेद-पक्षमें ही जीवरूपेण 
उपक्रम भौर एक के विज्ञान से सवं-विज्ञान की प्रतिज्ञाये दोनों प्रक्रियाए उपपन्न होती 
ह-एेसा आचाय आश्मरथ्य मानते हैँ | २०॥ 

आश्मरथ्य कै द्वारा उःदावित पूवंपक्ष का समाधान आचायं ओडलोमि के मत से किया 
जाता है-“उत््रमिष्यते एवंभावादित्यौड्लोमिः"" । भाचायंवर ओौड्लोमि का कहना है कि 
जीव ब्रह से अत्यन्त भिन्न है ओर देह, इन्द्रिय, मन एवं बुद्धिरूप उपाधियों के सम्पकं से 
सदैव कलुषित रहता आया दै । ज्ञान-ध्यानादि साधनों के अनुष्ठान से विमल होकर 
देहेन्द्रियादि-संघात से उत््रमण करने पर जीव का ब्रह्म से एेक्य स्थापित हो जाता है, इस 
भावी रएेक्य ( अभेद ) को ध्यान में रख कर जीव का उपक्रम किया गया दहै, अतः एक के 
विज्ञान ग का प्रतिपादन विरुद्ध नहीं । संसारावस्थाक मेद भी मोक्षावस्थाक 
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मेदेनोपक्रमणमित्यौड़लोभिराचार्यो मन्यते । धतिश्चैवं भवति -- “पद संप्रसादोऽस्मा- 
चछरीरात्समुत्थाय परं ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यतेः ( छा० ८।१२।३ ) 
इति । किञ्च जीवाश्यमपि ¦नामरूपं नदीनिद्शेनेन क्षापयति ~ "यथा नद्यः स्यन्द 
मानाः समुद्रेऽस्तं गच्छन्ति नामरूपे विहाय । तथा विद्धान्नामरूपाद्धिमुक्तः परात्पर 
पुरुषमुपैति दिभ्यम्‌' ( मुण्ड० ३।२।८ ) इति । यथा लोके नद्यः स्वाश्चयमेव नामरूपं 
विहाय समुद्रमुपयन्त्येवं जोबोऽपि स्वाश्रयमेव नामरूपं विदाथ परं पुरुषशुपेतीति 
दि तार्थः प्रतीयते दश्टा्तद्‌ टौन्तिकयो स्तुस्यताये ॥ २९ ॥ 
अवस्थितेरिति काश्चदृरस्नः ॥ २२ ॥ 
अस्यैव परमात्मनो. ऽनेनापि विज्ञानात्मभावेनावस्थानादुपपन्नमिदममेदेनो पक्रमण- 
भामती 
भविष्यन्तममेदमुपादाय मेदकालेऽप्यभेद उक्तः, यथाहु। पाञ्चरात्रिकाः -- 
आमृक्तेर्भेद एव स्याज्जीवस्य च परस्य च। 
मृक्तस्य तु न भेदोऽस्ति भेदरैतोरभावतः ॥ इति । 
अत्रेव शरुतिमपन्यस्यति ® श्ुतिश्चैवम इति ® । पुवं देहेन्दरिथाद्युपाधिषृतं कलुषत्वमात्मन उक्तं, 
सम्प्रति स्वाभाविकमेव जीवस्य नाभरूपप्रप्चाश्चयत्वलक्षणं कालुष्यं पार्घिवानामणूनामिव इया स्वं दे बलं 
पाकेनेव ज्ञानध्यानादिना तदपनोय जीवः परात्परतरं पुक्षमुपेतोव्याह ® छचिच्च जीवाश्रयमपि इति ® । 
नदीनिदरशंनं यथा सोभ्येमा नद्य इति ॥ २१॥ 
तदेवमाचाय्येक्षीयमतद्वयमुक्स्वात्र(प रितुष्यन्ना चायं मतमाह सूत्रकारः - अवस्थितेरिति काशकृत्स्नः । 
एतद्‌ ध्याचष्टे ® अस्ये व परमारमनः इति ® । न जीव आत्मनोऽन्यो नापि तद्िकारः (कन्त्वामेवा विद्यो. 
पथानकत्पितावच्छेदः, आकाश इव घट मणिकादिकल्पितादच्छेदो घटाकाशो मणिकाकाश्नो नतु परमाः 





भामती-~ग्याख्या 
भभेद मे पयंवसित हो जाता है । पाञ्चरात्रिक आचार्यंगण कहते ह - 
आमृक्तर्भेद एवासीज्जीवस्य परस्य च । 
मुक्तस्य तु न भेदोऽस्ति मेदहेतोरभावतः ॥ 
इसी मत के समथ॑न में श्रुति प्रस्तुत की जाती है-“्रुतिश्चैवं भवति" एष सम्प्रसादोऽ 
स्मात्‌ शरीरात्‌ समूत्थाय परं ज्योतिरुपसम्पद्य" ( छां° ८।१२।३ ) । 
पहले देहेन्द्रियादि उपाधियों के हारा आहित जीवगत कालष्य कहा गया, अब जीव में 
नाम-रूपात्मक प्रपञ्च का आश्चयत्वरूप कालुष्य स्वाभाविक कहा जाता है--““कचिच्च 
जीवाश्रयमपि नामरूपं नदीनिदशनेन ज्ञापयति" । नदी का दृष्टान्त इस प्रकार है--“यथा 
नद्यः स्यन्दमानाः समृद्रऽन्तं गच्छन्ति नामश्पे विहाय” ( मुण्ड २।२।८ ) । अर्थात्‌ जसे नदियां 
अपने स्वाभाविक नाम ( गङ्कखादि) भौर रूप ( शवेत प्रवाहादि) का परित्याग करके समुद्र 
रूपहोजतीदहै, वेसे ही जोव भी अपने स्वाभाविक प्रपञ्चाश्रयत्वरूपं कालृष्य को छोडकर 
ब्रहमल्प हो जाताहै ।॥ २१॥ | 
कथित दोनों आचार्यो के मतो मे असन्तोष व्यक्त करते हुए आचायं काशङ्त्स्न का 
सिद्धास्त सूत्रकार ने प्रस्तुत किया है- “अवस्थितेरिति काशकृत्स्नः" । इस सूत्र की भाष्यकार 
ष्याख्या कर रहे हैँ -“अस्येव परमात्मनः" । जीव न तोब्रह्य से भिन्न है भौरन उसका 
विकार, किन्तु ब्रह्य ही अविद्यारूप उपाधि के द्वारा कल्पित भेद से वसे ही भिन्न प्रतीत होता 
है, जसे वटादि उपाधयो से परिच्छिन्न होकर "घटाकाश, 'मणिकाश' इट्यादि । घटाका्ञादि 
भीन तो परमाकाश से भिन्न होते है भीर न उसके विकार । इस प्रकार उक्त श्रुति-सन्दभं में 
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मिति काशकूव्सन आचार्यो मन्यते । तथाच ब्राह्मणम्‌--'अनेन जीबेनात्मनाचुप्रविदय 
नामरूपे वयाकरवाणिः ( छा० ६।३।२ } इत्येवंजातीयकं परस्यवात्मनो जीवमावेना- 
वस्थानं दशयति । मन्त्रवणेश्च सर्वाणि रूपाणि विचित्य धीरो नामानि कत्वाभिवः- 
दन्‌ यदास्ते ( ते० आ1० ३।१२।७ ) इत्येवंजातीयकः । न च तेजःप्रशतोनां खष्टौ जौवस्य 
पृथक्खष्टिः ता, येन परस्माद्‌त्मनो ऽन्यस्तद्धिकारो जीवः स्यात्‌ । काशारस्नस्या- 
चार्य स्याचिङ्कतः परमेश्वरो जीवो नान्य इति मतम्‌ । आदमरथ्यस्य तु यद्यपि जोवस्य 
परस्मादनन्यत्वमभिप्रेतं, तथापि प्रतिज्ञासिद्धरिति सापेक्षत्वाभिधानात्कायकारण- 
भायः कियानप्यभिप्रत इति गम्यते । ओड़रोमिपश्चे पुनः स्पष्टमेवावस्थाम्तरापेश्षौ 
भेदाभेदौ गम्येते । तत्र काशङृर्स्नोयं मतं भ्रव्यजुसारोति गम्यते, प्रतिपिपाद्यिषिता- 
भामती 
कादादन्यस्तद्विकारो वा । ततश्च जोवात्मनोपक्रमः परमात्मनेवोपक्रमस्तस्थ ततोऽभेदात्‌ । स्थुलदक्िलोक- 
प्रतीतिक्तौकर्यायोपाधिङेनारमरूपेणोपक्रमः कृतः । अत्रेव श्यति प्रमाणयति ® मना च इति ® । मथ 
विकारः परमारमनो जवः कस्मान्न भवत्थाकाश्ादिवदिश्याह ® न च तेजःप्रभृतीनाम्‌ इति ® । नहि यथा 
तेजःप्रभृतोनामात्मविकरतवं श्यते एवं जोवस्येति । आचायंत्रयमतं विभजते ® काशङृतस्नस्यावार्यस्य 
इति ® । आत्यन्ति सत्यभेदे का्थंकारण पावाभावात्‌ अनात्यन्तिकोऽमेद आस्थेयस्तथा च कथञ्चिद्‌ भेदोऽ- 
पीति तमास्थाय काययंक्ारणभाव इति । किपानपीत्युञतं मतन्रयमुकत्वा काज्ङृत्स्नीयमतं स।धुत्वेन निडर 
यत्ति तन्न तेषु मध्ये काशङ्करस्नोयं मतम्‌ इति । आत्यन्तिके हि जोवपरमात्मनोरमेदे तात्तविकेऽनाद्यविद्यो 
पाधिकल्पितो भेदस्तर बमसी।त जोवामनो ब्रह भावतस्वोपदेशश्चवणमनननिदिष्यासनव्रकषंपर्यन्तजस्मना. 
साक्षात्कारेण विश्वया शक्यः समूलकाषं कषितुं रज्ज्वामहिविश्नम इव रज्जुतत्वसाक्षात्कारेण, रा जपुज्स्येव 
च म्लेच्छकरुले ब्ुमानस्याट्मनि छमारोपितो स्लेच्छभावो राजयुत्रोऽसोति भक्षोपदेशेन । न तु मृद्विकार+. 
(णो =, 
जीव का उपक्रम वस्तुतः ब्रह्य का ही उपक्रम दै, क्योकि जीव का ब्रह्मसे अभेददहै। स्थूलं 
मे दृ्टिवाले लौकिक व्यक्तियों की सुविधा कौ ध्यान रख कर भौपाधिकलूप से आत्मा का 
उपक्रम किया गयाहै। इसत अथं में श्रुति प्रमाण प्रदशित करते ह “तथा चत्र ह्यणम्‌' 1 
जीव ब्रह्य का विकार कथो नहीं ? इस प्रश्न का उत्तर है-न च तेजः प्रभृतीनां सृष्टो जीवस्य 
पृथक्‌ सृष्टिः श्वतः"' । जेसे "तत्‌ तेजोऽसुजत'' ( छं ६।२।३ ) इत्यादि शरुतियों मे तेज आदि 
की सृष्टि प्रतिपादिते, वैसे जीव की सृष्टि कहीं भौ भिहित नहीं, अतः जीव विकार नहीं 
हो सकता । 
सूत्रित आचा्य-त्रयौ के मतो का िहावलोकन किया जाता है-"काशक्ृत्स्नस्या- 
चायैस्य' । आशय यह्‌ है कि आत्यन्तिक अभेद मानने पर कायं-कारणभाव्‌ नहीं बन सकता, 
भतः जीव ओर ब्रह्य का अनात्यन्तिक ( कथंचित्‌ ) अभेद मानना होगा, तब कथंचित्‌ भेद 
भी सम्भवदहोजताहै, उस (भेद) को लेकर कायं-कारणभाव उपपन्न हौ जाता है, 
भाष्यक्रारते यही कहा दै-"कायंकारणमावः कियानपि अभिप्रेतः । तीनों का परिचय 
देकर उनमें काशङ्ृत्स्नीप मत को उपनिवदनुखारी बताया जाता है --'तत्र' अर्थात्‌ तेषु 
मध्ये "काशङ््स्नोयं मतं श्रत्यनुसारीति गम्पते'' । सारांश यह है करि जीव भौर ब्रह्य का 
आत्यन्तिक अभेद तात्तिक हानि पर भौ अनादि गविद्यारूप उपाधि कै द्वारा कल्पित जो 
भेद प्रतीत होता है उघका “तत्सरमि"--इत्याटि महावक्थो क द्वारा जौव मे ब्रह्मभाव 
के तात्विक श्रवण, मनन ओर निदिध्यासन के भगुष्न से सदुत्पन्न अभेद-सक्षात्कार वैसे 
ही समू नाशं कर दिया करता दै, जसे रज्जु में समुत्पन्न सपे-श्नम को रज्जुतततत्व का 
साक्तात्कार । अथवा जँसे म्लेच्छ-कृल मे परिपोषित होने के कारण राजपुत्र मे समारोपित 
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थालुसारात्‌ "तत्वमसि, इत्यादिश्चतिभ्यः । पवं च सति तज्ज्ञानादख्तस्वमवकर्पते । 
विकारातमकत्वे हि जीवस्याभ्युपगम्यमाने विकारस्य प्रकृति सम्बन्धे प्रख्यश्रसङ्ञान् 
तज्ञानादसरतत्वमवकर्पेत । अतश्च स्वाश्चयस्य नामरूपस्यासंभवादुपाभ्याश्चयं नाम. 
ङपं जीव उपचयते । अत पयोत्पत्तिरपि जीवस्य कचि दग्निविस्फुलिङ्गोदाद रणेन 
्राभ्यमाणोपाभ्या्चयेव वेदितव्या । यदप्युक्तं - प्रकृतस्येव महतो भूतस्य द्र ्भ्यस्य 
भामती | 
शरावादिः हातश्चोपि मगमृदिति चिर्त्यमानस्तञजन्मना मृद्धूावसाक्षातकारेण शाक्यो निवतंयितु, तत्‌ कस्य 
हेतोः? तस्यापि मृदो भिन्नामिन्नस्य तारिवकतवात्‌, वस्तुनस्तु ज्ञनेनोच्छेत्तुमशक्यत्बात्‌, सोऽयं प्रतिपिषादयि- 
वितार्थानुसारः । अपि च जोवस्या्मविकारत्वे तस्य ज्ञानध्यानादिसाधनानुष्ठानात्‌ स्वप्रहृतावष्यये सति 
नामृतस्वस्याज्ञास्तोस्यपुरषायंस्वमगतत्वग्राततिशरुति विरोधश्च । काशङृत्स्नमते त्वेतदुभयं नास्तीर्पाह ® एवन्न 
सति इति ® । ननु यदि जीवो न विकारः किन्तु ब्रह्मैव, कथं तहि तस्मिन्नामरूपाश्नयत्वश्चतिः कथश्च 
यथाग्नेः क्षुद्रा विस्फुलिङ्गा इति ब्रहाविकारशरुतिरित्याशङ्कामुपसंहारध्याजेन निराकरोति ® अतन्न 
स्वाभयस्य इति ® । यतः प्रति पिपादयिषितार्थानु तारश्चामृतत्व पाश्च विकारपक्षे न सम्भवतः, अतश्चेति 





योजना । द्वितीयपूवं पश्षवोजमनयेब त्रिसुत्यापाक्रोति ® यदप्युक्तम्‌ इति ® । शेषमतिरोहिताथं व्याख्या. 


भामती-व्याञ्या 

म्लेच्छभाव को 'राजपुत्रोऽसि" -इस प्रकार के आप्रोपदेश से जनित तत्व-साक्षात्कार विनष्ट 
कर दियाकरतादहै। यदि जीवभाव को ब्रहाका विकार माना जाता, तब ब्रह्मके साक्षात्कार 
से उसकी निवृत्ति नहीं होपी, क्योकि मृत्तिका के विकारभूत घट, शराव ( कसोरा या प्रई ) 
भादि का विनाश मृत्तिका का संकडों बार चिन्तन या साक्षात्कार करने पर भी नहीं होता । 
वह्‌ क्यो ? इस किए किं घट-शराब आदि मृत्तिका से भिन्नाभिन्न होने पर भी तातविक होते 
है, काल्पनिक नहीं । कत्पना-प्रसूत पदां ही ज्ञानके द्वारा उच्छिन्न होते है, वास्तविक 
वस्तु-तत्त्व नहीं, अतः काशङ्त्स्नीय मत वेदान्त में प्रतिपिपादयिषित प्रक्रिया के अनुरूप है । 
दुसरी बात यहु भीदहैकिजीव को यदिब्रहाका विकार माना जातादहै, तब वह्‌ अपनी 
प्रकृतिभूत ब्रह्म को अपना स्वरूप मान कर वेसा ही ध्यान का अनुष्ठान करेगा फलतः उसी 
प्रकृति मे छीन हो जायगा । इसे दशंनकारो ने प्रकृति-लय की संज्ञा देते हुए भात्मा का बन्धन 
ही माना है, मोक्ष नहीं- "तत्रे प्रकृतावात्मन्ञानाद्‌ ये प्रकृत्िमुपासते, तेषां प्राकृतिको बन्घ, 
यः पराणे प्रकृतिलयान्‌ प्रत्युच्यते - "पूणं शतसहतरं हि तिष्ठन्टयव्यक्तचिन्तकाः' ( सां. त. कौ. 
पु. ८६ ) । प्रकृतिलय से अमृतत्व ( मोक्ष ) को कोई आशा नहीं, भरत्युत अमृतत्व-प्राप्घि-बोधक 
श्रुतियों का विरोध ही उपस्थित होता है) काशक्त्स्नीय मत मे अमृतत्व का अभाव भौर 
अभेद-श्रति-विरोघ- ये दोनों भापत्तियां नहीं है--'एवं च सति तञज्ञानादमृतत्वमवकल्पते” । 
यदि जीव ब्रह्म का विकार नहीं, अपितु ब्रह्मरूप ही दै, तबश्नूति ने जीवमें नामभौर छप 
की आश्नयता क्यों कही है? एवं “यथामेः क्षुद्रा विस्फुलिङ्खाः'' ( बहु° उ० २।१।२० ) 
इत्यादि श्रुतयो ने जीव को ब्रह्यका विकार क्यों कहादहै? इन शङ्भुाओं का निराकरण 
करते हुए उपसंहार किया जाता है --अतश्च स्वाश्नधस्य नामरूपस्यासम्भवाद्‌ उपाध्याश्रयं 
नामहूपं जीवे उपचयते" । यहां “अतः शब्द “यतः शब्द की नित्य अपेक्षा करता है, इस 
लिए "यतः प्रतिपिपादयिषितार्थानुसारश्चामृतत्वप्रा्िश्च विकारपक्षे न सम्भवतः, अतः-पेसी 
योजना कर लेनी चाहिए । 

[ उक्त स्थल पर जीव के द्रष्टव्यताभिधानरूप पूवं पक्ष म तीन हेतु प्रस्तृत किष 
गए-(१) सन्दर्भ-श्रुति के उपक्रम मे जीव क्रा प्रतिपादन । (२) उत्थानशनुति में जीवाभेदा- 
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भूतेभ्यः समुत्थानं वि्ञानात्ममावेन दशयन्‌ वि्ञानास्मन पवेदं द्रष्टव्यत्वं दशेय- 
तीति । तज्रापीयमेव त्रिखृज्जी योजयितव्या - प्रतिक्ञासिद्धलिङ्गमाण्मरथ्यः'। इदमत्र 
प्रतिज्ञातम्‌ “आमनि विदिते सवं विदितं भवति 'इदं सवं यदयमात्मा ( बृह 
२।७ ६ ) इति च । उपपादितं छ, सर्व॑स्य नामरूपकमेप्रपञ्चस्येकप्रसवत्वादेकश्रलय- 
त्वाच्च दुन्दुभ्यादिदषटान्तेश्च कायकारणयोरभ्यतिरेकग्रतिपादनात्‌ । तस्या एव भ्रति- 
जायाः सिद्धि सूचयस्येतलिङ्गं यन्महतो भूतस्य द्रष्टव्यस्य भूतेभ्यः समुर्थानं विक्ञाना- 
त्ममावेन कथितमित्यादमरथ्य आचायोः मन्यते । अभेदे दहि सस्येकविन्ञानेन सवे. 
विज्ञानं प्रतिक्ञातमवकरपत इति । 

“उत्क्रमिष्यत पवंभावादित्योडलोमिः' । उत्करमिष्यतो विज्ञानारेमनो ज्ञानध्याना- 
दिस म्यात्‌ संप्रसन्नस्य परेणात्मनेक्यसंमवादिदममेद्ामिधानमिस्योड़लोमिराचारयो 
मन्यते । 

अवस्थितेरिति काशद्त्स्नः' । अस्यैव परमात्मनोऽनेनापि विज्ञानात्ममावेनाव- 
स्थानादुपपन्नमिदममेदाभिधानमिति काश्ृरस्न आचायो मन्यते । 

ननृच्चेदाभिधानमेतत्‌ “तेभ्यो भूतेभ्यः समुत्थाय तान्येवाञुविनश्यति न प्रत्य 
सं्चास्ति' { बृह ० २।४।६२ ) इति, कणमेतदभेदाभिधानम्‌ ? नेष दोषः, विशेषविक्ञान- 
विनाशासिप्रायमेतद्धिनःशाभिघानं, नात्मोच्ेदामिप्रायम्‌ । “अनैव मा मगवानमूमुदन्न 
परेत्य संशास्ति इति पयंनुयुञ्य स्वयमेव श्चत्याऽथोन्तरस्य दशितत्वात्‌- न वा 
अरे ऽहं मोहं ब्रवीम्यविनाशी वा अरे ऽयमार्माचुच्छित्तिधमा मात्रासंसगस्त्वस्य मवति" 
इति । पतदुक्तं भवति -कटस्थनित्य पवायं विज्ञानघन भस्मा नास्योच्छेदभस- 
्ञोऽस्ति । मात्राभिस्त्वस्य भूतेन्द्रियलक्षणामिरवियारताभिरसंसगो विद्यया भवति । 
संसर्गाभाव च तच्छृतस्य विशेषविन्ञानस्याभावान्न प्रत्य संज्ञास्तील्युक्तमिति । यव्यु- 
क्तम्‌-'विज्ञातारमरे केन विज्ञनीयात्‌' इति कतंवचनेन शाब्दे नोपसंहाराद्विज्ञानार्मन 

भामती 
ताथंञ्च । तृतीयपूवंपक्षबीजनिरासे काशषकृत्स्नीयेनेवेत्यवधारणं तन्मताश्चपणेने ब तस्य, शक्यनिरासस्वात्‌ । 
ठेकाम्तिञे हेते आत्मनोऽन्यकमंकरणे केन कं पश्येदिति आत्मनश्च कमंत्वं विज्ञातारमरे केन विजानीया. 
दिति शक्यं निषेदध म्‌ । भेदामेदपक्षे वेकान्तिे वा भेदे सवंभेतदधेताभयमङकयमिस्यवधारणस्यायं> । न 
केवलं कााकत्स्नीयददेनाभयगेन भूतपूर्वगत्या विक्ातृत्वमपि तु शुतिषोर्वापयंपर्यालोचनयाप्येवमेवेत्याह्‌ 
~~ > 1 ~~ 7 ~ 5 ` कवतीम्याक्ण 
भिधान ओर (३) "विज्ञातृ" शब्द का प्रयोग । इनमे से प्रथम हेतु का निरास जिस त्रिसूत्री 
के दवारा किय। गया, उसी ] त्रिसूत्री के द्वारा द्वितीय दहेतु काभी अपाकरण किया जाता 
है - “यदप्युक्तं भ्रकृतस्येव `` विज्ञानात्मन एवेदं द्रष्टन्यत्वं दशंयतीति, तत्रापीयमेव त्रिसूत्री 
योजयितव्या“ । शेष भाष्य स्प्टाथंक है, जिसकी व्याख्या भी प्रायः पहले कौ जा चुकी है । 
पूवं पक्षकैतृतीयदहेतु का अनुवाद करते हए निरास किया जाता है- “यदप्युक्तं 
विज्ञाहारमरे केन विज(नीयादिति, तदपि काशकृत्स्नीयेनेव दशनेन परिहरणीयम्‌” । यहां पर 
एवकार अवारणाथंक है अर्थात्‌ महष काशकृत्स्न के मत का आश्रयण करके ही तृतीय 
हेतु का निरास किया जा सकता है, क्योकि जीव भोर ब्रह्य के एेकान्ति भमेद-पक्ष मे ही 
केन कं पश्येत्‌" (वृ० छ° २।४।१५) इस प्रकार आत्मा से भस्य करम ओर करण कारको का एवं 
“विज्ञातारमरे केन विजानीयात्‌" ( बहु° उ० २।४।१४ } इस प्रकार भआत्मगत कमंत्व का 
"निवेध किया जा सकतः है, भेदामेद-पक्ष या एेकान्तिक भेद-पक्ष मे यहं सब कुछ नहीं किया 
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वेद्‌ द्रष्टञ्यत्वमिति तदपि काशरर्स्नोयेनव दशेनेन परिहरणीयम्‌ । अपि च "यत्रहि 
दरेतमिव भवति तदितर इतरं पश्यति' ( य° २।४।१३ ) इत्यारभ्याविद्याविषये तस्येव 
दशेनादिलक्षणं विशेषविज्ञानं भ्रपञ्च्य “यत्र त्वस्य सर्व मास्मेवाभूत्‌ तत्केन कं पयेत्‌ 
इत्यादिना विद्याविषये तस्येव दशेनादिलक्षणस्य विशेषविन्ञानस्यामावमभिदघधाति । 
पुनश्च विधयाभावे ऽपि आत्मानं विजानीयाद्‌ इत्याशङ्कथ विज्ञातारमरे केन विजानी. 
यात्‌? इत्याह । ततश्च विशेषविन्नानाभावो पपाद्नपरत्वाद्धाक्यस्य विन्नानधातुरेव 
केवलः सम्भूतपूवेगत्या कलु वचनेन तृच निर्दिष्ट इति गम्यते । दशरतं तु पुरस्तात्‌ का- 
शृत्स्नीयस्य पक्षस्य श्रुतिमसम्‌ । अतश्च वविज्ञानात्मपरमात्मनोरविद्याभ्रव्युपस्थापि- 
 भामिती 
® अपि च यत्र हि इति @ । कस्मात्‌ पुनः काशक्रतस्नस्य सतमास्थोयते नेतरेषामाचार्याणानिष्यत माह 
® शितं तु पुरस्ताद्‌ इति । काशङ्ृर्स्नोयष्थ मतस्य श्रुति प्रबन्धोषन्थासेन पुनः श्ुतिमस्वं स्मृतिमस्वं 
चोपसंहारोपक्रपमर पाहू ® अतश्च इति & । क 'चत्पाठ अ।तचेति , तस्याबक्ष्यं चेत्ययंः । जननजराभरण- 
भीतयो विक्रियास्तासां सवासां महानज इत्यादिना प्रतिषेधः; ।परिणामपक्षेऽन्यस्य चान्यभा।वपक्ञे एेकान्ति- 
काद्वेतप्रतिगदतपरा एकमेवा द्वितोयनित्याद गो दवे त्तं ननिन्दावराश्चान्योऽपावम्योऽहमस्मीत्यादयो जन्मजरा- 
दिविक्रियात्र तिषेवपराश्वेष महानज इत्यादयः श्रुत उपरध्येरन्‌ । अवि च यदि जोवपरमारमनोमेग्ेा- 
वास्थोवेय।तां ततश्तवोर्भिषो विरधहतमुख पथाभ।वा दृकष्य बकोस्स्वे नामनि निरप बादं विज्ञानं जायेत, 
बलोयसे $ेन दुर्जलपज्ञाव्रलम्जिन। ज्ञानस्य बःधतात्‌ । अथ स्वगुह्यनाणबशेषतया न बञ(बजावधारणे, ततः 
संशये धति न सुनिश्विताथं माटमनि ज्ञनं भवेत्‌ सुनिश्चिताथं च ज्ञानं मोद्ोपायः धृयते ' 'वेदान्तविक्ञान- 





भामती ~व्याख्या 
जा सक्ता --यहं उक्त अवधारण का तत्पयं है । केवल क।शङ्कत्स्नीय दशंन के अनुरोध पर 
ही ब्रह्म में विज्ञातृत्व का व्परवह्‌(र पूवविश्थाको लेकर नहीं किया जाता, अपितु पूर्वापर 
के वक्यों को आलोचना से भो वहौ निष्कषं निकलता है-“अपि च यत्र हि दरैतमिव 
भवति, तदितर इतरं पश्यति' ( बहु° उ० २।४।१३ ) इत्य।दि” । काशकृत्घ्नीय मत पर ही 
इतनी आस्था कथो ! अन्य आचार्यो के मतों पर क्यो नहीं ? इस प्रण का उत्तर है- 
"दशितं तु पुरक्तात्‌ काशङृत्स्नोयस्थ पक्ष्य श्रुतिमत्छम्‌" । अनेक श्रौत भौर स्मातं बाक्यों 
का स॒ष्षिप प्रस्तुत कर काशकृःस्नोय मत का वचष्वं स्थापित किया जात। है--“अतश्च 
विज्ञानात्मपरमात्मनोः" । "अतः' के स्थान पर करी-कहीं "आतः १८5 उपलन्ध होता है, 
जिष्ठक अथं दै अवरयत्‌" । जनन, जशन मरण ओर भय-ये विकार रहै, इनका प्रतिषेध 
सवा एष महनिज अत्मा अत्रोऽभयो ब्रह्म" (बृह्‌. उ. ४५।४।२५ } इस श्रुति से किया 
गथा है । परिणाम या अन्य करणस अग कायं को उत्रत्तिरूप आरम्भश्राद मे ““एकमेवा- 
द्वितोषम्‌" इत्यादि एेान्तिकं अमेदपरक “अन्योऽपावन्योऽहुमस्मि” इत्यादि द्वैत-दशंन- 
निन्द परक एवं `एष महानजः” इत्यादि जननादि विकार ॒निपेधक श्रुति-वाक्य विरुद्ध पड़ 
जति है । दुपरो बत यहमोहैकि पदि जोव के परमात्मा से भेर ओर अभेर--दोनों माने 
जते है, तब कोई भी ज्ञान निर्बाध ओर असन्दिग्धं न हो सकेगा, बयोकि भेद ओर अभेद 
परस्पर विद्ध धमं है, एकत्र समुच्चित नहीं रह सकते । उनमें एक को प्रबल ओर दूसरे 
को दुब मानना होगा, अतः सबलपक्षोय ज्ञान से निवंलपक्षीय ज्ञान का बाध (अपवाद) 
हो जायगा ओर यदि भेद भौर अभेद दोनों मे बलाबल का निश्चय नहीं होता, तब संशयात्मक 
ज्ञान होगा निध्िताथंक आत्मज्ञान न हो सकेगा किन्तु सुनिश्चिताथेक आत्मज्ञान को ही 
मोक्ष का साधन माना गया है--"वेदान्तविज्ञानसुनिश्चितार्थाः"' ( मुण्ड. ३।२।६ ) । भाष्यकार 
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तनामरूपरवितदेहा श्च पाधिनिमित्तो भेदो न पारमाथिक इत्येषो ऽथः सर्वेवदान्तवादि- 
भिरभ्युपगन्तम्यः। 'सदेव सोभ्येदमग्न अआसीदेकमेवाद्धितीयम्‌' ( छा० ६।२।६ ) 
“आात्मवेदं सर्वम्‌, ( छा, ७।२५।२ ), शद्येवेदं सवम्‌, | सुण्ड० २।२।११ ), “शद्‌ सवे 
यदयमात्मा? ( व° २।७।६ ), “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा" ( बु° ३।७।२३ ), (नान्यदतो ऽस्ति 
द्रष्टुः ( व° ६।८।१६५ ) इत्येवंरूपाभ्यः तिभ्यः । स््ठतिभ्यश्च "“वाखुदेवः सवेमिति 
( गी० ७।१९ ), श्ेत्रज्ञं चापि मां चिद्धि स्ेकषेतरेषु भारतः ( गी० १३।२), 'समं सवेषु 
भूतेषु तिष्ठन्तं परमेश्वरम्‌, ( गौ० १३।२८ ) इत्येवंरूपाभ्यः, भेददशना पवादाच्च 
'अन्यो.ऽखावन्यो ऽदमस्मोति न स बद्‌ यथा पशुः ( बु १।४।०), 'खत्योः स खन्यु- 
माप्नोति य इह नानेव पश्यतिः ( व॒. ४।४।१९ ) ईइत्येवंजञातीयकात्‌। "स वा एष 
महानज आस्माऽज्ञरोऽमरो शृतो ऽभयो ब्रह्म! ( व° ४४।२५ } इति चात्मनि सवेचिक्रि. 
याश्रतिषेधात्‌ , अन्यथा च मुमुक्षूणां निरपवादविन्ञानाुपपत्तेः, खुनिश्चिताथत्वाजुपप 
ततश्च । निरपवादं हि विज्ञान सर्वाकाङश्षानिवतंकमार्मविषयमिष्यते, 'वेदान्तविन्ञान- 
छनिश्ितार्थाः' ( सुण्ड० ३।२।६ ) इति च श्रुतेः । तत्र को मोहः कः शोक पकत्वमनु- 
पश्यतः” ( ईशा० ७ ) इति च । स्थितग्र्लक्षणस्ृतेश्च ( गौ० २।५४ ) । स्थिति च 





भामती 
सुनिश्चितार्था, इति । तदेतदाह ® अन्यथा मूमृदणाम्‌ इति ® । एकत्वमनुपश्यत इति तिनं पुनरेकत्वा- 


नेकतवे अनुपश्यत इति । ननु यवि क्षतरजञपरमात्मनोरभेदो भाविकः, कथं तहि श्यपदेशबुद्धिभेदौ क्षेत्रज्ञः 
परमात्मेति १ कथञ्च निश्यशुदधबुद्धमुक्तस्वभावस्य भगवतः संसारिता ? अविधयाकृतनामरूपोपाषिवज्ञादिति 
चेत्‌ , कस्येयमविद्या ? न तावज्जोवस्य, तस्य परमात्मनो व्यतिरेकाभावात्‌ । नापि परमात्मनस्तस्य 
वि्ेकरसस्याविद्याभयत्वानुपपततेः । तदन्न सं सारित्वासंसारित्वविद्याविद्यावत्वरूपविरद्धषमंसंसरगाद्‌ ुदध- 
व्यपदेक्षभेदाञ्चास्ति जीवेश्वरथोरभेदीऽपि भाविक इत्यत आह ® स्थिते च परमात्मक्षेत्रजञात्मेकत्वे 

इति ® । न ताव्धेदाभेदावेकन्र भाविकौ भवितुमहंत इति विग्रपडिचतं प्रथमे पादे । दे तदश्ञननिन्दया 


मामती-व्याख्या 

भी यही कह रहै हँ--“अस्यथा च मुपृक्षूणां निरपवादज्ञानं न स्यात्‌” । ` एकत्वमनुपश्यतः'' 
(ई० ७) इस श्रुति के हारा एकत्वानेकत्व-दर्णी (मेदाभेद-दर्शी) का भी निरास किया गयादहै। 

शङ्का-यदि क्षेत्रज्ञ ( जीव ) ओर परमात्माका अभेद है, तव उनके वाचक शब्द ओर 
उनके ज्ञानो का [ क्षेत्रज्ञः, परमात्मा - एेसा ] भेद वयो ? नित्य, शुद्ध, बुद्ध ओर सुक्तस्वरूप 
परमा्मा जीव के रूप मे संसारी क्योकर बनेगा ? यदि कहा जाय कि अविद्या-जनित नामरूप 
उषाधि के द्वारा ब्रह्य में कतत्वादि संसार आरोपित हो जातादहै, तव जिज्ञासा होती है कि 
वह्‌ अविद्या किसिकीदहै? जीव की नहीं हो सकती, वयोकि वह्‌ ब्रहम से भिन्न नहीं ओर वहु 


अविद्या परमातमा कौ भी नहीं हो सकती, क्योकि विचेकस्वरूप ब्रह्म अविद्या का आश्रय नहीं 
हो सकता [ आचाथं भास्कर की यही भापत्ति है -- "कथं तस्य संसारित्वमिति चेत्‌, अविद्या- 
कृतनामरूपोधिवशादिति । तत्र ब्रूमः---कस्येयवविद्या ? न तावज्जीवस्य, वस्तुभूतस्य 
तस्य।नभ्युपगमात्‌ । नापीश्वरस्य, नित्य विज्ञानप्रकाशत्वादज्ञानं विरुध्यते” (त्र. सु 
भास्कर प° ८२) ]। 

समाधान - उक्त शङ्खा का समाघान भाष्यकार ने किया है --क्षेत्रज्ञपरमात्मेकत्व. 
विषये सम्यग्दर्शने क्षेत्रज्ञः परमात्मेति नाममात्रमेदात्‌” 1 भेद ओर अभेद दोनों एकत्र नहीं रह्‌ 
सकते--इस तथ्य का विस्तार से वर्णेन प्रथम पादमें किया जा चुका है । द्रेतदशंन की निन्दा 
ओर रेकान्तिक देत के प्रतिपादन में ही सभी वेदान्त.वाव्यों का तात्पयं पूर्वापर की 


५२० ब्हमसुत्रराडरभाष्यम्‌ [ध.१पा४सू २२ 


तेघ्रलपरमात्मेकत्वविषये सम्यग्दशैने क्षेत्रजः परमात्मेति नाममात्रमेदात्‌ , क्षे्ज्ञो ऽयं 
परमात्मनो भिन्नः परमात्मायं क्षे्त्ाद्धिक्न इत्येवंजातीयक आतममेदविषथो निर्वन्धो 
निरथकः । पको ह्ययमात्मा नाममात्रभदेन बहुधाभिधीयत इति । नहि "सत्यं जान. 
सका भामती 
नेतकाद्ेतप्रतिपादनपराः पौर्वापिर्यालोचनया सर्वे वेदान्ताः प्रतीयन्ते । तन्न यथा बिभ्बादवदातात्ता- 
स्विङे प्रतिविम्बानामभेदेऽपि नोलमणिकृपाणका ९ [द्यु्रघानमेदात्‌ काल्पनिको जीवानां मेदो बुद्धित्यपदेश्न- 
भेवौ बतंयात -इवं बिम्बमवदातमिमानि च प्रतिविम्बानि नीलोस्पलपला्श्यामलानि वृत्तदोर्धादिभेदभाज्जि 
बहुनीति, एवं परमाहमनः शुद्धस्वभावाऽजोवानापभेद ठेकाम्तिङेऽम्यनिवंचनो शनाधविदयोपधानभेदात्‌ 
कारपनिको जीवानां मेदो बु द्धिञ्यपदेशमेदावयं च परमातमा शुद्ध विज्ञानानन्दस्थभावः, इमे च जीवा 
भविद्याशोकदुःखाचुपद्रवभाज इति वतंयति । अदि द्योषधानं च यद्यपि विद्यास्वभावे परमात्मनि न साक्षा 
दस्ति, तथापि तत्परतिविम्बकल्पजीवद्ारेण परस्पिन्तुच्यते । न चैवमन्योन्थाधयो जोव विभागाधयाविद्या, 
भविद्या्चयश्च जीवविभाग इति, बोजाङकुरवदनादित्वात्‌ । अत एव कामुहिश्येष ईइवरो भायामारचयत्य- 
नयिकामदकष्यानां सर्गादौ जोवानामभावात्‌, कथं चात्मानं संसारिणं विविधवेदनाभाजं कुर्यादिष्याच्नुयोगो 
निरवकाश्ञः : न चखल्वादिमान्‌ संसारो नाप्यादिमानविद्याजोवविभागो येनानुयुज्येतेति ! अत्र च नाम. 
प्रहणेनाविच्चामुपलक्षति । स्थादेतत्‌ - यदि न जोवाद्‌ ब्रह्म भिद्यते हन्त जीवः स्फुट इति ब्रह्मापि तया 
स्यात्तथा च निहितं गुहायामिति नोपपद्यत इत्यत आह ® नहि सत्यम्‌ इति ® । यया हि विष्दस्य मनि. 
ती ~ 
आलोचना से पयंवसित होता दै । वहा जैसे शुभ्र बिम्बसे प्रतिबिम्ब काअभेद होने पर भी 
नीलमणि, कृषाण काचादि उपाधियों के मेद से बिम्ब ओर प्रतिवम्ब का काल्पनिकं मेदं 
जीवों की दृष्टि में ज्ञान भौर शब्द का भेद उत्पन्न कर देता हैं "बिम्बमवदातम्‌", 
इमानि प्रतिम्बानि' नीलोत्पलपकलाशश्यामलानि वृत्तदीर्घादिभेदभाञ्जि बहूनि" । वैसे ही णुढ- 
स्वरूपवाले परमात्मा से जीवों का एेकान्तिक अभेद होने पर भी अनि्व॑चनोय अनादि अविद्या. 
रूप उपाधि के भेद से जीवों का काल्पनिक मेद ही उनके शब्दों ओर ज्ञानो का भेद उत्पन्न 
कर देता दै - भयं परमात्भा विशबुद्धविज्ञानानन्दस्वभावः', “मे जीवा अविद्याशोकदुःाचु- 
पद्रवभाजः' । यद्यपि अविद्यारूप उपाधि विद्यात्मक ब्रह्य मे साक्षात्‌ नहीं है, तथापि उस के 
प्रतिबिम्बभूत जीवों के माध्यम से ब्रह्म मे उपचरित है । जीवों को अविद्या का आश्वय मानने 
पर जीवविभागाश्रयाऽविद्या, अविद्याश्रयश्च जीव विभागः इस प्रकार का अन्योऽन्याश्रयत्व 
क्यों नहीं ? इस प्रष्न का उत्तर दै--'बीजाङ्कुरवदनादित्वातु ' । (१) सृष्टिके आरम्भ में जीवों 
की सत्ता न होने के कारण किसके उद्देश्य से ईष्वर माया की रचना करता है? एवं ईश्वर 
भपने को संसारी ओर विविध वेदनाओं का आश्रय क्योकर बनाता है? इत्यादि प्रश्न भी 
अत एव निराधार हो जतेर्हैकिन तो यहु संसार अःदिमान्‌ (सादि) है गौर न अविद्या 
एवं जीव का विभाग ह आदिमान्‌ है कि यह्‌ सादितामूलक आक्षेप हो जाता। "नाममात्र 
भेदात्‌"--इस भाष्य-वाक्य मे “नामः पद अविद्या का उपलक्षक है, भतः जीव ओर ब्रह्य मे 
आविद्यक या अवस्तुमूत भेद का छाभ होता है । । 
यदि जीव ब्रह्म से भिन्न नहीं, तब जैसे जीव सभी ध्यक्तियों को स्पष्ट अनुभब मे आता 
है, वसे ही ब्रह्म स्फुट क्यों नहीं ?यदि ब्रह्म भी स्पषठ अनुभव-गम्य है, तब उसके लि 
“निहितं गुहायाम्‌" ( त° उ० २।१ ) एसा कहना उचित कंसे होगा इस प्रष्न का उत्तर है- 
“न हि "सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' इत्यादि" । जसे एक बिम्ब को मणि, कृपाणादि अनेकं गृहाएं 
| होती है, वेसे हौ एक ब्रह्म की जीधों के भेद प अनेक यविद्याङूप गृहा हैँ । जसे प्रतिबिम्ब 





~ "जा जिाययानाकययायययनययनाकयः 


द्र ्टष्यत्वेन ब्रहमानिर्देशः ] ` हिन्दौसद्वितभामतीसंवलितम्‌ ५२१ 





मन्तं ब्रह्म । यो वेद्‌ निहितं गुहायाम्‌ ( ते० २।६ ) इति कांचिदेवेकां गुदामधिरस्ये- 
तदुक्तम्‌ । न च ब्रह्मणोऽन्यो गुहायां निहितोऽस्ति, (तत्खृष्टा तदेवाुभ्राविशत्‌ 
( ते० २।६ ) इति खष्टुरेव पवेशश्रवणात्‌ । ये तु निर्बन्धं कुर्वन्ति ते वेदन्ताथं वाधः 
मानाः भरयोद्धारं सम्यग्धशेनमेव बाघन्ते । छृतकमनिः्यं च मोक्षं कल्पयन्ति । न्यायेन 
च न संगच्छन्त इति | २२;॥ 
9 भामती 

हृषाणादयो गुहा एवं ब्रह्मणोऽपि प्रतिजीवं विन्न अविद्यः गुहा इति । यथा प्रतिविम्बेषु भासमानेषु विम्बं 
तदभिन्नमवपि गुद्धयमेवं जीवेषु भ।समःनेषु तदभिरतधपि ब्रह्म युद्यम्‌ । ऽस्तु तहि ब्रह्मणोऽन्यद्‌ गुद्यमित्यत 
आह ® न च ब्रहुमणोऽन्यः इति & । ये त्नाहमरण्यश्रभृतयः ॐ निर्बन्धं कुवन्ति ते वेदान्ता्थम्‌ इति ® । 
ब्रह्माणः सर्वास्मिना भागरो दा दरिणानाभ्युरगवे तरय कायंस्नादतिस्यस्वास्च तदाधितो मोक्षोऽपि तथा 
स्यात्‌ । यदि त्वेवमपि मोक्षं नित्यमह्लकं बबुस्तन्राह & न्यायेन इति ® । एवं ये नदीसमूदरनिदश्ञनेना- 
भुक्तेरभेवं मुक्तस्य चाभेद जोवस्याह्थषत, तेषामपि न्यायेनासङ्गतिः, न जातु धटः पटो भेवति । ननूक्तं 
यथा नवी समुद्रो भवतीति । का पुननं्याभि वताऽयुःवतः । [कि पायःपरमाणव उतेषां संस्थानमेद, आहो. 
स्वि्तशारज्धोऽवयवो ? तत्र संस्थानमस्य स)ऽतययिनो वा समुद्रनिवेशे विनाशात्‌, कस्य समुद्रेणेकता ? 
नदोषाथःपरमाण्नान्तु समुद्रपायःपरमाणु्पः पूर्वापिस्थितेभ्यो भेद एव नासमेदः, एवं समुद्रादपि तेषां भेद एव । 
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| भामतो~ग्याङ्या 
पदार्थो के स्फुटखूप मे अवभाषित होने पर बिम्बवस्तु प्रतिबिम्ब से भभिन्न होकर भी गह्य 
[ गुहा में अवस्थित अस्फुटशूप घे प्रतीपरयान ] होती है, वेसे ही जीवों के स्फुटरूप में अनुभूत 
होने पर ब्रह्म जोवाभिभ्न होकर भी गुह्य है । ब्य से भिन्न॒ अन्य किसी पदाथं को गृह्य क्यों 
नहीं माना जाता ? इस प्रश्न का उत्तर है-““न च ब्रह्मणोऽन्यो गुहायां निहितोऽस्ति" । 

“ये तु“--यहां ये" षद से आश्मरथ्यादि भेदवादो आचार्यो का ग्रहृण किया गया है । 
““नि्वंन्धं कुर्वन्ति" का अर्थं है भाग्रहं करवंस्ति । अर्थात्‌ जो भेदवादी आचायं समग्र या 
आंशिकरूप से जीव को ब्रह्म का परिणाम मानते है, उन्हें यह भी मानना पड़ेगा कि कायं 
( जन्य ) भौर अनित्यभूत जीव के आधित मोक्ष पदाथं भी वसा { अनित्य )हीदहै। यदि 
अनित्यभूत जीब के भध्रित मोक्ष तत्व को नित्य ओर अशृतक माना जाता है, तब “न्यायेन 
च न सङ्गच्छन्ते" । इसी प्रकार जो ओड्लोम्यादि आचा्येगण नदी-समूद्र-दष्टन्त के भाधार्‌ 
पर मुक्ति से पूवं जीव ओर ब्रह्मका भेद एवं मृक्तावस्था में अभेद मानते है, उनका मत भी 
स्थाय-संगत नहीं, क्योकि जो पदाथं वरःतुतः भिन्न्‌ है, वह कभी अभिन्न नहीं हो सकता, जसे 
अपटरूप घट कभी पटरूप नहीं होता । आचायं ओौडलोमि कीषरसेजो कहा गया किं 
जैसे नदी भिन्न है ओर सभद्र भिन्न, फिर भी नदी समृद्ररूपहोजाती है, वैसे ही जीव 
ब्रह्मह्प हो जाता है । वहां भिज्ञाया हेती है किं "नदी' पदसे आप क्या समज्षते ह? क्या 
(१) जल के परमाणु ? या जलीय परमागुओं का विशेष संस्थान ( आकार ) ? अथवा जलीय 
परमाणुओं से आरब्ध ( जनित ) अवयवी द्रव्य ? इनमें संस्थान या अवयवी द्रभ्य तो समुद्र 
मे प्रवेश करने पर नष्टहीहो जते, वे शेष ही नहीं रहते, समुद्र पे एकता किस को कही 
जाय ? नदी के जलीय परमाणु तो समुद्र के जलीय परमाणुओ से सदेव भिन्नही रहते है, 
कभी अथिन्न नहीं होते । समुद्ररूप अवयवी से भी उनका भेद ही रहता है । 

कुछ लोगो ( भास्कराचार्यादि ) ने काशङ्कत्स्नीय मत मान कर जीवे को परमात्मा 
का अंश कहा है [ आचार्यं भास्कर केहते है --“"तदंशो जीवोऽस्ति । अंशशब्दः कारणवाची, 

६९ 
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भामती 

ये तु काशङृत्स्नीयमेव मतमास्थाय जीवं परमात्मरनोऽशमाचस्युस्तेषां कथं 'निष्कलं निष्कियं 
शान्तम्‌" इति न धुतिविरोधः ? निष्कलमिति सावयवत्वं भ्यातेघति, न तु सांशत्वम्‌ । मंश्ञश्च जोवः परम।` 
त्मनो नभस इव कणंनेमिमण्डलावच्छिम्नं नभः शब्दश्चवणयोग्यं वायोरिव च श्री रावच्छिन्नः पञ्चवुत्तिः 
प्राण इति चेत्‌, न तावन्नभो नभसो ऽशञस्तस्त्र तत्वात्‌ । क्णनेमिमण्डलावच्छिन्नमंश्ञ इति चेत्‌ , हन्त 
तहि प्राघ्ठापराक्चविवेडन कणं नेमिमण्डलं वा तत्संयोगो वेत्युक्तं भवति । न च कणं नेभिमण्डलं तस्यास्तस्य 
ततो भेदात्‌ । तत्संयोगो नभोधमंर्वात्तस्यां्ञ इति चेत्‌, न, अनुषपत्तेः । नभोषमत्वे हि तदनवयवं 
सर्वत्राभिन्नमिति तत्संयोगः सवत्र प्रथेत । नह्यस्ति सम्भवोऽनवयवमव्याभ्य वत्तंत इति । तस्परा्तत्रास्ति 
वष्ठाप्पेव, न चेदचाप्नोति तत्र नास्त्येव । ध्याप्येबास्ति केवलं प्रतिसम्बन्ध्यघोननिरूपणतया न सर्वत्र 
निरूप्यत इति चेत्‌, न नाम निरूप्यताम्‌ । तत्संयुवतं तु नभः भवणयोग्यं मवं त्रास्तोति सर्वत्र श्रवण- 


भामती-~ग्यास्या 

यथा पटस्यांशोऽवयवस्तन्तुरिति । अस्ति च द्रव्यविभागवचनो यथा परिषदुद्रव्ये अंशिनो 
वयमिहेति । तयोरह ग्रहणं न भवति, किन्तुपाघ्यवच्छिन्नस्यानन्यभूतस्य वाचकोऽयं शब्द 
रुक्तो यथागनेषिस्फुलिङ्गस्य । कथं पुननिरवयवस्थ परमात्मनोंऽशः सम्भवति ? गमात्‌ 
तावदवगम्यते- “यथाग्नेः क्षुद्रा विस्पुलिङ्खाः, यथा चाकाशस्य पा्थिवाधिष्ठानावच्छिन्नं 
कणेच्छिद्रं च, यथा च वायोः पच्चवृत्तिः प्राणः, यथा च मनसः कामादयो वृत्तयः। स च 
भिन्नाभिन्नस्वरूप), अभिन्नरूपं स्वाभाविकम्‌, भौपाधिकं तु भिन्नरूपम्‌, उपाधीनां च बल- 
वत्वात्‌" ( ब्र° सू° भास्कर प° १४१) ]। 

एेसे लोगों से पूषा जा सकता है कि “निष्कलं निष्क्रियं शान्तं निरवद्यं निरञ्जनम्‌, 
( शवेत।० ६।१९ ) इस श्रुति से उनका मत विरुद्ध क्यो नहीं ? 

शङ्का -श्रुतिगत "निष्करम्‌' पद सावयवत्व का निषेध करता है, सांशत्व का नहीं । 
जीव परमात्माका वसे ही अंश है, जैसे महाकाश का कणं-नेभिमण्डल से अवच्छिन्न श्रोत्ररूप 
भाकाश अथवा जसे महावायु का शरीरावच्छिन्न प्राणनादि पच्चविध >+ पार से युक्त प्राण । 

समाधान--दष्टान्त भौर दार्टान्ति का वेषम्य है, क्योकि श्रोत्ररूप आकाश महाकाश 
का प्रण नहीं । प्राप्राप्राप्तस्याय के आधार पर आकाश की श्रंशता किमे पयंवसित होती 
है ? ईस प्रष्न का यदि उत्तर खोजा जाय, तब वहा या सर्वत्र अवच्छेदकावच्छिस्ल-स्थल पर 
तीन पदाथं प्रतीत होते है-(१) अवच्छेद्य, (२) अवच्छेदक ओर (३) अवच्छेदक का अवच्छेद्य 
के साथ सम्बन्ध । प्रकृतमे अकाश ही अवच्छेद्य है, वह्‌ तो स्वयं अपना अंश हो नहीं 
सकता, क्योकि वही अंशी दहै । कणं-नेमि-मण्डलरूप अवच्छेदक भी आकाश का अंश नहीं 
कथोकि वहु पाथिव होने के कारणञआक्राश से भिन्न ओर विजातीयै । आकाशके साथजो कर्णं 
नेमि-मण्डल क। पंधोग है, वह्‌ आक्राश के समान ही व्यापक हौ मानना होगा, क्योकि आकाश 
निरवयव दै, अतः उसका संयोग किच्िदवयव।वच्छेदेन या अव्पाप्यवृत्ति नहीं हो सकता । 
फरतः सवत्र शब्दोपरुन्धि होनी चाहिए : निरवयव-संयोग कभी अन्याप्यवृत्ति नहीं हो 
सकता,{भतः आकाश के साथ यदि कर्णै-नेमि-मण्डल का संयोग है, तब वह व्याप्यवृत्ति ही 
रहेगा । यदि वह्‌ सभी देश को व्याघ्र नहीं कर सक्ता, तब वह्‌ है ही नहीं । यदि कहा जाय 
कि यद्यपि यह सर्वत्र है किन्तु संयोग सदेव अपने प्रतियोगी से निरूपणीय है, प्रतियोगी के 
स्वंत्र न होने के कारण सर्वत्र निरूपित नहीं हो सकता । तो वसा नहीं कह सकते, क्योकि 
उस संयोग का निरूपण भले ही न हो, स्वरूपतः तो सर्व॑त्र विद्यमान है, अतः श्रवण-योग्यता 
के सवत्र होने से सवेत्र शब्द-श्रवण होना चाहिए । 
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भामती 
भ्रसङ्खः । न च भेदाभेदयोरन्यतरेणांशः श्यो निवक्तुम्‌ । न चोभाभ्यां, विरद्धयोरेकत्रासमवायादिष्यु- 
क्तम्‌ । तस्मादनिवं चनीयानाद्यविध्चापरिकरिपत एवांशो नभसो न भाविक इति युक्तम्‌ । न च काल्पनिको 
जतानमात्रायत्तजीवितः कथमविज्ञायमानोऽस्ति, असंश्चां शः कथं शब्दश्षवणलक्षणाय कार्याय कर्पते ? न जातु 
रञ्ज्वामज्ञायमान उरगो भय ङ्म्पादिकारय्याय पर्याप्त इति वाच्यम्‌, अज्ञातत्वासिद्धे+ । काय्यंव्यङ्गवत्वा- 
दस्य । कायत्पारात्‌ पूवे मज्ञातं कथं कार्योत्पादाङ्गनिति चेत्‌ , न, पवंपुवंकार्यौत्पादभ्यङ्खघश्वादसस्यपि 
ज्ञाने तत्संस्कारानुवृत्तेरनादित्वाच्च कल्पनातत्संस्कारभ्रवाहुस्य । अस्तु वानुपपत्तिरेव कार्यकारणयोर्मा- 
यात्मकस्वात्‌ । अनुपपर्तिहि मायामुपोद्रलयति । अनुपपद्यमानार्थ॑स्वारनायायाः । अपि च भाविकांशावादिनां 
मते भाविकांशस्य क्ताननोच्छेत्त म शकयत्वान्न ज्ञानध्यानत्ताघनो मोक्षः स्यात्‌ तदेवमाकाक्ञांश इव धोत्रम. 
निं चनोयम्‌ । एवं जीवो ब्रहुाणो ऽश ईति काशक्कत्स्नीवं मतमिति सिद्धम्‌ ॥ २२ ॥ 
> 
स्यादेतद्‌ - वेदान्तानां ब्रह्मणि समन्वये दिते समाप्तं समन्वयलक्षणमिति किमपरमवशिष्यते 








भामती-~ग्याख्या 

अंश अपने अंशीसे भिन्न है? या भ्भिस्न ? अथवा भिस्नाभिश्न ? इनमे से किसी 
प्रष्न का भो समुचित उत्तर नहीं बनता-- यह्‌ विगत पृण १३६ १र भी विस्तारपूवंक कहा 
जा चुका है, फलतः अनिवंचनीय अनादि अविद्या के द्वारा आकाशादि निरंश पदार्थोके अंश 
परिकल्पित मात्र होते है, वास्तविकं नहीं- एसा मानना ही युक्तियुक्त है । काल्पनिक पदाथं 
ज्ञानेकस्वरूप होते है, कभो अज्ञायमान स्वरूप सत्‌ नहीं होते । असदुभूत अंश व्यावहारिक 
शब्दादि-श्रवण के योग्य क्योकर होगा ? रज्जु मे कल्पित अनज्ञायमान सपं व्यावहारिक भय 
एवं कम्पादि का जनक क्योकर होता है ? इस प्रष्न का उत्तर यह्‌ है कि वह्‌ अज्ञायमान नरी, 
अपिनु ज्ञायमानही होताहै, क्योकि भय-कम्पादि कायं ही उसकी ज्ञायमानता के व्यञ्जक 
होते ह । यद्यपि वतंमान कायं की उत्पत्ति पूवेतन सर्पादि कौ ज्ञातता का कत्पक नहीं, तथापि 
पुवं-पूवं कार्यो कौ उत्पत्ति के द्वारा उसमें ज्ञातत्व की अभिव्यक्ति हो जाती है। यद्यपि 
वृत्यातेमक ज्ञान विनश्वर है, तथापि उसके संस्कार अनुवृत्त रहते है, अतः ज्ञान अपने 
संस्कारों के माध्यम से अनुवृत्त रह कर अपने कल्पित पदाथं में ज्ञातत्व ध्वनितं 
कर देता है। संस्कारों को सत्ता पूवं.पूवं अनुमित के .आधार पर होती है, कल्पना 
मौर संस्कारों का साध्यसाधनभाव बीज-वृक्ष के समान अनादि माना जाता दहै, 
अतः अनवस्थादि दोष प्रसक्त नहीं होते । काल्पनिक कारण से काये की उपपत्ति यदि नहीं 
हो सकती, तब अनुपपत्ति ही सही । मापिकं वस्तु के लिए अनुपपत्ति कोई दोष नहीं, क्योकि 
भचा मण्डन मिश्र कहते है--““न हि मायायां काचिदनुपण्त्तः, अनुषपद्यमानार्थेव हि माया" 
( ब्र° सि° प° १० ) । दूसरी बात यह भीदहैकिजो लोग अंश को भाविक ( वास्तविक) 
मानते है, वास्तविक पदाथं का नान से उच्छेद हो नहीं सकता, अतः ज्ञान-ध्यानादि से बन्धन 
की निवृत्ति ओर मोक्ष की प्राप्ति कयोकर होगी? अतः जसे श्रोत्ररूप आकाश का अंश 
अनिवचनीय दहै, वैसे ही जीवभी ब्रह्य का अंश है-एेसा आचायं काशकृत्स्न का मत स्थिर 
होता है।॥ २२॥ 

सङ्गति - ब्रह्य मे विविध वेदान्त-वाक्यों का समन्वय दिखाया गया । इतने मात्र से 
इस समन्वयाध्याय का उद्देश्य पूराहो जातादहै, अब ओर व्या शेष रह गया कि जिसके 
लिए इस अधिकश्ण की रचना की गई ? इस शङ्का का निराकरण करने के लिए भाष्यकायं 





५२७ ब्रह्मसु शाङ्करमाप्यम्‌ | अ. १पा.४य्‌. २६ 


( ७ प्रढुत्यधिकरणम्‌ । इ० २२-२५ ) 
प्रकृतिश्च प्रतिज्ञारश्टान्तानुए्रोधःत्‌ ॥ २३ ॥ 
यथाभ्युदयहेतुत्वाद्धमों जिह्लास्यः, पवं निः श्रेयसहेतुस्वाद्‌ ब्रह्य जिश- 
स्यमिस्युक्तम्‌ । ब्रह्म च जन्माद्यस्य यतः (तर *।१।२, इति लश्छितम्‌ । तच्च 
लक्षणं घटरुचकादीनां ख सुव्णादिवत्प्ररृवित्वं कुःलालखुव्णं कारा दिवन्निमिन्तत्वे च 
समानमिस्यतो भवति विमतः - किमास्मकं पुत्रे दयणः कारणरेवं स्यादिति { ततर 
निमित्तकारणमेव तावत्केवलं स्थादिति प्रतिभाति । कस्मरत्‌ ! ईश्चापूवकक- 
वृत्वश्चवणात्‌ । हक्षापू्वकं दि त्र्मणः कुत्वमवगम्यते “ख इक्ांचक्र' ( भ° ६२ ) 
न ४ 
यवयंमिदभारभ्यत इति शङ्कां निराकत्तु स््गाति दर्थन्‌ अदनेबमाह्‌ ॐ ववार्ुदय इति ® । अन्न च 
लक्षणस्य सङ्खतिमुकट्वा लकणेनास्पाषिकरणध्य स्तिरः । एत पतं अयति -- स्यं जगत्कारणे 
ब्रह्मणि वेदान्तानामुक्तः समन्दस्तन्न कारणमावस्योभवथा दशेनाञ्जगत्कारणत्व ब्रह्मणः कि निमित्तसवे- 
नेव, उतोषादानत्वेनापि ? तत्र कदि प्रथमः पक्षस्तत उषादानकारणानु्रणे साव्यस्सृतिसिद्धं प्रघानमप्यु- 
पेयम्‌ । तथा च जन्माद्यस्य यत इति न्रहालज्णमनु, अआतिग्यान्तेः, प्रधानेऽपि गतत्वात्‌ । असम्भवह्रा 
यदि त्तरः पक्षस्ततो नातिश्या्तिन्वव्याक्षिरिति सादु रक्षणम्‌ | सोऽय पवज्ञेषः । तत्र - 
ईक्षापूवंककतुत्व भ्रमुध्वमप्तरूपता । 
निमित्तकारणेष्वेव नोपादानेषु कटिचित्‌ ॥ 
तदिदमाह % तत्र निमित्तकारणमेव तावद्‌ इति ® । आगमस्य कारणमात्रे पयं वसतानादनुमानश्य 








| भामती-न्याख्या 

सङ्खति दिति हए शेष विचारणीय प्रस्तुत करते हँ -““यथार्युदयहतुत्वाद धर्मों जिज्ञास्य 
त्यादि” । यहं ब्रह्य-लक्षण की संगति दिलाकर भाष्यकार ने लक्षण-सूत्र के साथ इस 
अधिकरण कौ संगति प्रदशितकी है । आशय यहु है कि जगत्‌ के कारणभूत ब्रह्य मे वेदान्त. 
वाक्यो का समन्वय प्रदशित किय! गया। कारण्तादो प्रकार की देखी जाती है 
(१) निमित्तका(रणता ओर उपादानकारणता ¦ ब्रह्म मे जगत्‌ की कौन-सी कारणता 
विवक्षित है ? यदि निमित्तकारणता-पक्ष का ग्रहण विया जाता है, तब उपादान कारण 
किसी ओर पदाथं को मानना होगा, फञ्त. सास्य-दशंन-सिद्ध प्रधान ( प्रकृति ) तत्व को ` 
स्वीकार करना हागा, तव “जन्माद्यस्य यतः" -यह्‌ ब्रह्य का लक्षण सदोष हो जाता है, . 
बयोकि सांख्य-सम्मत प्रकृति में उक्त लक्षण करी अतिव्यात्त हौ जःतौ है अथवा उपादानत्वह्प 
लक्षण ब्रह्म मे न घटने से असम्भव दोष दै 1 यटि द्वतः पक्ष | उपादानकारणता भी अर्थात्‌ 
ब्रह्म मे उभयविध कारणत्व ) माना जतःदै, तव तोन अतिन्या्रि होतीहै भौर न. 
अन्या्ति, अत॥ उक्त जक्षण निर्दोष है । यदौ शेप विचारभीयं है, जिसके लिए इस अधिकरण . 
की आवश्यकता है । ४ 

पूवेपक्ष - ईक्नापूवककतृतव प्रमुत्वमसरूपता । 

निमित्तकारणेष्वेव नोपादानेषु कर्टिचित्‌ ॥ 

यही भाष्यकार ते कहा है “तत्र निमित्तकारणमेव तावत्‌ केवलं स्यात्‌” । शौपविषद । 
वाक्यो कातो सामान्य कारणता मे वर्यवसान होता है । अनुमान प्रमाण जो ईश्वरो जगतो । 
निमित्तकारणम्‌, दक्षणपूवंककतृत्वात्‌ कुलालवत्‌ ¦ प्रभुत्वादू राजवत्‌ । ` ईश्वरो न जगत. 
उपादानम्‌, कायं विहूपत्वात्‌, कुलालादिवत्‌' --इस प्रकार निमित्तकारणता का नियमन करते 
है, उनका उक्त ओपनिषद वाक्य करी प्रकार का विरोध नहीं करते, प्रव्युत समर्थन करते 
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“स प्राणमखजतः ( भ्र० ६।४) इत्यादिशतिभ्यः । ईक्षापू्वैकं च कतूत्वं निमित्त. 
कारणेष्वेव कुलालादिषु दृष्टम्‌ । अनेककारकपूर्विका च करियाफलसिडिलाके दष्टा । 
सच भ्थाय आदिकतंर्यपि युक्तः संक्रमयितुम्‌ , ईैश्वरत्वपरसिद्धेश्च । हैश्वराणां 
हि राजबेवस्वतादीनां निमित्तकारणत्वमेच केवट प्रतीते, तद्धत्परमेश्वरस्यापि 
निमित्तकारणत्वमेव युक्तं भतिपन्तम्‌ । कायं चेदं जगत्सावयवमचेतनमथुद्धं च 
दश्यते, कारणेनापि तस्य तादृशेनैव मयितव्यम्‌ , कायकारणयोः सारूप्यदशेनात्‌। 
ब्रह्म च मेवंलक्चणमवगम्यते "निष्कलं निष्क्रियं शःन्तं निरवद्यं निरञ्जनम्‌ ( एवे ६।१९ ) 
इस्यादिधतिभ्यः । पारिशेष्याद्‌ ब्रह्मणोऽ्यदुपादःनकारणमशुदधथादिगुणक सतिप 
सिद्धमभ्युपगन्तम्यम्‌ । बरह्मकारणत्वथतेर्निमित्तव्वमात्रे पयवसानादिति । 
पवं प्राप्ते ब्रमः, -प्रकृतिश्चोपादानक्तारणं च ब्रह्माभ्युपगन्तव्यं निमित्त 
शि 9 ' 1 1 ती 
तद्विज्ञेषनिथममागमो न प्रतिक्षिपत्यपि स्वनुमन्यत एवेत्याह ® पारिकञेऽ्याद्‌ ब्रह्मणोऽन्यद्‌ इति & । 
ब्ह्मोषदानत्वस्य प्रसक्तस्य प्रतिवेघेऽन्यत्राप्रसद्धारसांस्थस्मृतिप्र सिद्धमानुमानिकं प्रधानं शिष्यत इति । 
एकविशानेन च सरवंविज्ञानप्रतिन्ञानम्‌ “उत तमादरश्षम्‌' इत्यादिना यथा सोमभ्येकेन मृतिपण्डनेति च 
ृष्टान्तः, परमारपनः प्राघान्यं सुचयतः । यया सोभश्नमंणेस्न ज्ञ।तेन सवे कठा ज्ञाता भवन्ति । 
एवं प्राप्त उचते -प्रकुतिश्च । न केवरं ब्रह्म निमित्तकारणं, कुतः? प्रतिन्ञादृशटान्तयोरनुपरोधात्‌ । 

निमित्तकारणःसवमात्रे तु तावुरर्ध्येयताम्‌ तथाहि 

त मृष्ये सम्भव्रत्ययं जधन्य। वृत्तिरिष्यते । 

स ॒चानुमानिकं युक्तभागमेन।पनाधितम्‌ ॥ 

सर्वे हि तावद्वेदान्ताः पौर्वापिय्यण वीक्षिताः । 

एेकान्तिकाद्वेतपरा द्वेतमात्रनिषेधतः ॥ 


पि मामती-भ्याङ्या 
है ““स ई्षाचक्रे” { प्र. ६।३) इत्यादि । इस प्रकार यह्‌ आवश्यक हो जाता है किं 


उपादानकारण कोई ओर माना जाय--“पारिशेष्याद्‌ ब्रह्मणोऽन्यदुपादानकारणमभ्युप- 
गन्तव्यम्‌” । पारिशेष्य का स्वरूप बताते हुए स्यापरभाष्यकार ने कहा है-““प्रसक्तप्रतिषेधाद्‌ 
अन्यत्राप्रसङ्कः परिशेषः" ( स्या० भा० १।१।५ ) । उसके अनुसार प्रसक्त ( प्राप्त ) ब्रह्मगत 
उपादानकारणता का प्रतिषेधदहौो जाने पर अन्य किसो वस्तु मे उपादान-कारणता भ्रसक्त 
नहीं, परिशेषतः सास्य-सम्भत प्रधान ( प्रकृति ) मे उपादानता पयंवसित होती है। “उत 
तमादेशमग्रा्यो येनाध्रतं शरुतं भरति" ( छ० ६।६।२ ) इत्यादि वक्थो कै दवारा जो एक के 
विज्ञान से सवं.विन्ञान को प्रतिज्ञाको है ओर `यथा सोम्येकेन मृत्पिण्डेन" ( छां ६।१४) 
इत्यादि जो दृष्टान्त शिख।एहै, वे सभी ब्रह्य को प्रधानता (प्रमूखता) केसे ही सूचक 
है, जसे सोमशर्मा को प्रशंसा मे कहा जाय --'सोमशमंणकेन ज्ञातेन सवं कठा ज्ञाता भवन्ति" । 

सिद्धाम्त- उक्त पूवंपक्ष का निराकरण-सूत्र है-- कृतिश्च प्रतिज्ञाद्ान्तानुप- 
रोधात्‌” । अर्थात्‌ ब्रह्म केवर निमित्तकारण हौ नहो, बयोकि कथित प्रतिज्ञा ओर दृष्टान्त 


का सामञ्जस्य उभयविध कारणतामे ही होता है, केवर निभित्तकारणता मानने पर प्रतिज्ञा 
ओर दृष्टान्त उपशुद्ध ( विरुद्ध या बाधित ) हो जते है- 


स॒ मख्ये सम्भवत्यरथे जघन्या वृत्तिरिष्यते । 
न॒ चानुयानिकं युक्तमागमेनापवाधितम्‌ ॥ 
सर्वे हि तावद्‌ वेदान्ता पौर्वापर्येण वीक्षिताः । 
एेकान्तिकादतषरता ठतमात्रनिषेधतः॥ 


{शि = =-= 
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कारणंच, न केवरं निमित्तकारणमेव । कस्मात्‌? परतिक्लारश्ठान्तान्चुपरोधात्‌ । 
पवं प्रतिश्लादछान्तो रोतो नोपर्ध्येते । भतिन्ञा तावत्‌-“उत तमादेश्चमप्राक्ष्यो 
येनाश्चतं रतं भवत्यमतं मतमविज्ञातं विज्ञातम्‌" ( ऊा० ६।९१।२ ) इति । तत्र 
-चेकेन विक्ञातेन सबेमन्यद्विन्ञातमपि विज्ञातं भवतीति प्रतीयते । तच्चोपादान- 
कारणविश्ाने सवत्रिज्ञानं संभवत्युपादानकारणाञ्यतिरेकात्कायस्य । निमित्तकार 
णान्यतिरेकस्तु कायस्य नास्ति, लोके तक्ष्णः भरासादन्यतिरेकदशनात्‌ । दान्तो 
चि-यथा सोभ्येकेन सत्पिण्डेन सव सन्मयं विक्लातं स्याद्वाचारम्भणं विकारो 
नामधेयं सत्तिकेत्येव सत्यम्‌, इत्युपादानकारणगोचर पवान्नायते। तथा 'पकेन 
लोहमणिना सवं लोहमयं विश्ातं स्थात्‌ “पकेन नखनिङृन्तनेन सवे काष्णायसं 
विक्लाते स्यात्‌ ( छा० ६।६।४,५,६ ) इति च । तथान्यत्रापि कस््मिन्ु भगवो 
विश्चाते स्वमिदं विज्ञातं भवतिः ( मुण्ड० १।१।२) इति प्रतिक्ञा। यथा पृथि. 
उ्यामोषधयः संभवन्ति" ( मुण्ड० १।१।७ ) इति दान्तः । तथा (आत्मनि खटवरे दष्ट 
श्रते मते विज्ञात इदं सवं विदितम्‌ः इति भ्रतिज्ञा।' स यथा दुन्दुभेहन्यमानस्य 
न वाद्याञरब्दाञ्शकनुयाद्‌ ग्रहणाय दुन्दुमेस्तु ब्रहणेन दुन्दुभ्याघातस्य वा शब्दो 
गहीतः `( वृ ४।५।६,८ ) इति टृटान्तः। एवं यथासंभवं प्रतिवेदान्तं प्रति्ला- 
रण्नान्तौो प्ररृतिस्वसाधनो प्रत्येतव्यो । यत इतीयं पञ्चमी-यतो वा इमानि 














भामती 

तदिहापि प्रतिन्ञादष्टान्तौ मुख्याथविव युक्तौ न तु यजमानः प्रस्तर इतिवद्‌ गुणकरपनया नेतष्यौ 
तस्यायं वादस्यातस्परस्वात्‌ । प्रतिज्नादष्टान्तवाक्ययोस्त्वद्वेतपरश्वादुषादानकारणात्मकत्वाच्चोपादेयस्य कार्य 
जातस्योपादानज्ञानेन तञ्ज्ञानोपपत्तेः । निमित्तकारणं तु कार्यादस्यन्तभिन्नमिति न तज्ज्ञाने कायंज्ञानं 
भवति । अतो ब्रहुयोपाबानक्ारणं जगतः । न च ब्रह्मणोऽन्यन्निसित्तकारणं जगत इत्यपि युक्तम्‌ । प्रतिज्ञा- 
दृ्टान्तोपरोघादेव । नहि तदानीं ब्रह्मणि ज्ञाते सवं विज्ञातं भवति । जगन्निमित्तकारणस्थ तब्रहाणोऽन्यस्य 
सवं मध्यपातिनस्तञ्ज्ञानेनाविज्ञानात्‌ । यत इति च पञ्चमी न कारणमात्रे स्मर्यते, अपि तु प्रकृतौ जनिकतुः 

भामती-ब्याख्या 

कथित प्रतिज्ञा ओर ृष्टान्त के आधार प्रजो ब्रह्म मे जगत्‌ की उपाशनता प्रतिपादित 
है, वहु मुखप ( अभिधा }) वृत्ति को लेकर वास्तविक उपादानकारणता ही माननी होगी, 
यजमानगत गौण प्रस्तरलूपता ( यज्ञोपकारिता) के समान प्रधानता, ( प्रणस्तता या 
प्रमुखता ) षप गौण उषादानता नही, क्योकि “यजमानः प्रस्तर." ( त° सं° ३।८।६ ) यह्‌ 
अर्थवाद प्रस्सरूप मुख्याथपरक नही, वसा प्रकृत में नहीं। प्रतिज्ञा ओर टशन्त- 
वाक्य अद्रंतपरक ही है, अतः समस्त उपादेयभूत जगत्‌ के ज्ञान का उसके उपादान-कारणभूत 
ब्रह्य के ज्ञानसेदहो होना न्यायसिद्ध है। निमित्तकारण तो अपने कायं-प्रपञ्च से अत्यन्त 
भिन्न.होता दै, अतः उसके ज्ञान से समस्त कायं का ज्ञान नहीं हो सकता । भतः ब्रह्म जगत्‌ 
का उपादानकारण सिद्धहोता है। श्रह्यप्ते भिन्न ओर कोई पदाथं जगत्‌ का निमित्तकारण 
है'- यह कहना भी यक्ति-युक्त नहीं, बयोकि उक्त प्रतिज्ञा ओर दृष्टान्त के अनुरोध पर वसा 
मानना सम्भव नहीं । सांल्य-सम्मत प्रधानादि तत्व तो काथंनवगं मेहीभा जति, अतः 
उनके ज्ञान से समस्त कायं काज्ञान ग्योकर होगा?यह जो कहा गया कि वेदान्त.वाश्य 
सामान्य कारणता के प्रतिपादक है, वहु भी उचित नहीं, क्योकि “यतो वा इमानि भूतानि 
जायन्ते" ( तं. उ. ३।१ ) यहां "यतः पदमे जो पञ्चमी विभक्ति दै, “जनिकर्तुः प्रकृति” 
(पा. सू. १।४।३० ) इस सूत्र के अनुसार जनि ( उत्पत्ति ) के कर्ता ( जायमान वस्तुमात्र ) 
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भूतानि जायन्ते इत्यन्न जनिकतेः प्रतिः" ( पा० सू° १।४।३० ) इति विशेष 
स्मरणात्प्रृतिलक्षण पवापादाने दष्टव्या । निमित्तत्वं त्वधिष्ठात्रन्तराभावाद्‌- 
धगिन्तभ्यम्‌ । यथा हि लोके सृत्सुव्णादिकमुपादानकारणं कुखालसखवणकारादौ- 
नधिष्ठातृनपेक्ष्य॒ भवतेते, नेवं ब्रह्मण उपादानकारणस्य सतो ऽन्यो ऽधिष्ठातापे- 
क््यो.ऽस्ति, प्रागुत्पत्तरेकमेवाद्वितीयमित्यवधारणात्‌। अधिष्ठा्रन्तरामावोऽपि 
पतिश्चादृष्टान्ताजुपरोधादेवोदितो वेदितम्यः । अधिष्ठातरि ह्यपादानादन्यस्मिन्नभ्युप- 
गम्यमाने पुनरभ्येकविक्ञानेन सवेविज्ञानस्यासंमवात्‌ प्रतिज्ञादष्टान्तोपरोध एव स्यात्‌ । 
तस्मादधिष्ठात्रन्तराभावादात्मनः कतृत्वमुपादानान्तराभावाच्च प्रङृतित्वम्‌ ॥ २६ ॥ 
` कुतश्चात्मनः कतृत्वश्रकृतित्वे ?- 
अभिष्योपदेश्ाच्च ॥ २४ ॥ 

अभिभ्योपदेश मात्मनः कततवध्रङतित्वे गमयति "सोऽकामयत बहु स्यां 
प्रजायेयेति, “तदैक्षत बहु स्यां प्रजायेय' इति च । त्राभिभ्यानपूर्विकायाः 
स्वातन्धयप्रवृत्तेः कतंति गम्यते । बहु स्यामिति प्रत्यगारमविषयत्वाद्‌ बहूमवनामिध्या 
नस्य श्रकृतिरित्यपि गम्यते ॥ २४॥ 

साक्षाच्चोमयाम्नानात्‌ ॥ २५ ॥ 

परकृतित्वस्यायमभ्युच्चयः । इतश्च प्रङृतिव्रेहा, यत्कारणं साक्षाद्‌ ब्रह्मैव 
कारणमुपादायोभौ प्रमवध्रलयावाभ्नायेते-'सर्वाणि ह वा इमानि भूतान्याकाशादेव 
समुर्पद्यन्ते, भाकाशं भ्रत्यस्तं यन्तिः (छा° १।९।१ ) इति । यद्धि यस्मात्प्रभवति 
यस्मिश्च प्रलीयते, तत्तस्योपादानं प्रसिद्धम्‌ । यथा बोदहिथ्वादीनां पृथिवी । 'साक्षात्‌ 
इति चोपादानान्तराचुपादानं दशेयत्याकाशादेबेति । पत्यस्तमयश्च नोपादानादन्यत्र 


भामती 


प्रकृतिरिति । ततोऽपि प्रकृतित्व प्रवगच्छामः । इुन्दुभिग्रहणं इन्दुभ्थाघातग्रहणं च तदृगतशब्दत्वसामान्यो.- 
पलक्षणार्थेम्‌ ॥ २३ ॥ 

भनागतेच्छासद्धूल्पोऽभिध्या । एतया खलु स्वातन्टयलक्षणेन कतृस्वेन निमित्तत्वं र्तम्‌ । बहू 
स्यामिति च स्वविषयतयोषादानत्वमुक्तम्‌ । २४ ॥ 


आङ्ञाज्ञादेव ब्रहाण एवेव्यथेः । साक्षादिति चेति सूत्रावयवमनृद्य॒तस्याथं ' -उाचष्टे ® आकाशा. 


भामती~ज्याख्या 
के उपादानक्रारण ( प्रकृति ) की भ्रपादानसंज्ञा की गई ओर “अपादाने पश्चमी” (पा.सू. 
२।३।२८ ) इस सूत्र से उस पच्चमी का विधान हुभा, अतः प्रकृति के अथं में "यत्‌" पद 
पर्यवसित होता है, कारणमात्र में नहीं । अतः व्याकरण के अनुसार भी ब्रह्म जगत्‌ की प्रकृति 
( उपादानकारण } ही अधिगत होता है । भाष्यकार ने जो दृन्दुभि-श्रुति का उपन्यास किया 
है, वहाँ इन्दुभि या दुन्दुभि के आघात का ग्रहण होने से सभी शब्दों का ग्रहण बताया गया 
है, किन्तु शब्द का उपादानकरण न तो दुन्दुभि है भौर न दुन्दुभि का आधात, अतः दुन्दुभि" 
भौर 'दृन्दुभ्याघात' पद शब्द-सामान्य का उपलक्षक माना जाता है ॥ २३॥ 
“अभिध्योपदेशाच्च"^-इस सूत्र मे अभिध्या" शब्द का अथं है- भावी वस्तु की. 
इच्छा । इस इच्छा के द्वारा निमित्तकारणता प्र्दाशित की गईदहै ओर "बहु स्याम्‌" - यहाँ 
ब्रह्म में स्वोपादनक वहुकाये-सजंन के द्वारा उपादानकारणता सूचित की गई है । २४॥ 
“सर्वाणि ह वा इमानि भूतान्याकाशादेव ( छां. १।९।१ ) इस श्रुति मे आकाशादेव 
का अर्थं श्रह्मण एव' है । “साक्षाच्चोभयाम्नानात्‌"--इस सूत्र के भवयवभूत "साक्षात्‌" पद । 
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कार्यस्य दषः || ८५॥ 


~~~ - 


आत्मकृतेः परिणामात्‌ ॥ २६ ॥ 
इतश्च प्रदिह्य, यत्कारणं ब्रहाधक्रियायाम्‌ ^तदातेमानं स्वयमङ्कख्त' 
(4 ५ [ 8 $~ ~ † च # 
( तेऽ २।७ ) इत्यात्मनः कर्मत्व च दरयति । आ्मानामात कमत्व्‌, स्वयमक्घुरुतेति 
कतत्वम्‌ । कथं पुनः पूवसिद्स्य सखतः कृत्वन्‌ उयचस्थितस्य क्रिथमाणस्वं शाक्य 
# क~ £ ~ ^ 
खम्पादयितुम्‌ ? परिणामादिति ब्रुमः । भूच {सद्धो ऽपि हि सन्नात्मा विशेषेण विकारा. 
र्वना चरिणमयामःसातेमान मिति । विकारात्मना च परिणामो खदाद्याख प्रकृतिषूष- 
लन्धः । स्वयसिति च विशेषणानि मित्तान्तरानपेश्चत्वमपि तीयते । परिणामादिति 
वा पृथक्सूत्रम्‌ । तस्येषो ऽथः - ईइतच्च प्रृति्जह्य, यत्कारणं ब्रह्मण पव चिकारात्मना 
कं क्क" अ णीं *॥ 
। भामती 
देव % इति शरतिन्रहाभो जगदुवादानरवपवघारयन्ती उपादानान्तराभावं साक्तादेव द्यतीति साक्षादिति 
सुत्रावयवेन दर्जितमिति योजना 1; ५ ॥ 
्रकुतिम्रहणम्‌ दलक्षणं निभित्तमित्यपि द्र्ट्ष, क्म॑स्वेनोपादानत्वात्कतृस्वेन च तस्ति निनित्त- 
त्वात्‌ । ® कथ पुनः इति & । सिद्धसाध्ययोरेकत्रासमवायो विरोधादिति । ® परिणामादिति जनः 
इति & । पूवं सिद्धस्थाप्यनिवं च तीयविकारात्मना परिणासोऽनिवं चनीयस्वाडुदेनाभिन्न इवेति सिद्धस्यापि 
छाध्यर्वमित्यथंः । एकवारयत्वेन न्याख्याप वरि भामां दत्यवच्छिद्य याचष्ठे & परिणामादिति बा इति | 
म निहि 








भामक्ती-ग्याख्या 
का अनुवाद कर उसका अथं किया जाता है-“आकाशादेव । (आकाशादेव समुत्पद्यन्ते" | 
यह श्रूति ब्रह्य मे जगत्‌ की उपादानकारणता क। अवधारण करती हुई अन्धयोग-व्यवच्छेदकं 
एवकार के द्वारा आकाश ( ब्रह्म ) से भिन्न पदाथ की उपादानता का जो निषेध करती है, 
वही निषेष सूक्रकार ने "साक्षान्‌ पद पे सूचित किया है) ` श्र तिगतेवकारसूचितभूपादानान्त- 
राभावे साक्षादिति सूत्रावयवेन सूयति सूत्रकारः ~` ठेस थोजना कर लेनी चाहिए ॥ २५ ॥\ 
आष्यकार ने जो कटा है-- ' सतश्च प्रकृतिब्ेहया" ) यहाँ पर "प्रकृति" पद निधित्तकारण 
का भो उपलक्षक है, क्योकि ज। गे चलकर भाष्यकार कहते है-- (तदात्मानं स्वयमकुरुत | 
“इत्यात्मनः कमेसवं कंतूतवं च दशं" यह "कर्म॑त्व' हेतु उपादाता ओर "करत॑त्वहेतु 
निमित्तकारणता का साधक है, भतः प्तिज्ञा-वाकय मे भी दोनौ कारणताओं का निर्देश होना 
चाहिये, अतः ्रकृति' १६ को अजरहस्स्वाथं लक्षणा के हारा उभयविध कारणता का बोधक 
मानना आवश्यक दै । “कथं पनः पूवैसिद्धस्य सतः कतूत्वेन व्यवस्थितस्य क्रियमाणत्वम्‌" 
इस शङ्का-भाष्य का आशय यह है किश्रूतिने जो कहा है कि परभातमाने अपने-आषका 
सर्जन किया, वहाँ स्वकतुक ओर स्वकम॑क सजन क्रिया प्रतीत होती है, किन्तु किसी क्रिया 
के कतुंत्व ओर करमेत्व --दोनों एक पदां मे नहीं रह सकते, वरयोकि “कतृत्व' धमं सिद्ध ओर 
"कमंत्व' साध्य होता दै, अत। लोनों धर्मो का परस्पर विरोध है। 'वरिणामादिति ब्रमः - 
इस समाधान-भाष्य का तास्प्ं ह हैकि[ श्रुति ने स्वयं विशुद्ध धर्मो काएकत्र समावेश 
बताया है --“सच्च त्यच्चाभवत्‌” ( तै उ० २।६) 1 स्वप्नमें स्व शिरणश्येदनादि के समान 
| विद्धरूप से प्रतीयमान आरोपित वम का कोड दिरोध नहीं होता ] एकं ही ब्रह्म सद्रूपेण. 
सिद्ध (क्ती) है ओर अनिर्वचनीय परिणामवच्वेन साध्य (कमे) होता है । जसे -भरजत मे 
रजत का आरोप होता है, वैसे ही अभिन्न मे भेद का आरोप । । | 1 
"आत्मकृतेः ओर "परिणामात्‌ -- इन दोनों पदों की एकवाक्यता-पक्षीयव्याख्या 
करके "परिणामात्‌" - इस प को पृथक्‌ करके उसकी वास्या की जाती है-- “परिणामादिति | 


[कातता ` `` ` 
ह ` किः +>, विः , 
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परिणामः सामानाधिकरण्येनाम्नायते “सच्च त्यच्चाभवत्‌ । निरुक्तं चानिरुक्तं च 
( ते° २।६ ) इत्यादिनेति ।। ८६ ॥ 
योनिश्च हि गीयते ॥ २७॥ 

इतश्च प्रकृतिन्रेह्य, यत्कारणं ब्रहम योनिरित्यपि पठ्यते वेदान्तेषु कतारमीशं 
पुरषं ब्रह्मयोनिम्‌" (सुण्ड० ३।१।३) इति, 'यदृभूतयोनि परिपदयन्ति धीराः (सुण्ड०- 
१।१।६ ) इति च । योनिशाब्द्‌इच प्रकृतिवचनः समधिगतो रोके- पृथिवी योनिरोषधि. 
वनस्पतीनाम्‌? इति । स्नीयोनेरप्यस्त्येवावयवद्वारेण गमं भत्युपादानकारणत्वम्‌ । 
कचितस्थानवचनो.ऽपि योनिशब्दो द्टः-- योनिष्ट इन्द्र॒ निषदे अकारि" (ऋण सं° 
१।१०४।१ ) इति । वाक्यशेषाखन्न भरृतिवचनता परिगृह्यते 'यथोणेनाभिः खजते 
गृह्णते च ( मु० १।१।७ ) इत्येवंजातीयकात्‌ । पवं प्रकृतित्वं ब्रह्मणः प्रसिद्धम्‌ । यत्पुन 
रिवसुक्तमीक्षापूवेक कुत्वं नमिन्तकारणेष्वेव कुलालादिषु लोके दष्टं नोपादानेष्वि- 
व्यादि, तत्प्रस्युच्यते - न खोकचदिद भवितज्यम्‌ । न ह्ायमनुमानगम्यो ऽथः । शब्द्‌- 
गम्यत्वाच्वस्याथेस्य यथाशब्दमिह भवितव्यम्‌ । शब्दश्चक्षितुरीश्वरस्य प्रङतित्वं 
प्रतिपाद्यतीस्यवोचाम । पुनश्वैतत्सवं विस्तरेण प्रतिवक्ष्यामः ।। २७॥ 





भामती 

सज्च त्यच्चेति दव ब्रह्मणो पे । सर्च सामान्यविज्ञेषेणापरोक्षतया निर्वाच्यं एृथिष्येजोलक्षणम्‌ । तेयर्च 
परोक्षमत एवानिर्वाच्यमिदन्तया वाग्वाकालक्षणं, कथं च तदृब्रह्मणो रूपं, यदि तस्य ब्रह्मोषादानं, 
तस्मात्परिणामाद्‌ ब्रह्म भूतानां प्रकृतिरिति ॥ २६ ॥ 

पुवं पक्षिणोऽनुमानमनुभाष्याग पमविरोषेन दूषयति ® यत्पुन! इति % । एतदुक्तं भवति । ईश्वरो 
जगतो निमित्तश्ारणमेवेक्षापुवं कजगस्कतुष्वात्‌ शरुम्भकतुंकुलालवत्‌ । अत्रेदवरस्यासिद्धेराभयासिदडो हेतुः 
पक्षशचाप्रसिद्धविजञेष्यः । ययाहू्नानुपलब्धे न्यायः प्रवतंत इति । आगमात्तत्सिद्धिरिति चेत्‌ , हन्त तहिं 
धादशमीश्वरमागमो गमयति तादृश्लोऽभ्युषगन्तष्यः । घ च निमित्तकारणं चोपादानकारणं चेऽवरमवगम- 

| भामती ~ग्याश्या 

वा पृथक्‌ सूत्रम्‌" । श्रुति्रतिपादित "सत्‌" ओर ^त्यत्‌' दोनों ब्रह्मके रूप है । पृथिवीत्वादि 
विशेष जातियों के वारा अपरोक्षतया निरूपित पृथिवी, जल ओर तेज को सच्च कहा गया 
है भौर "त्यत्‌" पद से परोक्ष, भत एव अनिववंवनीय वायु ओर आकाश का ग्रहण किया गया 
है । “सत्‌” भौर "त्यत्‌" दोनों ब्रह्य के रूप वर्धोकर कहे जा सकते है, यदि ब्रह्म “सत्‌' भौर 
"त्यत्‌" दोनों का उपादानकारण न हो। फलतः भूतरूपेण परिणत ( विर्वतित ) होने के 
कारण ब्रह्म भूत-वगं की प्रकृति ( उपादानकारण ) होता है ।। २६॥ 

पूवंपक्नोक्त निमित्तकारणत्वानुमान का अनुवाद करके निराकरण किया जाता है 
“यत्पुनरिदगृक्तम्‌' । सारांश यह है कि -- “ईश्वरो जगतो निमित्तकारणमेव, ईक्षापूवंकजगत्क- 
तत्वात्‌, कुम्भकतुंकुलालवत्‌"- इस अनुमान में ईश्वर की असिद्धि होने के कारण आध्रया- 
सिद्धरूप देत्वराभास भौर अप्रसिद्धविशेष्यासिद्धिरूप पक्षाभास दोष है, क्योकि जो ईश्व 
हेतु कां आश्रय बौर साध्य का विशेष्य है, वह सिद्ध ही नहीं । जेसा कि न्थाय-भाष्यकार ने 
कहा है-"“नानुषलन्धे स्यायः प्रवतंते” ( न्या. भा. पृ. ४) । “स ईक्षांचक्रे" इत्यादि आगम 
प्रमाण कै द्वारा ईश्वर की सिद्धि क्यों नहीं ? इस प्रश्न का उत्तर यहु है कि यदि मागम को 
दष्वर का साधक माना जाता दै, तब आगम जैसे ईश्वर का गमक है, वेसा ईश्वर स्वीकार 
करना होगा । आगम तौ स्पष्टङूप से ईश्वर को जगत्‌ का निमित्तकारण भौर उपादानकारण 

६७ 





५३० ` ब्ह्मखत्रशाङ्रमाल्यम्‌ [(अ.१पा.४य्‌. २८ 


८ ८ सवव्याख्यानाधिकरणम्‌ । घ २८ ) 

एतेन सवं व्यारूपाता व्याख्याताः ॥ २८ ॥ 
क्षतेन शब्दम्‌, ( न° खू० ।१।५ ) इत्यारभ्य प्रधानकःरणवाद्‌; सूञ्रेव पुनः 
पुनराशङ्कथ निराकृतः, तस्य हि पक्षस्योपो द्रलकानि कानिचिलिङ्गामासानि वेदान्ते 
ष्वापातेन मन्दमतीन्प्रतिभान्तीति । सख च कायकारणानन्यत्वाभ्युपगमाल्प्रत्यासन्नो 





भामती 

तीति । वोाणनविोषानयनुचतेृेी ति, इति कुतस्तेन निभित्तव्वावधारणेत्यथं; । 
इयं चोपादानप(रणामादिभावा न विकाराभिप्रादेणापि तु पथा सपंस्थोषादानं रजञ्जुरेवं ब्रह्य जगदुपादानं 
ब्रषटञ्यम्‌ । न खलु नित्यस्य निष्कलस्य ब्रह्मणः सर्वत्मनेकदेशेन वा परिणामः सम्भवेत्ति नित्यत्वादनेक- 
देशर्वादित्युक्तम्‌ । न च मृदः शरावादयो भिन्ते न चाभिन्नान वा भिन्ताजिन्ना; किन्त्वनिवं इनीया 
एव । यथाह शरुतिः ““मृ्तिरेत्येव सत्यम्‌'* इति । तस्मादद्ेतोपक्रमादृपसंहाराच्च सवं एव वेदान्ता 
एेकान्तिकाद्ेतपर, ` सन्तः ताक्षादेव छचिदद्वेत माहुः, कचिद्‌ द्रेतनिषेधेन, फचिद ब्रह्मोपादानस्वेन जगतः । 
एतावतापि तावद्धवो निषिद्धो भवतति, न तुषादानत्वाभिधानपात्रेण विकारग्रह आस्थेयः । नहि 
वाक्येकदेज्ञत्यार्योऽस्तीति ।\ २७ ॥। 

स्थादेतत्‌--मा भूत्प्रधानं जगदुषादानं तथपि न ब्रह्मोषादानत्वं सिध्यति, परमाण्वादीनामपि 
तदपादानानामुपप्लवमानत्वात्तेषापपि हि किञ्चित्‌ किच्चिदुपोदलकमस्ति वे दिकं लिङ्गमित्याशद्भामपनेतमाह्‌ 
सुत्रकारः - एतेन सवे व्याख्याता व्याख्याताः निगदश्याख्यातेन भाष्येण व्याख्यातं सूत्रम्‌ । 








मामती~व्याव्या 
कहता है । साध्य के विशेष्य ओर हेतु के आश्रयभूत ईश्वर के ग्राहक आगम से विरद केवल 
निमित्तकारणता का अनुमान कभी नहीं पनप सकता, अतः उप्त अनुमान कै द्वारा निमित्त 
कारणता का अवधारण कयोकर क्रिया जा सकता है ? ईश्वर के किए "उपादान' भौर जगत्‌ 
के लिए जो "परिणामः की भाषा का प्रयोगकियागयादहै, वहं विकार-विकारिभाव को 
दृष्ि मे रख कर नहीं, अवितु जसे आरोपित सपं को उपादानकारण रज्जु कही जाती है, 
वैसे ही ब्रह्य को जगत्‌ का उपादान कहा गया है, व्योकिं कूटस्थ नित्य ओौर निष्कल ब्रह्म 
कान सर्वात्मना ओर न एकदेशेन परिणाम बन सक्ता है-यह विगत प° १३७ पर कहा जा 
चुका है । मृत्तिकादि से घट-शरावादि कायेन तो भिच्नहै, न अर्भिन्न ओर न भिन्नाभिन्न, 
किन्तु अनिवंचनीय है, जैसा कि श्रुति कहती है-- मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌” । फलतः कथित 
श्रुति-सन्दभं मे अद्वेत-ततत्व का उपक्रम भोर उपसंहार सिद्ध कर रहा है कि सभी वेदान्त 
वाक्य एिकान्तिकल्प से अद्रैतपरक होति हणं कहीं साक्षात्‌ अद्रेत का प्रतिपादन करते है, 
कहीं दैत का निषेध ओर कहीं ब्रह्मोपादानत्वेन जगत्‌ का अभिधान करके अदरेतावबोधन 


करते है । इससे भी मेद का निषेध हो ही जाता है, उपादान्‌त्व का प्रतिपादनमात्र कर देने 
से विकार-ग्रह स्वीकार नहीं कर लेना चाहिए, क्योंकि अधूरे वावय का अथं पयं वसित अथं 
नहीं माना जाता ॥ २७॥ 

शङ्का -यदि सांख्थाभिमत प्रधान तत्तव जगत्‌ का उपादानकारण नहीं हो सकता तो न 


सही, फिर भी ब्रह्य मे जगत्‌ की उपादानता सिद्ध नहीं हो सकती, क्योकि ताकिकादि-सम्मत 
परमाण्वादि पदाथं भी जगत्‌ के उपादानकारण माने जाते हैँ । उनके भी साधक वंदिक वाक्य 
इवके-दुवके उपलब्ध हो ही जति हैँ । 

समाधान -उक्त शङ्का का अपनयन करते हुए सूत्रकार ने कहा है-- “एतेन सवं 
व्याख्याता व्याख्याता” । इस सूत्र का भाष्य अत्यन्त सुगम है । 
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बेदान्तवादस्य, देवलग्रभृतिभिश्च कंशिद्धमख्‌ ्रकारेः स्वभ्रन्येष्वाशितः, तेन तस्प्रतिषेचे 
यज्लोऽतीव कतो नाण्वादिकारणवादप्रत्िषेे । तेऽपि तु ब्रह्मकारणवादपक्चस्य भरति- 
पक्षत्वात्पतिषेद्धव्याः । तेषामप्युपोद्धलकं वेदिकं किचिल्लिद्गमापातेन भन्द्मतीन्ध्रति 
भायादिति । अतः प्रधानमल्लनिबहंणन्यायेनाति दिशति - एःन भ्रधानक्ार णवादग्रतिषे- 
धन्यायकलापेन सर्वे ऽण्वादिकारणवादा अपि प्रतिकिद्धतया व्याख्याता वेदितव्याः । 
तेषामपि प्रधानवदशब्दत्वाच्छब्द विरोधित्वाच्चेति । व्याख्याता व्याख्याता इति 
पद्‌ाभ्यासो ऽध्ययापरिसमात्ति योतयति ॥ २८ ॥ 
इति भरोमत्परमहं सपर व्राजकाचायश्ीमच्छुंकरभगवत्पूज्य पादशृतो शारीरक- 
मीमांसाभाष्ये प्रथमाध्यायेऽव्यक्तादिसंदिग्धपदमात्रखमन्व- 
याख्यश्चतुथेः पादः समासः ॥ ४॥ 
इति धीमदृब्रहाख्ज्रशाङ्करमाष्ये समन्वयाख्यः 
प्रथमोऽध्यायः ॥ 


04 


भामती 
प्रतिज्ञालक्षणं लचयमाणे पदसमन्वयः । 
वेदिकः स च तत्रेव नान्यत्रे्यत्र साधितम्‌ ।। २८ ॥ 
इति भ्रोमद्वाचस्पतिनभिश्विरचिते भोमन्छारीरकमाष्यविभागे 
भामघ्यां प्रथमाण्यायस्य चतुथं पादः ॥ 
सभ्पुणंश्च प्रथमोऽध्यायः ।। 








भामती-भ्याश्या 
प्रतिज्ञालक्षणं वक्ष्यमाणे पदसमन्वयः । 
वैदिकः स च तत्रैव नाल्यत्रेद्यत्र साधितम्‌ ॥ 
इस अध्याय के प्रयम सूत्र में प्रतिज्ञा को गई--“यथातो ब्रह्मजिज्ञासा, द्वितीय सूत्रम लक्षण 
किथा गया-- "जन्माद्यस्य यततः” । लक्ष्यमाण ब्रह्म मे वेदान्त-वाक्यों का समन्वय चतुथं 
सूत्र में कहा --“तत्त समन्वयात्‌” । वह ( वेदान्त-वाक्य-समन्वय ) वहीं ( प्रथम, द्वितीय ओौरं 
तृतीय-इन तीनो पादो में ही ) वणित है, अन्यत्र ( चतुथं पादमें) नहीं । इस प्रकार इस 
प्रथम अध्याय मे समन्वयाथं का सम्पक्‌ प्रतिपादन कियागयादहै। २८॥ 
रामेऽन्वेति श्रतिः सर्वा रीलेव च परापरा। 
किमित्यभ्वयमीप्सन्ति वेदान्तस्यव केवलम्‌ ।॥ १॥। 
वेदान्ताधि्रृते क्षेत्रे कथमन्थद्‌ विचायेताम्‌ । 
साक्षादन्वयमादाय वेदान्तस्यैव पुरः स्थितिः ।। २॥ 
स्वरूपाद्‌ यत्परः सर्वो बेदान्तवचसां चयः । 
प्रकृत्या चार तद्‌ ब्रह्य दिया रूपं ममेव तत्‌ ।। २॥ 
वाक्यादेव गुरोयंस्य दृष्टिरेषा समुद्गता । 
वन्दे विदितवेद्यं तं करुणावरुणाल्यम्‌ ।) ४॥। 
श्रीमत्परमहंसपरित्राजकाचायंस्वामिधी ऋषिरामशिष्यस्वामियोगीष्रानन्दहृतायां 
भामतीन्याख्यायां प्रथमोऽध्यायः समाप्त, 
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ब्रह्मसूत्र भाव्यर्थ 
हितीयोऽध्यायः । 


प्रथमः पदः 
[ सांख्ययोगकाणादादिस्खतिभिः बेदान्तसमन्वयविरोधपरिहारः ] 
( १ स्मृत्यधिकरणम्‌ । इ० १--२ ) 

प्रथते ऽध्याये सर्वन्चः स्वंश्वरो जगत उत्पत्तिकारणम्‌ , भत्सुवणीदय इव 
धटख्चकादोनाम्‌ , उत्पन्नस्य जगतो नियन्द्त्वेन स्थितिकारण, मायावीव मायायाः । 
प्रसारितस्य च जगतः पुनः स्वात्मन्येवोपसंहारकारणं, अवनिरिव चतुर्विधस्य 
भूतश्रामस्य । स एव च सर्वेषां न आस्मेरथेतदवेदान्तवाक्यसमन्वयप्रति पादनेन प्रति- 
पादितम्‌ । प्रधानादिकारणवाद्‌श्चाशब्द्वेन निराङताः। इदानों स्वपक्षे स्छतिन्याय- 
विरोधपरिहारः, प्रधानादिवादानां च न्यायाभासोपवरंहितत्वं, भरतिवेदान्तं च खषटथा- 
दिश्रक्रियाया अविगीतत्वमित्यस्या्थेज्ञातस्य प्रतिपादनाय तीयो $भ्याय आरभ्यते । 
तत्न प्रथमं तावर्स्यृतिविरोधपुपन्यस्य परिहरति - 

समृत्य नव ाश्चदोषप्रसङ्ग इति चेन्नान्यस्मूत्यनकाश्चदोषपरसङ्गत्‌ ॥ १ ॥ 

यदुक्तं ब्रहौव सर्वं जगतः कारणमिति, तदयुक्तम्‌ , कुतः ? स्त्यनवकाशदोष- 


भामती 

वृत्तवर्तिष्यमाणयोः समस्वयतिरोषपरिहारलकषणयोः सङ्गि प्रदशंनाय च सुखग्रहुणाय चेतयोः 
संक्षेपतस्तात्र्या्थमाह ® प्रथमेऽध्याये इति ® । अनपेक्षवेदान्तवाक्यस्वरससिद्धसमन्वयलक्षणस्य विरोध. 
तत्परिहाराभ्यामाक्षेपसमाधानकरगादनेन लक्षणेनास्ति विषयविषयिभावः सम्बन्धः । पुवंलक्षणार्थो हि 
विषयस्तदृगोचरत्वादाक्षेपसमाधानयोरिव च विषयति । तदेवमध्यायमवतायं तदवयवमधिकरणमवतार- 
यति । ® तत्र प्रथभं तावद्‌ इति ® । तश््रयते व्युत्पाद्यते मोक्षसाधनमनेनेति तन्त्रं, तदेवाख्या यस्याः सा 

भाषती-ग्याख्या 
रामो विजयतां राजा वीरः शस्त्रभृतां वर! । 
मोरोपितोऽ्य संग्रामो दारुणो द्रंतिमिः सह्‌ ॥ 

सङ्गति-- विगत समन्वयाध्याय भौर इस विरोधपरिहाराध्याय की सङ्खति दिखाने 
एवं सुखधूवंक अधिगति कराने के लिए दोनों अध्यायों की विषय-वस्तु कासंक्षिप्र वर्णन 
करिया जाता है--“ प्रथमेऽध्याये" । प्रत्यक्षादि प्रमाणो से निरपेन्न वेदान्त का प्रामाण्य सुस्थिर 
है । वेदान्त-विचारात्मक इस दशंन के प्रथम अध्याय का इस द्वितीय अध्याय के साथ विषय- 
विषयिभाव सम्बन्ध है, क्योकि जो विरोध पा क्षेप ओर उसका परिहार या समाधान इस 
अध्याय में वणित है, वह पूर्वध्याय के समन्वय को विषय करतादै, जेसे किं इस प्रथम 
अधिकरण में पूर्वंपक्षी का आक्षेप है - सुष्टिविषयकं वेदान्त-वाभ्यों का ब्रह्य मे समन्वय उचित 
नहीं भौर सिद्धास्ती ने उसका परिहार करते हए उक्त समन्वय को उचित ठहराया है । 
अध्यायो की संगति दिखाकर अध्याय के अवयवभ्रूत अधिकरण का अवतरण प्रस्तुत करते 
हृए कहा गया है - “तत्र प्रथमं तावत्‌ स्मृतिविरोधमुपन्यस्य परिहरति” । 

विषय--सृष्टिप्रतिपादक वेदान्त-वाक्यो का। ब्रह मे समन्वय । 

पूवेपक्च-पूर्वाध्याय मे सवंज्ञ ब्रह्मगत जगत्कारणत्वं की स्थापना स्याय-संगत नही, 
क्योकि वैसा मानने पर प्रधानादि-प्रतिपादक सांख्य-स्मृति अत्यस्त निरवकाश होकर निरथंक 
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प्रसङ्गात्‌ । स्सतिश्च तन्त्राख्या प्ररमर्षिप्रणोता शिषटपरिग्रदोता, अन्याश्च तदचुसारिण्यः 
स्छतयः, ता पवं सत्यनवकाशाः प्रसज्येरन्‌ । ता ह्यचेतनं प्रधानं स्वतन्त्रं जगतः 
कारर्णभुपनिबध्यते । मन्वादिस्तयस्तावच्चोदनालश्चषणेनागिनिहोत्रादिना धमेजाततेना 
पेक्षितमथं समपंयन्त्यः सावकाशा भवन्ति । अस्य वणस्यास्मिन्काल्ञेऽनेन विधाने. 
नोपनयनं, ईदशश्चाचारः, इत्थं वेदाध्ययनं, इत्थं समावर्तनं, इत्थं सहधमेचारिणीसंयोग 
इति । तथा पुरषार्थाश्च चर्णाक्नमधर्माज्ञानाविधान्विदधति । नेवं कपिलादिस्मतीना- 
मचुष्टेये विषये ऽवकाशो ऽस्ति । मोक्षसाधनमेव हि सम्यग्दशेनमधिङ्त्य ताः प्रणीताः । 
यदि तन्त्राप्यनवकाशाः स्युरानथंक्यमेवासां प्रसज्येत । तस्मात्तदविरोघेन वेदान्ता 
श्यार्यातमग्याः । कथं पुनरीक्षत्यादिभ्यो हेतुभ्यो ब्रह्मैव स्व॑ज्ञं जगतः कारणमित्यव- 


धारितः ध॒त्यथेः स्मरत्यनवकाशदोषप्रसङ्गन पुनराक्षिप्यते ? भवेदयमनाक्तेपः स्वतन्तर- 


भामक्ती 
स्मृतिस्तस्त्राख्या प्रमषिणा कपिलेनादिविदुषा प्रणोता । अन्याश्चासुरिपन्चशिखादिप्रणोताः स्मृतयस्तदनु- 
सारिण्यः । न ललं अमूषां स्मृतीनां मन्वादिस्मृ तिबदभ्योऽवकाल्ञः शक्यो वदितुमते भोक्षसाधनध्रका शनात्‌ । 
तदपि चेन्नाश्निदध्युरनवकाशाः सत्योऽप्रमाणं प्रसज्येरन्‌ । तस्मात्‌ तदविरोषेन कथच्चिष्ठेवाम्ता व्याख्या. 
तस्या. । पूर्वेपक्षमाक्षिपति ® कथं पुनरीक्ष्यादिभ्यः इति % । प्रसाधितं खलु धमंमीमांसायां "विरोषे 
त्वनपेक्षं स्यादस्तति ह्यनुमानम्‌' इत्यत्र, यथा श्चुतिविचद्धानां स्मृतीनां दुबंलतयाऽनपेक्षणीयत्वं तस्मान्न 
इबलानुरोधेन वलीयसीनां श्चुतीनां युक्तमुपवणंनम्‌ , अपि तु स्वतःसिद्धप्रमाणभावाः धूतयो दुबला; 


स्मृतोर्बाधन्त एवेति युक्तम्‌ । पुर्वपक्षी समाधत्ते । ® भवेदयम्‌ इति ® । प्रसाधितोऽप्य्थंः धद्धाजडान्‌ 


भामती-~व्याङ्या 

भोर निष्प्रमाण हो जाती है किन्तु उसकी प्रामाणिकता सिद्ध है, क्योकि “स्मृतिश्च तत्त्राख्या 
परमर्षिप्रणीता' । 'तन्त्पते व्युत्पादते मोक्षसाधनमनेन'--इस ब्युत्पत्ति के आघार पर 'तच्व' 

शब्द का अथं दशंन या शास्त्र है । आदिविद्रान्‌ महर्षि कपिल ने तन्त्र" नाम से अपने स्वतच्तर 
दशंन का प्रणयन किया । उसके आधार पर उनकी शिष्य-परम्परा मे भासुरि, वाषंगण्य भौर 
पच्चशिखादि आचार्यो ने अनेक शास्त्रों की रचना की [ सम्भवतः "षष्टि तन्त्र" नाम के ग्रस्थ 
को ध्यान में रखकर तन्त्र शब्द को सांख्य-दशंन की आस्या (संज्ञा) माना गयादहै]।वे 
सभी शास्त्र मोक्ष के साधनीभूत प्रधानाटि तत्त्वों के प्रतिपादक हैँ । यदि उनके प्रतिपादन 
मे भी उनको कोई अवसर नहीं दिया जाता, उनका प्रामाण स्वीकार नहीं किया जाता, तब 
वे अत्यन्त निरवक। श निरथेक ओर अप्रमाण हो जाति हैँ । मन्वादि स्मृतियों का कमं लेकर 
बरहा तक का विषय विशाल है, भतः उनको यदि एक स्थान पर अवसर नहीं दिया जाता, 
तब अन्यत्र उनको अवसर मिल जाता है, किन्तु सांख्य.स्मृति का विषय सीमित है । 


इस भधिकरण का जो पूर्वं पक्ष है कि "सांख्य स्मरति के अनुरोध पर वेदान्त-समन्वय 
का संकोच करके प्रधान ( प्रकृति ) तत्तव को जगत्‌ का कारण माना जाय ।' उस पर को 


` आक्षेप करता है “कथं पुनरीक्षत्यादिभ्यो हितुभ्यो ब्रहय॑व सवंज्ञं जगतः कारणम्‌” । आशय 


यह है कि पूवं मीमांसा में यह सिद्ध कर दिया गया है कि शरुति-विरुद् स्मृति को प्रमाण नहीं 


¦ माना जाता, चाहे वह निरवकाश हो या सावकाश । विशुद्ध श्रुतिकेन होने पर ही स्मृति- 


वाक्य को श्रुतिमूलकत्वानुमानपूरवेकं प्रमाण माना जाता है--“विरोधे त्वनपेक्षं स्यादसति 
ह्यनुमानम्‌ ( जं° सू° १।३।३ ) । सांख्यादि स्मृत्यां दृब॑ल है, उनकी अपेक्षा वेदान्त-वाक्य 
स्वतःसिद्धप्र।माण्यक होने से प्रबल है, अतः ध्रुति-विरुद्ध स्मृति के आधार पर समन्वय- 
संकोच का आक्षेप क्योकर हो सकता है ? 
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परक्ञानाम्‌ । परतन्त्रप्रक्ास्तु प्रायेण जनाः स्वातश्त्येण धत्यथमवधारयितुमशकनुवन्तः 
भरख्यातप्रणेतकासु स्यति ष्बवलम्बेरन्‌ । तद्रेन च धत्य प्रतिपित्सेरन्‌ । अस्मत्कृते च 
व्याख्याने न विश्वस्युवेहुमानार्स्श्तीनां प्रणेतषु । कपिलग्रभतीनां चाषं ज्ञानमप्रतिहतं 
स्मयते । तिश्च भवति-- “ऋषि प्रसतं कपिटं यस्तमग्रे ज्ञानैर्बिभति जायमानं च 
पश्येत्‌, ( एवे ५।२ ) इति । तस्मान्नेषां मतमथथा्थं॑ शक्यं संभावयितुम्‌ । तर्काव- 
टम्मेन चतेऽ प्रतिष्ठापयन्ति । तस्मादपि स्ृतिवलेन वेदान्ता व्याख्येया 
इति पुनराक्षेपः। 

तस्य समाधिः - नान्यस्मूत्यनवकाशदोषप्रसङ्गादिति । यदि स्मत्यनवकाशदोष- 
परसङ्गनेश्वरकारणवाद्‌ आक्षिप्येत पचमप्यन्या ईैश्वरकारणवादिन्यः स्मृतयो ऽनवकाशाः 

भामिती 

प्रति पुनः प्रसाध्यत इत्यथः । आपाततः समाधानसुकत्वा परमसमाधानमाह पूर्वपक्षी ® कविलप्रभृतीनां 
चायम्‌ इति ® । अवमस्यानभिसन्धिः - ब्रह्म हि शाक्तस्य कारणमुक्तं शालयो नि्वाद्‌' इति, तेनेष वेद- 
राशष्रहूयप्रभवः सत्नाजानसिद्धानावरणचूतारथेमात्रगोचरतद्‌ इुदिपुवंको यथा तथा फपिलादीनामपि धति. 
स्मृतिप्रथिताजानसिद्ध भावानां स्खृतयोऽनावरणसवं विषयतदृबुद्धिप्रभवा इति न भुतिभ्योऽभूषामस्ति 
कश्चिदवि्ेषः । न चेताः स्फुटतरं प्रधानादिग्रतिषादनपराः शक्यन्तेऽन्यथयितुम्‌ । तस्मात्‌ तदनुरोधेन 
कथञ्चिच्छुतय एव नेतभ्याः । अपि च तर्कोऽपि ऽपिलादिस्मृतोरनुमन्यते, तस्मादप्ये तदेव प्राक्षम्‌ । 

एवं भर॑ आह ® तस्य समाधिः इति ® । यथा हि श्रुतीनामविगानं ब्रह्मणि गतिसामान्यात्‌ , 
नेवं स्मृतीनामविगानमस्ति प्रधाने, तासां भूयसीनां ब्रह्योपादानत्वप्रतिषादनपराणां तत्र तत्र द्शंनात्‌ । 

भामती~व्याङ्या 

इस आक्षेप का समाधान करते हुए महापूरवपक्षी कह रहा ६-“भवेदयमना. 
कषप” । अर्थात्‌ जो लोग श्रुतियों का स्वतन्वर प्रामाण्य स्वीकार करते है, उनकी ओर से उक्त 
पूवं पक्ष नहीं किया जा रहा है, अपि तु जिन लोगों कीसी धारणा है कि श्नुतियों का स्वतन्त्र 
अथं नहीं किया जा सकता, भपि तु किसी.न-किसी स्मृति के परिगरक्ष्य एवं स्मृतिकार के 
निर्देशन में ही श्रुतियों का सटीकं अथं किया जा सकता है । महषि कपिलादि का ज्ञान 
अप्रतिहत था - दसा स्मृतियों ओौर श्रतियों ने मुक्त कण्ठ से कहा है-“ऋषिग्रसूतं कपिलं यः 
तमग्ने ज्ञाने मति जायमानं च पश्येत्‌” ( वेता ५।२) सारांश यह दहैकिज्रह्यही सभी वेदों 
का कारण बताया गया है--“शास्वयोनित्वात्‌” (ब्र.सू. ११।४) । कर्ता की बुद्धि दही 
उक शास्त की प्रतिपाद्य वस्तु को जन्म दिया करती है, जैसे ब्रह्मया ईश्वर क्री बुद्धि 
स्वभावतः निरावृत सत्य वस्तु को विषय करती है, अतः वेद भो वसी ही सत्य वक्तु के 
बोधक माने जति है । वसे ही कपिलादि महिधों का ज्ञान भी शरुति-स्मृति-द्रारा आजान- 
सिद्ध यथाभरूतवस्तुविषयक ही करां गया है । फलतः कपिलादि-प्रणीत स्मृतियों का वेदों 
स कोई अन्तर नदीं रह जाता । ये स्मृति्यां स्फुट रूप से प्रधानादि का अभिधान करती 
है, इनका अन्यथाकरण कभी नहीं हो सकता, अतः इसके अनुरोध पर श्रुतियों का ही अन्थथा- 
नयन करना चाहिए । तकं भी कपिलादि.प्रणीत स्मृतियों का समथंक दहै --““कारणगुणात्म- 
कत्वात्‌ कायंस्थाव्यक्तमपि सिद्धम्‌” ( सां. का. १४) । 

सिद्धान्त-उक्त पूवं पक्ष का निराकरण करते हृए भाष्यकार ते कहा है-““तस्य 
समाधिः” । ब्रह्य मे समन्वित होने के लिए शरुतियों मे जंसा भविगान ( अविरोध) है, वैसा 
स्मृतियो मे प्रधान ( प्रकृति ) के साथ समन्वित होने के लिए अविगान नहीं, अपितु विरोध 
दै, क्योकि अधिकतर श्रुति-सन्दर्भो मे ब्रह्मगत जगत्‌ कौ उपादानता साक्षात्‌ प्रतिपादित है, 
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प्रसञ्येरन्‌ । ता उदाहरिष्यामः -'यत्तत्सुकममविक्षेयम्‌' इति परं ब्रह्म प्रकृत्य ' स छयन्त- 
रात्मा भूतानां क्ेत्ह्श्चेति कथ्यते, इति चोकत्वा तस्मादब्यक्तमुत्पन्न त्रिगुणं दिजखत्तम' 
इत्याह । तथान्यत्रापि "भभ्यक्तं पुरषे ब्रह्मन्निशेणे संप्रलीयते' इस्याद । अतश्च संक्षेप 
मिमं कणुध्वं नारायणः सवमिद्‌ पुराणः । स सर्भकाले च करोति स्वं संहारकाले च 
तदत्ति भूयः ॥' इति पुराणे । भगवद्गीता च - अहं छत्स्नस्य जगतः ब्रमवः चल 
यस्तथा' ( भ० गी० ७।६ ) इति । परमात्मानमेव च प्रङृत्यापस्तम्बः पठति -- 'तस्मा- 
त्कायाः प्रभवन्ति सवं स मूटं शाश्वतिकः स नित्यः ( ध० स्‌ १।८।२३।९ ) इति । 
दवमनेकशः स्मृतिष्वपीश्वरः कारणत्वेनोपादानत्वेन च भ्रकाद्यते । स्मृतिवल्ेन मत्य - 
तिष्ठमानस्य -रमतिबलेनेवोत्तरं वक्ष्यामीत्यतो ऽयमन्यस्मृस्यनवकाशदोषोपन्याखः । 
दशितं लु श्चतोनामीश्वरकारणवादं प्रति तास्पयम्‌ । विप्रतिपत्तौ च स्मृतीनामवश्यः 
कतेव्ये $न्यतरपरिग्रहे.ऽन्यतरपरित्यागे च भत्यज्धसारिण्यः स्मृतयः प्रमाणम्‌ , अन 
वक्ष्या इतराः । तदुक्त -माणलक्षणे - विरोधे त्वनपेक्षं स्यादसति शाजुमानम्‌, । ° 
सू० १।३।३ ) इति । न चातीन्द्रियानर्याञ््तिमन्तरेण कदिचदुपलमत इति शक्यं 
संभावयितम्‌ , निमित्तामावात्‌। शक्यं कपिल्लादीनां सिद्धानामप्रतिहतक्षानत्वादिति 
चेत्‌-न, सिद्धेरपि सापेक्षत्वात्‌ । धमबुष्ठानापेक्षा हि सिद्धिः। स च धमेश्चोदना- 
भामती 

तस्मादविगानाच्छौत एवाथः आस्थेयो न तु स्मार्त विगानादिति । तत्किमिदानीं परस्पर विगानात्‌ सर्वा 
एव स्मृतयोऽवहेया इष्यत आह ® विप्रतिपत्तौ च स्मृतीनाम्‌ इति ® । %& त चातीन्दरियानर्थान्‌ इति ® 
अर्वाग्दुगभिप्रायम्‌ । शङ्धुते ® शक्य कपिलादीनाम्‌ इति ® । निराकरोति । ® न सिद्धेरपि इति ® । 
न तावर्कपिलादय ईंश्वरवदाजानसिद्धाः, किन्तु विनिश्चितवेदप्रामाण्यानां तेषां तवनुष्ठानवतां भराचि 
भवेऽस्मिन्‌ जम्मनि सिद्धिरत एवाजानसिद्धा उच्यन्ते । यदस्मिन्‌ जम्मनि न तेः सिदधचुपायोऽनुषठितः 
प्राग्भवीयवेवार्थानुष्टानलन्धनन्मत्वारिषद्धीनां, तथा चावधृतवेदप्रामाण्यानां तद्धिदद्धार्थाभिधानं तदप- 
बाचितमव्रमाणमेव । अग्रमाणेन च न ॒वेदार्थोऽतिशषद्धितुं युक्तः प्रमाणसिद्धत्बात्तस्य । तदेवं वेदविरोधे 
भामती -व्याख्या 

अतः यह श्रौत अविगान वेदान्त-समन्वय कै लिए ग्राह्य है, स्मातं अविगान नहीं । 'स्मृतियों 
ने काचित्क विगान-दशेन के आधार पर क्या सभी स्मृतिरयां हेय है? इस प्रण्न का उत्तर 
दिया जाता है “विप्रतिपत्तौ च स्मृतीनामवश्यकर््तव्येऽन्यतरपरित्यागे'' । अर्थात्‌ श्रुति 
के साथ तालमेल रखनेवाली मस्वादिःस्मृतियों का उपादान बौर शरुति-विद्रोहिणी कपिलादि- 
स्मृतियो का बहिष्कार ही उचित है। भाष्यकार ते जो कहा है-“न चातीन्द्रियानर्थान्‌ 
श्रुतिमन्तरेण कश्चिदुपलभते", वह हम लोगों (स्थृखदर्शी व्यक्तियों) को ध्यान में रख कर कहा 
ह, वर्थोकि विगत देवताधिकरण मे देवताओं, ऋषियों भौर योगियों को अतीच्याथंदर्शी 
माना गया है । कपिलादि की स्मृतियों केद्राराभी अतीन्दियार्थावबोधन की शद्धा को 
जाती है--“शक्यं कपिलादीनां सिद्धानामप्रतिहतज्ञानत्वात्‌”* । उक्त शङ्खा का निराकरण किया 
जाता है-“न, सिद्धेरपि सक्षतवातु" । आशय यह दै कि कपिलादि वसे भाजान-सिद्ध नही, 
जैसा ईश्वर, किन्तु उन्हँ वेदों की प्रमाणता का निश्चय होने के कारण उन्होने अपने पूवं 
जन्म मे जो वेदाध्ययन भौर धर्मानुष्ठान किया था, जिससे इस जन्म मे उष्टं सिद्धि 
( अणिमादि ) हो जाती है, अत एव वे आजान-सिड़ कहं दिए जाते हैँ । उन्होने इस जन्म 
मनं किसी प्रकार का धर्मानुष्ठान नहीं किया, अतः उनकी सिद्धयो को पूर्वजन्म में कृत 
धर्मानुष्ठान से जनित माना जाता है । धर्मानुष्ठान के बिना कोई सिद्धि नहीं हो सकती । 








साख्यस्मुतेनादरः ] दिन्दोसदितभामतोसंबलितम्‌ ५३७ 


लक्षणः । ततश्च पूवंसिद्धायाश्चोदनाया अथो न पञ्िमसिद्धपुरुषवचनवशेनाति श्तं 
शक्यते । सिद्धव्यपाश्चयकट्पनायामपि बहुत्वात्‌ सिद्धानां प्रदर्शितेन प्रकारेण 
स्टरतिविभ्रतिपत्तो सत्यां न शरतिष्यपाश्चरखादन्यन्निणेयकारणमस्ति । परतन्कभ्रक्ञस्यापि 
नाकस्मारस्सरतिविशेषविषयः पक्षपातो युक्तः, कस्यचित्कचित्पक्षपाते सति पुरुषम 
` तिवश्वरूप्येण तसवाभ्यवस्थानप्रसङ्गात्‌ । तस्मात्तस्यापि स्मरनिविप्रतिपस्युपन्यासेन 
धत्यज्चसारानचुसारविषयविवेचेनेन च सन्मागे प्रज्ञा सच्रहणीया । या तु धतिः कपि- 
लस्य ्चानातिशयं प्रदशेन्तो भ्रदशिीता, न तया ्तिविरुढमपि कापिं मतं अदधात 
शक्यम्‌ । कपिलमिति श्च तसामान्यमात्रत्वात अन्यस्य च कपिलस्य सगरपुत्राणां 
प्रतप्तुवीखुदेवनाम्नः स्मरणात्‌ । अन्याथदशेनस्य च प्राक्तिरहितस्यासाधकत्वात्‌ । 
` भामती 
सिद्धवचनमप्रमाणमकस्वा सिद्धानामपि परस्परविरोधे तद्रचनादनाशऽाभ इति पूर्वोत्तं स्मारयति ® सिद - 
ध्यपाक्षयकल्पनायामपि इति ® । धद्धाजेडान्‌ बोधति । ® परतरतरतरजञस्थापि इति ® । ननु शरुतिश्वे- 
त्कपिलादीनामनावरणमभतार्थगोचरज्ञानातिश्ञयं बोधयति, कथं रेषां वचनमप्रमाणं ? तदप्रामाण्ये शरुतेरप्य- 
प्रामाण्यश्रसङ्खादित्यत आह ® या तु श्रुतिः इति ‰ । न र्ट टिषद्धानां परस्परविरद्धानि वचांसि प्रमाणं 
भवितुमहंन्ति । न च विकल्पो वस्तुनि, सिद्धे तदनुपपत्तेः । अनुष्टानमनागतोत्पां विकल्प्यते, न सिद्धम्‌ । 
तस्य उयवस्थानात्‌ । तस्मत्‌ श्चुतिषामान्यमातरेण अमः सांख्यप्रगेता कपिलः श्रौत इति । स्यादेतत्‌ - 
` भाषती-ग्याख्या 
मान लेते है कि कपिल सिद्धयोगी थे तो क्या उनके श्रुति से व्रिशुदध अथे. के अभिधायक 
शास्त्रों को भी प्रमाण मान छियाजाव ? कभी नहीं । एेसे शास्त्रों का अप्रामाण्य निश्चित दहै, 
वैसे अप्रमाणभूत शास्वों से वेदाथं का बाध कभी हीं हो सकता, क्योकि वेदों का प्रामाण्य 
स्वतः सिदध हे । 
वेद-विशद्ध सिद्ध-वचनों की अप्रमाणता दिला करः सिद्ध-वचनों का परस्पर-विरोघ 
देख कर भी उनके वचनों पर अविश्वास हो जाता है -रेसे पूरव॑-कथन का स्मरण दिलाया 
जता है-“विद्धव्यपाश्चयकत्पनायामपि बहुत्वात्‌ सिद्धानाम्‌” । स्मृति ओर स्मृतिकारो के 
जड़ (अन्ध) भक्तों को भी पक्षपात-रहित होकर विचार करना चाहिए--“ परतत्त्रप्रज्ञस्यापि 
नाकस्मात्‌ स्मृतिपरंरेषविषथः पक्षपातो युक्तः" ¦ भरुत्यथं-नि्णंय मे यदि स्मृति का माध्यम 
आवश्यक है, तब केवल कापिल स्मृति काही अनुसरण क्यो ? मन्वादि स्मृतियों का अनुगमन 
बयो नहीं किया जाता ? “ऋषि प्रसूतं कपिलम्‌" यह्‌ श्रुति जब कि कपिल का ज्ञान 
अनावृतसत्याथंविषयक बता रही ठै तव कापिल वचन को अप्रमाण वरयोकर कहा जा 
सकता है ? कपिल-स्मृति की अग्रमाणता से उक्त ध्रुतिमे ही प्रामाण्य प्रसक्त क्यो नहोगा?! 
इस शङ्का का समाधान है--ध्या तु श्रुतिः कपिलस्य ज्ञनातिशयं प्रदशंयन्ती र्वशित"*। 
अर्थात्‌ वह श्रुति केवल यह्‌ कृद रही है कि कपिः सिद्धे, किन्तु यद्‌ नहीं कहतो कि कपिल 
का श्रुति-विरुद्ध वचन भी प्रमाण माना जाय । बहुतः सिद्धो के परस्पर विरु वचन भी 
प्रमाण नहीं हो सकते, क्योकि उन सबको प्रमाण मानने के लिए षोडश कै ग्रहुणाग्रहण कै 
समान स्मृति-गम्य विशुद्ध अर्थो को मानना भावश्यक है, किन्तु एेसा सम्भव नही, क्योकि 
ग्रहृणाग्रहणादि अनुष्टानों मे इस प्रकार का विकल्प माना जा सकत है, सिद्ध अथं में नही- 
यह कई बार कहा जा चुका है । दूसरी बात यह भी है फि कथित श्वेताश्वतरः श्रुति नैजो 
"कपिल शब्द का प्रपोग किया है, वह्‌ म्हि कपिलका ही वाचक दै--एेसी बात नही, 
अपितु श्रुतिसामाश्य है अर्थात्‌ सामान्य शब्द दै. दसका अन्य भी अथं हो सकता ह, जेसे 
६८ 
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भवति चान्या मनोमौहारम्यं प्रस्यापयन्ती धतिः -"यद्वे किच मचुरवदत्तद्धेषजम्‌' 
( तै० खं० २।२।१०।२ ) इति । मुना च ' सर्वभूतेषु चात्मानं सवेभूतानि चात्मनि 
संपश्यन्नात्मयाजी तै स्वाराञ्यमधिगच्छति ।› ( १२।९१ ) इति स्वरमत्वदशेनं 
प्रशंसता कापिरं मतं निन्त इति गम्यते । कपिलो हि न सर्बात्मस्वदशेनमलुमन्यते, 
आत्ममेदभ्युपगमात्‌ । महाभारतेऽपि च "बहवः पुरुषा ब्रह्मन्तुताहो पक पव तु 
( शन्ति. ३५०।१) इति विचायं 'बहवः पुरुषा राजन्सा स्ययोगविचारिणाम्‌' इति 
परपक्षमुपन्यस्य तभ्यदासेन --बहनां पुरुषाणां हि यथेका योनिख्च्यते । तथा तं 
पुरुषं विश्वम ख्यास्यामि गुणाधिकम्‌ ॥' ( शान्ति २५०।३ ) इत्युपक्रम्य ममान्तरात्मा 
तव च ये चान्ये देह संस्थिताः । सर्वेषां साक्षिभूतो ऽसो न भ्राद्यः केनचित्कचित्‌ ॥ 
विश्वमूधौ विश्वभुजो विश्वपादाक्षिनासिकः। पकश्चरति भूतेषु स्वेरचारी यथासुखम्‌ ॥' 
इति सर्वात्मतेव निर्धारिता । श्रुतिश्च सवौतमतायां भवति -"यस्मिरसर्वाणि भूतान्या- 
समैवाभूद्धिजानतः । तत्र को मोहः कः शोक पकत्वमदुपश्यतः' ( ई० ७ ) इत्येवंविधा । 
अतश्च सिद्धमात्मभेदकट्पनयापि, कपिलस्य तन्त्रं वेदविरुद्धं वेदाचुसारिमञुवचन- 
भामती ~ 
कपिल एव धौतो नान्ये मन्वादयः । ततश्च तेषां स्तिः कपिलस्ृतिविरद्धाऽबहेयेट्यत आह ® भवति 
चान्या मनोरिति ® । तस्थाश्चागमान्तरसं बादमाह्‌ 8 महाभारतेऽपि च इति ® । न केवलं भनोः स्मृतिः 
स्मूस्यन्तरसं वादिनी ्ुतिसंवादिन्यपीत्याह ® श्युतिश्च इति ® । उपसंहरति ® अतः इति ® । स्थादे- 
तत्‌-- भवतु वेदविचद्धं कापिलं वचस्तथापि दरयोरपि पुखवबुद्धप्रभवतया को विनिगमनायां हेतुयंतो 














। भामती-~ग्याङ्या 
सगरपुत्रों के दाहक वासुदेवाख्यं कपिल [ वेदापौरुषेथत्वाधिक्ररण मे पूर्वंपक्षी ने वेदों में 
अनित्य पुरषो के नामोत्लेख की चर्चा कर आक्षेप किया ““अनित्यदशेनात्‌"' (ज. सु. १।१।२८) 
अर्थात्‌ “वरः प्रावाहणिरकामयत" ( त. सं. ५।१।१० ) इत्यादि श्रुतियों मे प्रवाहण के 
पुत्र वव रादि का उल्लेख यह सिद्ध करताहै कि वेद सादि है, अनादि नहीं । इस आक्षेप 
का समाधान करते हुए सिद्धान्ती ने कहा है -परं तु भ्रुतिसामान्यमात्रम्‌"” (जे. सू. १।१।३१) । 
अर्थात्‌ "ववरादि' शब्द सामान्य अथं के बोधक है, किसी व्यक्ति विशेष के वाचक नहीं, अतः 
“ववर' का अथं वायु भीहो सकता दहै, क्योकि वेग से चलने पर वाधु मे ववर-त्रवर शब्द का 
अनुकरण प्रतीत होता &, वषे ही प्रकृत मे यह आवश्यक नहीं कि "कपिलः शब्द सास्य 
प्रणेता कपिल को ही कटे, वहं किसी अन्य भथंकाभी बोधक हो सकता है ]। यदि कहा 
जाय कि कपिल' का नाम श्रुति में आता है, अतः कपिल-रमृति के विरोध में मन्वादि-स्मृतियां 
हेय ष्यं नहीं ? इस शङ्का का समाधान है--"भवति चान्या मनोर्माहासम्यं प्र्याययन्ती 
शरुतिः-- यद्रे क्रि च मनुरवदत्‌ त द्ेषजम्‌' ( ते. सं. २।२।१०।२) । मनु ने “सरवेभूतेषु चात्मानं 
संभूतानि चात्मनि" ( मनु. १२।९१ ) इस प्रकार एकात्मत्व-दशंन का प्रतिपादन करते 
हुए कापिल मत की निन्दा कीरै, क्योकि कपिल ने आत्म-मेद माना है। मनु के सक्षय में 
महाभारत-वचन प्रस्तुत किथा जाता है-- “महाभारतेऽपि” । अर्थात्‌ महाभारत मे भी "बहूनां 
पुरषाणां हि ममेका योनिरुच्यते । “एक एव चरति भूतेषु""--इत्यादि वाक्यों के द्वारा 
सर्वात्मता का ही समथंन किया है । अन्यान्य ध्रृतियां भी सर्वात्मता का ही निण॑य देती दै 
““भरुतिश्च'' । कपिल-मत के निराकरण का उपसंहार करते हँ “अतः सिद्धमात्मभेदकल्प- 
लयापि कपिलस्य तच्तरं वेदविरुद्धम्‌"“ । केवल वेदसे ही नहीं, मनु-वचन से भी सांख्य-दशंन 
विष्डटहीदहै। वेदभी पौरुषेय है ओर सांख्य शास्त्र भी पौरुषेय, तब सास्य शास्त्र ही 
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विरुद्धं च, न केवट स्वतन््रप्रङ़तिकट्पनयेवेति । वेदस्य हि निरपेश्चं स्वार्थ प्रामाण्यं 
रवेरिव रूपविषये । पुरुषवचसां तु मूलान्तरापेक्ं वक्तृस्मृतिभ्यवहितं चेति विभ्रकषेः। 
तस्प्राद्धेदविखद्ध विषये स्मत्यनवकारप्रसङ्गो न दोषः।। १ ॥ 

- भामती 
वेदविरोधि कापिलं वचो नादरणीयमित्यत आह ® वेदस्य हि निरपेक्षम्‌ इति ® । अवमभिसन्विः- 
सघ्यं शास्त्रय निरीडवरस्तथाप्यस्य न क्षास्त्रक्रियायामस्ति स्वातच्त्यं कपिलादीनामिव, स हि भगवान्‌ 
यादशं पुवं स्मिन्‌ सर्गे चकार क्षास्तरं तदनुसारेणास्मिन्नपि सगे प्रणीतवान्‌ । एवं पूवंतरानुक्तारेण पूं 
स्मिन्‌ , पुवंतमानुसारेण च पुवंतर इत्यनादिरयं शास्त्रेश्वरयोः कायकारणभावः । तत्रेश्वरस्य न शास्त्रा- 
थं ज्ञानपुर्वा क्षास्त्रक्रिया येनास्य कपिलादिवत्‌ स्वातनयं भवेत्‌ । क्षास्त्रायज्ञानं चास्य स्वयमावि्भंवदपि 
न श्ास्त्रकारणतामुषेति, हयोरप्यपययिणाविर्भावात्‌ । शास्त्रं च स्वतो . बोधकतया पुरषस्वातनत्याभावेन 
निरस्तस्मस्तदोषाशङ्कु' सदनयेक्षं साक्षादेव स्वायं प्रमाणम्‌ । कपिलादिवचांसि तु स्वतन्त्रकपिलादिश्रणे. 
तृक्षाणि तदयंस्सृतिपुवंकाणि, तदथंस्मृतयश्च तदर्थानु भवपूर्वाः । तस्मात्तासामथंप्रत्ययाङ्खप्रामाण्यविनिश्च- 
याय यावत्‌ स्मृत्यनु भवौ करष्येते तावत्‌ स्वतःतिद्धप्रमाणभावयाऽनपेक्षयेव श्युव्या स्वार्थो बिनिश्चायित 
इति शौघ्रतरप्रवत्तया शुष्य स्मृत्यर्थो बाध्यत इति युक्तम्‌ ॥ १ ॥ 

भामतो-ग्याद्या 

अनादरणीय क्यों ? इस प्रश्न का उत्तर है--“वेदस्य हि निरपेक्षं स्वार्थे प्रामाण्यम्‌" । भाव 
यहु हु किवेदोंक।कारण ईश्वर दै, इस प्रकार वेद सांस्य-शास््र के समान पौरुषेयही 
है । तथापि ईश्व श वेद-प्रणयन में कपिलादि के समान स्वतन्त्र नहीं । ईश्वरतो इतना ही 
करताहै कि पूवं कत्प मे जसा वेद प्रचलति था, उसका स्मरण करके वैसाही इस कल्प मेँ 
भो उपदेश कर देता है । इषी प्रकार पूवं-पूवं कत्प के अनुसार ही उत्तरोत्तर कत्प मे ईश्वर 
वेद कौ परम्परा अक्षुण्ण रखता है । वेद ओर ईश्वर दोनों ही अनादि है, उनका कायं 
कारणभ।व भौ अनादि हौ है। वेदों कौ रचना इतर दशंनों के समान शास्त्राथंज्ञानपूवंक 
नहीं होती, अस्रः सांख्पर मे कपिलादि के समान ईश्वर का वेद में स्वातन्त्थ नहीं माना जाता । 
यद्यपि ईश्वर सर्वज्ञ ओर सवंदर्शी है, उसको वेदाथं काज्ञनभीस्वयंही होता है, तथापि 
वेद-प्रणयन-क्रिधा मे कारण नहीं माना जाता, क्योकि ईश्वर के द्वारा वेद-प्रणयन एवास. 
प्रश्वास के समन विना प्रयत्नके वैसे हो किया जाता है, जंसे.उसका ज्ञान अयत्न-साध्य 
स्वतः आविर्भत होतादहै। नतो उसका ज्ञान वेदाघ्ययनपूवेकहोतादहै ओरन वेद-प्रणयन 
वेदाथंज्ञानपूवंक । अपर्यायतः ( युगपत्‌ ) आविरभूत' होनेवले पदार्थो मे परस्पर कार्य. 
कारणभाव नहीं होता । [ महषि जंमिनिने कहा है-ओत्पत्तिकस्तु शब्दस्यार्थेन सम्बन्धः 
तस्थ ज्ञनमुपदेशोऽन्यतिरेकश्चार्थेऽनुपलन्धे तत्‌ प्रमाणं वादरायणस्यानपेक्षत्वात्‌' (जे. सु, 
१।९।५ ) अर्थात्‌ शास्त्र मे अप्रामण्य तीन प्रकार कामाना जाता है-(१) अबोधकत्व 
(२) विपरीत या बाधिताथं.बाधकत्व भौर (३) सन्दिर्धाथं- बोघकत्व ] । इनमे अबोधकत्वा- 
त्मके अप्राश्प्रण्य वेद मे इसलिए नहीं जि वहु निसगंतः गोधकदहै, जसा किं शबरस्वामी 
कहते है--““विप्रतिषिद्धमिदमुच्यते त्रीति वितथं चेति" ('शाबर पृ. १४) । विपरीत भौर 
सन्दिग्ध अथं का ज्ञान उस वचनसे होता है, जो ्रम, प्रमादादि दोषों से युक्त हौ-' दुष्टेषु 
हि ज्ञानं मिथ्या भवति” ( शाबर. पृ. ‹८ )। वेद में किसी प्रकार का दोष नहीं, वह्‌ स्वत 
निदं ओर अपने अर्थावबोधन- मे कसो अन्य प्रमाण कौ अपेक्षावसेही नहीं करता, ज॑से 
प्रत्यक्ष प्रमाण, किन्तु कपिलादि कै दवारा प्रणीत शास्र तो स्वतन्वबुद्धिपूवंक ह, उनको विषय 
वस्तु का पहले उन्होने स्मरण किया, स्मरण तभी होगा, जब कि उसका अनुभव हौ । इस 
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कुतश्च स्त्यनवकाशप्रसङ्खो :: दोषः ? 
इतरेषां च)नुपरन्धेः ॥ २॥ 
परधानादितराणि यानि प्रधानपरिणामत्वेन स्मतौ कट्पितानि महदादीनि न 
तानि बेदे लोके वोपलभ्यन्ते । भूतेन्द्रियाणि तावल्लोकवेदश्रसिद्त्वाच्छक्षयन्ते स्मर्तुम्‌ । 
अलोकवेदप्रसिद्धत्वात्त महदादीनां ष््ठस्येवेन्द्रियाथेस्य न स्मृ तिरवकरपते । यदपि 
कचित्तत्परमिव श्रवणमवमासतते, तदप्यतत्परं व्याख्यातम्‌ 'आनुमानिकमप्येकेषाम्‌' 
( त्र° सू° १।४।१ ) इत्यत्र | कायेस्मृतेरामाण्यात्कारणस्मृततेरप्यप्रामाण्यं युक्तमित्यभि- 
भायः । तस्मादपि न स्मृत्यनवकाशप्रसङ्गो दोषः । तकोवष्टम्भं तु न विलक्षणत्वात्‌, 
( ° सू० २।१।४ ) इत्यारभ्योन्मथिष्यति ॥ २॥ 
| अव्टेकीकेम 
( २ योगप्रत्युक्स्यधिकरणम्‌ । घ ३ ) 
एतेन योगः प्रस्युक्तः ॥ ३ ॥ 
पतेन _ सा ख्यस्म्‌।तप्रत्याख्यानेन, योगस्म्रतिरपि प्रत्याख्याता द्रष्भयेत्य- 
सः 
भरधानस्य तचत्‌ क्वचिद्दग्रदेशे वायाभ।सानि दृषयन्ते, तद्िक'राणां तु महदादीनां तान्यपि न 
पन्ति । न च भूतेन्द्रियादिवन्पहृदादयो लोकसिद्धाः । तस्मादात्यन्तिकात्‌ भरराणान्तरासंवादात्‌ प्रमाण- 
मूलत्वारच स्मृतेमूलाभावादभावो वन्ध्याया इय दौहित्यस्मूतेः । न चाषं ज्ञानमत्र मृलमुपपद्चत इति 


युक्तम्‌ । तस्मान्न कापिलम्मृतेः प्रधानोपादानत्वं जगत इति सिद्धम्‌ ॥ २ ॥ 
1 गकम ~ 


नी गि 


ख्य 6 - भामती-~व्याङ्या । 
भ्रकार सद्यादि शस्त्रो को प्रमाणल्ाके लिए अपेक्षित प्रतिपाद्याथंविषयक स्मरण भौर 


अनुभव को कल्पना जव तके की जायगी, तव तक स्वतः्रमाणभूत ओर निरपेक्ष वेद भपने 
भबाधित एवं असन्दिश्ध अथं का वोध शीघ्र ही करा देता है, जिसके द्वारा सांख्यादि स्मृतिर्या 
बाधिता्थेक हो जाती है, वार्तिककार कहते है-- 

न च शी ्रहूतेऽर्थेऽस्ति चि रादागच्छतो गतिः । 

भष्वेरपहतं को हि गदभः प्राप्तुमहेति ॥ ( तं. वा. पृ. १७७ ) ॥१॥ 

सख्याभिमत पदार्थोमेसे प्रधान (रषि) के प्रतिपादक कुछ वाक्याभास वेदसे 

मिरुभी जाते, किन्तु प्रधान तच्छ के विकारभूत महदादि के बोधके वाक्याभास भी नहीं 
मिरते, महाभूत गौर उन्द्रियादि के समान छोकमे भी महदादि प्रसिद्ध नहीं । स्मृति वही 
प्रमाणभूत मानी जाती है, जिसकाञय प्रमाण ते संवाद ( समथंन) होशौर नो स्वयं 
प्रमाणमूलक हो, किन्तु सांव्य स्मृति कन ठो कोई ठोस मूख उपलब्ध होताहैभौरन 
प्रमाणान्तर का संवाद, तब वह्‌ वेोकर प्रमाण 'हुगी ? जैसे कोई वन्ध्या स्त्री कटे कि यह्‌ 
स्मृति हमारे दौहित्र की बनाई ६र्ईहै, तो उसका २ कटुना नितास्त अप्रमाण ओर असङ्धत 
है, क्यो क्रि उसकी मूलभूत उसको दुद है ही ही ¦ वैस टौ सांख्प-परम्परा का यह्‌ कटुना 
अत्यन्त निमूल है कि हमारे <विराटि आवाप तै स्वयं प्रधानादि का अनुभव करके सास्य- 
स्मृति का प्रणयन कटा, कणोकि 259 ० चवादि द कोई मूक उपलब्ध नहीं होता । आषं 
ज्ञानको भी मूल मानना वक्ति गुक्तं सही, कतदिः द्यं श्रुति-संवादित अषंज्ञानसे बिशुढरहै, 
फरुत। कपिल-स्मृति के आधार पर प्रधानादि ग दुषादानत्व नहीं माना जा सकता ॥ २॥ 


1, 
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भामती 
नानेन योगज्ञास्तरस्थ हैरण्यगभं गतञ्जलादेः सर्वथा प्रामाण्यं निराक्रियते, किन्तु _जगदुपादान- 
स्वतन्त्रभधानतद्धिकारमहवहङ्कारपन्चतन्मात्रगो दरं॒प्रामाण्यं नास्तीर्युच्यते । न चेतावतषामप्रामाण्यं 


भवितुमहंति । यत्पराणि हि तानि तन्नाप्राभाण्येऽप्रामाण्यमदनुवीरन्‌ । न चेतानि प्रथानादिसावपराणि । 
किन्तु योगस्वरूपतत्साधनतदवान्तरफलविभूतितः्पर मफलकेवल्यब्धुत्पादन पराणि । तच्च किञ्चिन्निमित्त- 
करय व्युस्पाद्यमिति प्रधानं सविकारं निमित्तकृतं पुराणेष्विव . सं प्रतिसगंव्॑ञमन्वन्तर वंशानुचरितं 
तत्प्रतिषादनपरेषु, न तु तद्विवक्षितम्‌ । अन्यपरादपि चान्यनिमित्तं तत्प्रतोयमानमभ्युपेयेव, यदिन 
मानान्तरेण विरुध्येत । अस्ति तु वेदाम्तश्चुतिभिरस्य विरोध इत्युक्तम्‌ । तस्मात्‌ प्रमाणभूतादपि योग- 
शास्त्रा प्रधानादिसिद्धिः । अत एव योगशास्त्र व्युध्पादयिताऽऽह स्म भगवान्‌ वाषगण्यः-- 
शुणानां परमं रूपं न दृष्टिपथमृच्छति । . 
यत्‌ तु दृष्टिपथप्राप्तं तम्मायेव सुतुचछकम्‌' ।\ इति ॥ 

योगं श्युर्पिपादयिषता निभित्तमात्रेणेह गुणा उक्ताः न तु भावतः, तेषाप्ता स्विकत्वारित्यथः । 
अलोकसिद्धानामपि प्रधानादीनाभनादिपूवंपक्तम्यायाभासो्प्रक्षितानामनु बाद्यत्वमुपपन्नम्‌ । तदनेनाभिस- 
न्धिनाह ® एतेन सांख्यस्मृतिप्रस्यार्यानेन योगस्मृतिरपि ® प्रघानादिविषयतया । ® प्रत्याख्याता द्रटभ्या 

भामती-ग्याख्या 

सन्देह -योग-शास्त्र के अनुरोघ पर सृष्टिप्रतिपादक वेदान्त-वाक्यों का ब्रह्मम 
समन्वय सङ्कुचित किया जाय ? अथवा नहीं ? 

पूर्वपक्च-सांस्य-स्मृति के प्रतिपाद्य पदार्थो का बहुत-सा भाग वेद मे उपलब्ध नही, 
किन्तु योग-दशेनदारा अभिहित यमादि पदाथं वेद में उपलब्ध होते है, अतः योग-स्मृति के 
भनुसार प्रधान तत्व को ही जगत्‌ का उपादान कारण माना जाय, ब्रह्य को नहीं । 

सिद्धान्त- सारप-दशंन के समान ही योग-दशंन भी अप्रमाणदही दहै । यद्यपि इस 
अधिकरणके दारा इस योगशास्त्र के प्रामाण्य का सवथा निराकरण नहीं किया, जात्ता, 
क्योकि स्मृतिकारों ने हिरण्यगभं से इस शास्त्र का प्रादुर्भाव माना है -““हिरण्यगर्भो योगस्य 
वक्ता नान्यः पुरातनः ( म. भार. शान्ति ३४९।६५ ) ओर महि पतञ्जलि ने इसे सूतर-बद्ध 
किया है । मृख्यरूप से इसमे मोक्ष-साधनीभूत विवेक-जञान का विधान उपलब्ध 'हीती.दै, भतः 
“यत्परः शब्दः, स शब्द्राथंः' --इस न्याय के आधार पर उसी अथेमे इस शास्त्र का.तात्पर्थ 
पयंवसित होता है । इसके चार पादो मे क्रमशः (१) योग का स्वरूप, उसके साधनीभरत यम. 
नियमादि (२) क्रिया योग, (३) विभूति ओौर (४) सिद्धि एवं कंवल्यादि षदाथं ्वाणत ह। 
वर्णनीय विषय वस्तु के लिए कृष निमित्त चाहिए था, अतः प्रधान भौर उसके विकारभूत 
महदादि पदार्थोको वसे ही निमित्तमात्र बनाया गयादहै, जैसे कि पुराणों का मुख्य उद्देश्य 
वेदिक तत्व का उपवृहण है, किन्तु प्रसङ्खतः (१) सगं ( सृष्टि), (२) प्रतिसगं ( प्रलय ), 
(३) वंश, (^) मन्वन्तर ओर {५} वंशानुचरितं भी वणित हैँ । प्रसङ्खतः प्रतिपादित पदार्थो में 
शास्त्र का तात्पयं नहीं माना जाता, क्योकि अन्याथेपरकं वावयों से प्रसङ्खतः अन्य पदाथं 
भो स्फोरितं हो जाते है । उन्हे भी तब स्वीकृत कर छ्िया जाता है, जब किं प्रमाणान्तरसे 
वे विरु न होते हो, प्रधानादिगत जगत्‌ कौ उपादानता का वेदान्त श्रृतियों से विरोध स्पष्ट 
दै-यह कहा जा चुका है । अतः अपने मुख्य विषय में प्रमाणभूत योग-शास्त्र से प्रधानादि 
तत्त्वों की सिद्धि न होने के कारण भगवान्‌ वाषेगण्य ने प्रधानादि को तात्त्विक नहीं माना है- 

गुणानां परमं रूपं न टदृषटिपिथमृच्छति । 
यत्त॒ ृष्टिपथप्राप्तं तन्मयैव सुतुच्छकम्‌ ॥ 

अर्थात्‌ वाषेगण्य का मुख्य उद्देश्य योग का ब्युत्पादन हौ था, केवल निमित्त या प्रासङ्कखिकखूप 
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तिकिशति । तत्रापि श्रुतिविरोधेन प्रधानं स्वतन्त्रमेव कारणं, महदादीनि च कार्याण्य- 
खोकवेदप्रसिद्धानि करष्यन्ते । नन्वेवं सति समानन्यायत्वापपूर्वेणेव तद्गतम्‌ , किमर्धं 
पुनरतिदिष्यते १ अस्ति हात्राभ्यधिकाशङ्का-सम्यग्दशेनाभ्युपायो हि योगो बेदे 
विदितः “श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितञ्यः' ( च० २।४।५ ) इति । “त्रिदन्नतं स्थाप्य 
खमं शरोरम्‌” ( श्व ० २।८ ) इत्यादिना चासनादिकरपनापुरःखरं बहुप्रपञ्चं योगविधानं 
श्व॑ताश्वतरोपनिषदि द्यते । लिङ्गानि च वेदिकानि योगविषयाणि सहस्रश उपलभ्य. 
न्ते -'तां योगमिति मन्यन्ते स्थिरामिन्द्रिवधारणाम्‌? ‹ का० २।६।६१ ) इति, "विचयामेवां 
योगविधि च छऊर्स्नम्‌" ( का० २।६।१८ ) इति चेवमादीनि । योगशाद्ञे ऽपि अथ तस्व- 
वशनोपाग्रो योगः, इति सम्यग्दरौनाभ्युपायत्वेनेव योगो ऽङ्गोकरिथते । अतः संप्रति. 
भामती 

इति ® । अधिकरणान्तरारम्भमाक्षिपति @नन्वेवं सति शमानन्यायत्वाद्‌ इति ® । समाधत्ते & अस्त्य. 
्राभ्यधिकाशङ्खा @ । मा नाम सांख्य शास्त्रात्‌ प्रधानसत्ता विन्ञ।यि । योगज्ञास्त्रात्त प्रधानादिसत्ता विन्ञा- 
पयिष्यते । बहुलं हि योगशास्त्राणां वेदेन सह्‌ सं ादो दश्यते । उपनिषदुषायश्य च तस्वज्ञानस्य योगा- 
पेक्षास्ति । न तु जातु योगज्ञास्त्रविहितं यमनियमादिबहिरङ्गमुषायमपहायान्तरङ्गज्च धारणादिकमन्तरेणौ- 
-पनिषबाह्मतर्वसक्षाध्कार उदेतु महंति । तस्मा दौ पनिषदेन तध्वज्ञ नेनपेकणातु संव।वब। टयार वेदेनाष्ट. 
कादिस्मृतिवद्योगस्मृतिः प्रमाणम्‌ । ततश्च प्रमाणात्‌ प्रधानादि प्रतीतेर्नाशन्दत्वम्‌ । न च तदध्रमाणं 





भामती-ग्याख्या 

मे गुणादिकौ चर्चाकर दी गई हे, उनकी वास्तविकता मे त।त्पयं नहीं, क्योकि उन्हें माया 
के समान अतात्िक ही माना है । यद्यपि लोक-वेद में अत्यन्त अप्रसिद्ध प्रधानादि का अनुवाद 
भी सम्भव नहीं, तथापि अनादि काल से चले आए पूर्वपक्ष ओर न्यायाभास के आधार पर 
वादिगणों के द्वारा उ्प्रेक्षित भौर बहुर्चाचत प्रधानादि का अनुवाद करके उन का निराकरण 
सम्भव हो जाताहै। इस आशय को मन में रखकर सूत्रकार ने कहा है “एतेन योगः 
प्रत्युक्तः" अर्थात्‌ सांख्य-स्मृति के प्रत्याख्यान से ही प्रधानादिविषयकत्वेन योग-स्मृति काभी 
प्रत्याख्यान हौ जता है । 

` यदि सांस्यके निराकरणसेही योगका निराकरण हो जाता है, तव योग-निराकर- 
णाथं अधिकरणान्तर को रचना क्यो ? एेसी शङ्कु की जा रही है -“"नच्वेवं सति समान- 
स्थायत्वात्‌ पूर्वेणेव तद्गतम्‌" । उक्त शङ्का का समाधान किया जाता है--“अस्ति ह्यत्राभ्य- 
धिकाशङ्का'' । अर्थात्‌ सांख्यशास्त्र के अनुरोध पर प्रधानादि को सत्ता यदि नहीं मानीजा 
सक्तो तो न बही, योग-शास्त्र के आग्रह पर प्रधानादि का अस्तित्व मान लेना चाहिए, 
क्योकि सांस्थीय पदाथं वेदों मे उपर्न्ध नहीं होते, किन्तु योग-शास्त्र का प्रायः बहूत-सा 
भाग वेद से संवादित ( सर्मथित) है। उपनिषत्‌ में प्रतिपादित तत्त्वज्ञानको योग कौ 
पूणंतया अपेक्षा है, क्योकि योग-शास्त्र में विहित यम-नियमादि बहिरङ्ग ओर धारणादि 
अन्तरङ्ग साधनों के विना मौपनिषद आत्मतत्व का साक्षात्कार कभी हो ही नहीं सकता । 
इस प्रकार भ्रौपनिषद आत्मतत्त्व के साक्षात्कार मे अपेक्षित होने ओर वेद से वादित होने 
के कारण योग-स्मृति वसे ही अ्रमाणभरूत द्वै जसे अष्टकादि स्मृति [ अहन, पौष, माघ ओर 
फाल्गुन की छृष्णपक्षीय चार अष्टमी तिथियों मे अनुष्ठेय श्राद्ध को अष्टका श्राद्ध कहते है, 
भाश्वलायन गृह्य सूत्र ( २।४।१) में इसका विधान किया गयादहै, वेद में विहितन होने 
से यह्‌ स्मातं कमं कहलाता है, अष्टका-विधायक आश्वलायनादि स्मृति-वचनों को प्रमाण इसी 
लिए माना जाता दहै कि वहु वेद-विरुदड नहीं । वसे ही वेदाविरुद् योग-शास्त्र को .प्रमाण 




















योगस्मतेनादरः ] दिन्दीसदितभामतीसंवलितम्‌ ५४३ 


पन्नारयेकदे शत्वादषटकादिस्मतिवद्योगस्मृतिरप्यनपवगदनोया भविष्यतीति-इयमभ्यधि- 
काशङ्का.ऽतिदेशेन निवस्य, अर्थंकदे श संपरतिपत्तावप्यर्थेकदेशविप्रतिन्तेः पूर्वोक्ताया 
[क 
प्रषानादो प्रमाणच्च यमादाविति युक्तम्‌ । तत्राप्रामाण्येऽन्यत्राप्यनाश्वासात्‌ । यथाहुः - 

“प्रसरं न छंभन्ते हि यावत्‌ कवचन मककंटाः । 

नाभिदवन्ति ते तावत्‌ प्रिज्ञाचा वा स्वगोचरे ॥'' इति। 

चेयं लन्धप्रसरा प्रधानादौ योगाप्रमाणतापिश्ाची सवंत्नेव दुर्वारा भवेदित्यस्याः प्रसरं निषेधता 

प्रधानादचभ्युपेयमिति नाहाव्दं प्रधानमिति क्षङ्काथंः। सा ¢ इयमभ्यधिकाश्ञङ्काति देशेन निवस्यंते % । 
निवृत्तिहेतुमाह ® अर्थेकदेशसम्प्रतिपत्तावपि इति ® । पदि हि प्रधानादिसत्तापरं योगजास्त्रं भवेत्‌ भवेत्‌ . 
्रत्यक्षवेदान्तश्रुतिबिरोधेनाप्रमाणम्‌ । तथा च तद्िहितेषु यम।दिष्वप्यनाश्वासः स्यात्‌ । तस्मान्न प्रधानः- 
दिपरं तत्‌ किन्तु तन्निभित्तीकुष्य योगभ्युश्पादनपरमित्युक्तम्‌ । न चाविषयेऽप्रामाण्यं विषयेऽपि प्राधाण्य- 
मुपहन्ति । नहि चक्षूरसादावप्रमाणं रूपेऽप्यप्रमाणं भवितुमहंति । तस्माद्र दान्तध्रतिवि रोषात्‌ प्रधानादि- 
रस्याविषयो न त्वप्रामाण्यमिति परमां: । स्यादेतत्‌--अध्या्मविषयाः सन्ति सहस्र स्मृतयो बोद्ा्हत- 


भामती-ग्याख्या 

मानना चाहिए ] 1 फलतः योग-शास्त्रह्प प्रमाण के दारा प्रमाणित प्रधानादि पदार्थो को 
अशाब्द ( अप्रमाण ) कहना उचित नहीं । योग-शास्त्र प्रधानादि अंशम अप्रमाण ओर 
यम-नियमादि अंश में प्रमाण है'- एेसा नहीं कह सकते, क्योकि योग-शास्त्रं को यदि किसी 
भीअंशमे अप्रमाण माना जातादहै, तब पूरे योग-शास््र परसे ही विश्वास उठ जायगा, 
जैसे किश्री कुमारिल भदुनेकहाहै- 

प्रसरं न लभन्ते हि यावत्‌ कचन मकंटाः। 

ना्भिद्रवन्ति ते तावत्‌ पिशाचा वा स्वगोचराः॥। 

कचिद्‌ दत्तेऽवकाशे हि स्वोत्प्र्षालन्धधामर्भिः । 

जीवितुं लभते कसतेस्तन्मागंपतितः स्वयम्‌ ।” (तं. वा. पु. १७१) 
[ मकंट ( वानर ) ओर भूत (प्रेत ) को जब तक कहीं घुने का अवसर नहीं मिलता, तभी 
तके उनके उपद्रव शान्त रहते हैँ । जब उनको कहीं पर रखने का अवसर मिरु जाता है, 
तब पूरा क्षेत्र उनके उपद्रवो से षा आक्रान्त हो जाता दै कि उनके मागमे आकर कोई 
व्यक्ति जीवित नहीं रह सकता । उसी प्रकार ] यदि अप्रमाणता को किसी अंश ( प्रधानादि ) 
मे मान लिया जाता है, तब समग्र अंशी ( योग-शास्त्र ) अप्रमाण हो जाता है, अतः योग- 
शास्त्र के प्रधानादि अंशमेंभी अप्रमाणता की गति रोक कर प्रधानादि की वास्तविक सत्ता 
मान व चाहिए । ठेस मान लेने पर प्रधानादि मे अशान्दरता काञआरोप निराधार हो 
जाता है। 

सिद्धान्त - उक्त अभ्यधिक आशङ्का अतिदेशकेट्ारा दूरकी जाती है, क्योकि 

“भर्थेकदेशसंप्रतिपत्तावप्यर्थेकदेशविप्रतिपत्तेः'' । यदि योग-शास्त्र का मुख्य तात्पयं प्रधानादि 
की सत्ता में होता, तव प्रत्यक्ष वेदान्त श्रुति से बाधित होकर योग-शास्त्र अप्रमाण हो जाता । 
इतना ही नही, उसके द्वारा विहित यम-नियमादि पर भी अविश्वास हो जाता। फलतः 
योग-शस्त्र को प्रघानादि-परक न मानकर प्रधानादि के निमित्त पि यम-नियमादि का 
प्रतिपादकं मानना ही उचित है । योग-शास्त्र प्रधानादि अंश में अग्रमाण होकर यम-नियमादि 
अंशमेंभी वसे ही अप्रमाण नहीं होता, जेसे चक्षु अपने अविषयीभूत रसादि भ्रंश मे अप्रमाण 
होकर रूप मे भी अप्रमाण नहीं होता । 








५७७ | [अ.रषा.१९्‌. १ 


दशनात्‌ । सतीष्वप्यध्यात्मविषयासु बह्योषु स्मृतिषु सांख्ययोगस्मृल्योरेव निराकरणे 
यस्नः कृतः । सांल्ययोगो दि परमपुरुषाथंसाधनत्वेन लोके प्रल्यातो, शिष्टेश्च 
परिग्रहीतो, लिद्धन च श्नोतेनोपच्दितौ । "तत्कारणं सांल्ययोगाभिपन्न ज्ञात्वा देवं 
सुख्यते सर्पाशेः ( श्वे० ६।१३ ) इति । निराकरणं तु-न सांस्यश्चानेन वेदनिरपेक्षेण 
योगमार्गेण वा निःप्रेयसमयिगम्यत इति । भतिदहि वैदिकादात्मेकस्वविक्षानादन्यन्निः- 
श्रोयससाधनं वारयति - "तमेव विदित्वा.ऽतिमृ्युमेति नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय) 
( श्े० ३।८) इति । दवेतिनो हि ते सांव्या योगाश्च नात्मेकत्वद्िनः । यन्तु दशे नमुक्ं 
तत्कारणं सांस्ययोगाभिपन्नम्‌ इति, वेदिकमेव तच्च छान ध्यानं च सारययोग- 
शब्दाभ्यामभिलप्यते प्रत्यासत्तेरित्यवगन्तभ्यम्‌ । येन त्वंशेन न विरुध्येते तेनेष्टमेव 
सास्ययोगस्मत्योः सावकाशत्वम्‌ । तद्यथा - *असङ्गो ह्ययं पुरुषः ( च ` ४।३।१६ ) 
इ्येवमादिथ तिभ्रसिद्धमेव पुरुषस्य विशुदत्वं निशेणपुरुषनिरूपणेन सास्येरभ्यु 
पगम्यते । तथा च योगैरपि "अथ परिव्राडिववणेवासा मुण्डोऽपरिग्रहः" ( जावा० “ ) 





भामती 
कापालिकादीनां, ता अपि कस्मान्न. निराक्रियन्त इत्यत आहं ® सतीष्वपि इति % । तासु खलु बहुलं 
वेदाथंविसं्ादिनीषु क्ष्टानादुतासु कश्चिदेव तु पुरषापसदेः पशुप्राये््लच्छादिभिः परिगृहीतःसु वेदमूल- 
व्वाशद्कुं व नास्तीति न निराकृताः, तद्विपरीतास्तु सांख्ययोगस्मृतय इति ताः प्रधानादिषरतयरा श्युदस्यन्त 
इत्यथ: । ® न साद्यनज्ञानेन वेदनिरपक्षेण इति ® । प्रधानादिविषयेणेत्यथंः । ® देतिनो हि ते सांख्या 
यमाश्च ® वे प्रधानादिपरतया तच्छास्त्रं व्याचक्षत इत्यथः । संख्या सम्यग्‌बुद्धवरदिको तया वर्तःत इति 
सख्याः । एवं योगो ध्यानम्‌ , उवायोपेययोरभेदविवक्षया, चित्तवृत्तिनिरोधो हि योगः, तस्थोषायो 








मामती-ग्याङ्या 

अध्याट्मविषयक हजाये अन्य दर्शन रै, जसे -बौदढध, आहत ( जैन ) ओौर 
कापालिकादि । उनका भी यहा निराकरण क्यो नहीं किया जाता ? इस प्रष्न का उत्तर 
है-“सतीष्वपि भध्यातमविषयासु बह्वीषु स्मृतिषु" । भर्थात्‌ बौद्धादि द्शंन वेदाथं के 
विवादी ( विपरीत , होने के कारण शिष्ट पुरुषों कै द्वारा ही अनादृत एवं समाज के गिरे 
हए म्लेच्छप्राय पशुस्तर के असभ्य पुरुषों के ही श्वदधा-भाजन द । उनमे वेदमूलकत्व की 
आशङ्का ही नहीं हो सकती, अतः उनके निराकरण कौ कोई अवश्यकता ही नहीं किन्तु 
तांख्य-योग ढीक उनके विपरीत वेदमूलक भौर शिष्ट-समाज म समाटत ओर प्रचलति है, 
तः प्रघानादि-्रतिपादन अंश मे उनका निरास किया जाता है । ^ न सांख्यज्ञानेन वेदनिरपेक्षेण 
योगमार्गेण वा निश्रेयसमधिगम्यते'"- इस भाष्य का आशय यह्‌ है कि सांख्ययोग का 
निराकरण इसी लिए किया जातादहै कि उनकाजो कहना है कि 'वेद-निरपेक्ष केवल 
प्रधानादिविषयक सांख्य-ज्ञान अथवा योग-मागंसे ही मोक्ष की प्रापि होती है उनका वह 
कहना अत्यन्त असङ्खत है, क्योकि श्रुति ने यह्‌ नियम घोषित कर रला है कि केवल वैदिक 
आत्मैकत्व-ज्ञान से ही मुक्ति प्राप्त होती है किन्तु ' दतिनो हिते सांख्या योगाश्च" । सास्य 
दशंन ओर योग-दशंन का सिद्धान्त आत्मेकत्ववाद का विरोधी दैतवाद एवं प्रधानादिपरक 
दै । श्रुतियों मे जो “'सांख्ययोगाभिपन्नम्‌” ( एवेता. ६।१३ ) इस प्रकार स्थि ओर योग 
शब्द आए है, वह्‌ "सांख्य शब्द वैदिक सम्थक्‌ आत्मैकत्वज्ञान भौर "योग' शब्द ध्यान को 
कहता है । योगः शब्द से जो “योगश्चित्तवृत्तिनिरोधः'' (यो. सु. १।२ ) इस प्रकार चित्त 
वत्तियो के निरोध को योग कहा ¶या दै, वह्‌ प्रत्ययैकतानतारूप ध्यान का उपाय है, उपाय 
भौर उपेय की भमेद-विवक्षा में वसा कह दिया गया है । केवल चित्त-वृत्ति-निरोध हौ ध्यान 





साख्यन कंविरोधः ] दिन्दीसदितभामतोसंबलितम्‌ ५४५ 


इत्येवमादि श्रतिप्रसिद्धमेव निवृत्तिनिष्ठत्वं प्रत्याय पदेशेनाजुगम्यते । पतेन स्वणि 
क॑स्मरणानि" प्रतिवक्तञ्यानि । ताभ्यपि तकोपपत्तिभ्यां तस्वक्षानायोपञ्ुवेन्तीति 
चेदुपकु्व्तु नाम । तस्व्ञानं तु वेदान्तवाक्येभ्य एव भवति-' नावेदविन्मनुते तं 
बृहन्तम्‌" ( तै ब्रा० ३।१२।९।७ ) ^तं त्व पनिषदं पुरुषं पृच्छामि" ( ° ३।९।९९ ) 
इत्येवमादिश्चतिभ्यः | २॥। 
नी 
( ३ विलक्षणत्वाधिकरणम्‌ । घ॒° ४-१२ ) 
न विलक्षणत्वादस्य तथात्वं च शब्दात्‌ ॥ ४ ॥ 
ब्रह्मास्य जगतो निमित्तकारणं प्रकृतिश्चेत्यस्य पक्षस्यात्तेपः स्तिनिमित्तः 
परिहृतः, तकनिमित्त इदानीमाक्षेपः परिद्धियते । कुतः पुनरस्मिन्नवघारित आगमाथ 
त्कनिमित्तसयक्चेपस्यावकाशः ? नु धमे इव ब्रह्मण्यप्यनपेक्ष आगमो भवितुमदेति । 
भवेदयमवष्टम्भो यदि भमाणान्तरानवगाद्य आगममाचरप्रमेयो ऽयमथैः स्यादचुष्ठेयरूप 
इव ध्मः, परिनिष्पन्नरूपं तु ब्रह्मावगम्यते । परिनिष्पन्ने च वस्तुनि प्रमाणान्तराणामः 
भामती 
ध्याने प्रत्ययैकतानता । एतच्चोपलक्षणम्‌ । अन्येऽपि यपनियमादयो बाह्या जान्तराश्च धारणादयो 


योगोपाया द्रष्टष्याः । एतेनाभ्युषगतवेदप्रामाण्यानां कणभक्षाक्षचरणादोनां सर्वाणि तकंस्मरणानीति 
पोजना । सुगपमन्यत्‌ ॥ ३ ॥ 


अवान्तरसङ्धतिमाह ® ब्रह्मास्य जगतो निमित्तकारणं ्रकृतिश्चेस्यस्य पक्षस्य इति ® । चोदयति 
® कुतः पुनः इति । समानविषयत्वे हि विरोधो भवेत्‌ । न चेहास्ति समान विषयता, धमेवद्‌ ब्रह्मणोऽपि 
मानान्तराविषप्रतयाऽतकर्यत्वेनानपेक्षाभ्नायेकगोच रत्वादित्यथंः । समाधत्ते ® भवेदयम्‌ इति ® । 
मानान्तरस्याविषयः सिद्धवस्त्ववगाहिनः । 
धर्मोऽस्तु का््य॑रूपत्बाद्‌ ब्रह्म सिद्धं तु गोचरः ॥ 





भामही-ग्याख्या 
का उपाय नहीं, अपितु यम-नियमादि बाह्य ओर धारणादि आन्तरिक उपाय भी योग 
( ध्यान ) के साधन हैँ । भाष्यकार ने जो कहा है "एतेन सर्वाणि तकंस्मरणानि प्रतिवक्त- 
व्यानि” । वहा "एतेनाभ्युपगतवेदध्रामाण्यानां कणभक्षाक्षचरणादीनां सर्वाणि तरकंस्मरणानि 
प्रतिवक्तव्यानि"- एेसी योजना कर लेनी चाहिए । अर्थात्‌ एेसे सभो दशंन तत्तव-ज्ञान के 
विविध उपाय यदि प्रस्तुत करते दै, तब कोड क्षति नहीं, मोक्ष.प्रद तत्त्वज्ञान केवर वेद-वेदाम्त 
सै ह होता दहै, अन्य शारत्र से नहीं -- “नावेदविन्मनुते तं बृहन्तम्‌” (तं. बरा. २। १२।९।७) ॥३॥ 
संगति --“ ब्रह्मस्य जगतो निमित्तकारणं प्रकृतिश्चेत्यस्य पक्षस्य"! । अर्थात्‌ ब्रह्मत 
असित्ननिमित्तोपादनता पर जो विभिन्न स्मृतिों ( दशंनों )के द्वारा आक्षेप किए जति थे, 
उनका परिहार किथा गया । अब तकंनिमित्तक ऽसी आक्षेप का निराकरण किया जाता है। 
शङ्का ब्रह्म मे जगत्‌ की उभय-विध कारणता जब आगम प्रमाण से निर्णत हो चुकी 
है, तब अप्रमाणभूत तकं के द्वारा उस पर आक्षेप क्योकर सम्भव होगा ? । 
समाधान -धमं ओर ब्रह्म मे यह्‌ महान्‌ अन्तर है कि घमं केवल आगम प्रमाण का 
विषय है, प्रमाणान्तर का नहीं, अतः वहाँ तकं की गति नहीं किस्तु ब्रह्य साध्यात्मक धमं 
५९, 
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स्त्यवकाशो यथा पृथिभ्यादिषु। यथा च श्रुतीनां परस्परविरोधे 4 
नीयभ्ते दवं प्रमाणान्तरविरोधेऽपि तद्वशेनेव धतिनींयेत । दष्टसाभ्येन चादष्टमथं 
समर्धेयम्ती युक्तिरनुभवस्य संलचिरृष्यते । वि्रङृष्यते तु तिरे तिद्यमात्रेण स्वाथोभि 
धानात्‌ । अनुभवावसानं च ब्रह्मविज्चानमविद्याया निवतेक मोक्षसाधनं च दष्टफल 
तथेष्यते । श्चतिरपि - भरोतव्यो मन्तव्यः इति वणब्यतिरेकेण मननं विद्धती 
तकंमण्यत्रादतेभ्यं दशयति, अतस्तकंनिमित्तः पुनराक्षेपः क्रियते न विलक्षणत्वा 
द्स्यः इति ।। 





भामिती 

तस्मास्समानविषयत्वादस्त्यत्र तक स्थावकाश्नः । नन्वस्तु विरोधः, तापि तर्कादरे को हितुरिष्यत 
आहू ® यथा च श्रुतीनाम्‌ इति ® । सावकाशा वबह्घोऽपि श्वुतयोऽनवकाकशषेकश्चुतिविरोषे तदनुगुणतया 
यथा नीयन्ते एवमनवकाशोकतकं वि रोधे तदनुगुणतया बह्वथोपि श्रुतयो गुणकल्पना दिभिर्व्याद्थानमर्हुन्ती- 
न्यं: । अपि च ब्रहासाक्षात्कारो विरोषितयाऽनादिमविदयां निवत्तंयन्‌ दृष्टेनैव रूपेण मोक्षसावनमिष्यते, 

त्र ब्रह्मसाक्षास्कारस्य मोक्षतताघनतया प्रधानस्यानु मानं दृष्टषाधर्म्येणादृष्टविषयं विषयतोऽम्तरङ्ग , बहिरङ्ग 
ह्वस्यन्तपरोक्षगोचरं शाब्दं ज्ञानं तेन प्रधानप्रत्यातर्याप्यनुमानमेव बलीय इत्याह ® दृष्टपसाधर्म्येण च 
इति ® । अपि च श्रुत्यापि ब्रह्मणि तकं आदृत इत्याह ® श्रुतिरपि इति ® । सोऽयं ब्रह्मणो जगदु श- 
दानत्वाक्षेषः पुनस्तर्केण प्रस्तुथते । 
क्त्या सह सारूप्यं विकाराणामवस्थितम्‌ । 
जगद्‌ ब्रह्यमघरूपञ्च नेति नो तस्य विक्रिया ॥ 
भामती व्याख्या 
से विपरीत सिद्धात्मक है । वेदान्त ओौर तकं-दोनों समानविषयक ( सिद्धा्थविषयक ) दै, 

अतः वेदान्त के क्षेत्र मे तकं को भो उतरने का अवकाश है । वेदान्त के साथ तकंका विरोध 
होने पर भी तकँ को इतना प्रश्चय क्यौ दिया जाता है ? इस प्रश्न का उत्तर है-- "यथाच 
श्रुतीनां परस्परविरोधे सत्येकवशेनेतरा नीयभ्ते'" । जैसे अनेक सावकाश श्रुतिर्यां अनवकाशभूते 
एक श्रुति से विरुद्ध होने पर उसके अनुसार ही व्याख्यात भौर संघटित की जाती है, वसे 
ही अनवकाशभूत एक तकं का विरोध होने पर वेदान्त-श्रुतिर्यां उस ( तकं ) के अनुरूप ही 
गौणी वृत्ति आदि का सहारा लेकर प्रवृत्त की जा सकती ह । 

दूसरी बात यहुभीहैकिं ब्रह्यका प्रत्यक्ष ज्ञान अनादि अविद्या को निवृत्त करता 
हुभा शुक्ति-साक्षात्कार के समान दृष्टमागं से ही मोक्षका साधन माना जाता है । 
अनुमानरूप तक भी इष्ट के अनुसार अदृष्ट की कल्पना है । इस प्रकार प्रधान ( प्रकृति ) का 
अनुमान विषयतः प्रत्यक्ष का अन्तरङ्गं ( निकटवर्ती) है किन्तु आगम-जन्य शाब्द ज्ञान 
अव्यन्तपरोक्षार्थावगाहो होने के कारण बहिरङ्ख ( दूरःर्ती) दै । प्र्यक्ष प्रधान है, तकं भोर 
श्रति--दोनों उसके गङ्ख है । तकं के साथ प्रधान की प्रत्यासत्ति ( समीपता ) तकं को श्रुति 
से प्रबल बनाती है, भाष्यकार यही कह रहे है--“टष्टसाधर्म्येण चादृष्टमथं समथयन्ती 
ुक्तिरनुभवस्य स्निङकृष्यते” । इतना ही नहीं, श्रुति ने स्वयं तकं को आदर दिया है- 
“श्रु तिरपि--श्रोतश्यो मन्तभ्यः” इति श्चवणव्यतिरेकेण मननं विदधतो तकंमप्यत्रादत्त्यं 
दर्शथति"” । मनन एक तकं-प्रकारदही है । 

पूर्वपक्ष - त्रह्मगत जगदुपादानत्व पर तकं के द्वारा इस प्रकार आक्षेप किया जाता है- 

प्रकृत्या सह सारूप्यं विकाराणामवर्थितम्‌ । 
जगद्‌ ब्रह्मसरूपं च रेति नो तस्यं विक्रिया । 





सांख्यतकंविरोधः ] दिण्दीसददितमामतीसंबलितम्‌ ५७७ 


यदुक्तं चेतनं ब्रह्म जगतः कारणं प्रकृदिरिति तन्नोपपद्यते, कस्मात्‌ ? विलक्षणत्वादस्य 
विकारस्य प्रङव्याः । इद्‌ हि ब्रह्मकायेत्वेनाभिप्रेयमाणं जगद्‌ ब्रह्मविलक्षणमचेतन- 
मथद्धं च दश्यते, ब्रह्म च जगद्विलक्षणं चेतनं शुद्धं च धूयते । न च विलक्षणत्वे प्रकृति. 
विकारभावो दष्टः । न हि ख्चकादयो विकारा रूत्प्ररृतिका भवन्ति, शरावादयो वा 
ह्ुवणे्रतिकाः । सदेव तु शखदन्विता विकाराः क्रियन्ते, खुवर्णेन च खुवणान्विताः । 
तथेदमपि जगदचेतनं सुखदुःखमोहान्वितं सदचेतनस्यव सुखदुःखमोहारेमकस्य 
कारणस्य कायं भवितुभहेतीति, न विलक्षणस्य ब्रह्मणः । ब्रहमविलक्षणत्वं चास्य 
जगतो.श्ुद्धथचेतनत्वदशेनादवगन्तग्यम्‌ । अशुद्धं हि जगत्‌ खुखदुःखमोहात्मकतया 
प्रीतिपरितापविषादादिहेतुत्वारस्वगेनरकाद्य॒च्चावचप्रपश्चत्वाश्च । अचेतनं चेद्‌ जगत्‌ 
चेतनं प्रति का्यकारणभावेनोपकरणमाचोपगमात्‌। नदि साभ्ये सस्युपकायों 
पकारकमभावो भवति, नहि प्रदीपौ परस्परस्योपङ्कुरुतः । नु चेतनमपि कायकारणं 
स्वामिभ्रत्यन्यायेन भोकतुरुपकरिष्यति । न, स्वामिश्ृत्ययोरप्यचेतनां शस्येव चेतनं 
भामती 
विश्युद्धं चेतनं ब्रह्म जगजञ्जडमनयुद्धिमाक्‌ । 
तेन प्रधानसारूप्यात्‌ प्रधानध्येव विक्रिया ॥ 

तथाहि- एक एव स्त्रीकायः सुखदुःख पोहापकतया पर्युश्च सपल्नोनाच्च चेनत्रस्य च स्त्रेण्य 
तामविन्दतोऽपर्थायं सुखदुःखविषादानाधत्ते । स्त्रिया च सर्वे भावा व्याख्याताः । तस्मात्‌ सुखदुःखमोहा 
त्मतया च स्वगंनरकोच्चावचप्रपञ्चतया च जगदशुद्धमचेतनन्न, ब्रहम तु चेतनं विशुद्धं च, निरतिशय. 
त्वात्‌ । तस्मात्‌ प्रघानस्याशुद्धस्यारनः .य विकारी जगन्न तु ब्रह्माण इति युक्तम्‌ । ये तु चेतनब्रह्मः 
विकारतया जगस्चेतर्य पाहुस्तान्‌ -\याह ® अचेतनं चेवं जगद्‌ इति ® । व्यभिचारं चोदयति ® नतु 
चेतनमपि इति & । परिहरति ® न स्वानिभृस्ययोरपि इत्ति ® । ननु मा नाम साकारुचेतन- 





मामती~ग्याख्या 
विरुद्धं चेतनं ब्रह्म जगत्‌ जडमणशुद्धिभाक्‌ । 
तेन प्रधानसारूप्यातु प्रधानस्यैव विक्रिपा॥ 
[ प्रकृति ( उपादान कारण ) के साथ विकारो ( उपादेयभूत कार्यो ) का नियमतः सारूप्य 
( साजात्य ) होत। है, किन्तु आकाशादि प्रपच्च ब्रह्य के सरूप न होकर विरूप है, क्योकि 
ब्रह्य विशुद्ध ( निरतिशय । चेतन्यात्मक ओर जगत्‌ जड़, अविशुद्ध भौर स्वगं-नरफादिरूप में 
उच्चावच ( सातिशय ) है, अतः यह्‌ नब्रह्यका विकार नहींहो प्तकता। हां, सांख्याभिमत 
प्रधान ( प्रकृति ) का सरूपहोने के कारण प्रधान का विकार (उपादेय) हो सक्ता दहै, 
क्योकि | यह कहा जा चुका हैकिजसेएक ही स्त्री अपने पतिके लिए सुखरूप, अपनी 
सपतिनियों के किए दुःखलरूप ओर पतिसे भिन्न चेत्रादि कामुक पर्षोको सुल्भन होने के 
कारण उनके लिए मोहरूप होती है। वैसे ही समस्त प्रपञ्च सुख-दुःख-मोहात्मक है भोर 
प्रकृति भी वैसी हो है, अतः प्रकृति भौर प्रपच्च का सारूप्य एवं उपादानोप।देयभाव 
निश्चित दहै। 
जो रोग चेतन ब्रह्यका विकार होने के कारण जगत्‌ को चेतन कहते है, उनका 
निराकरण करने के लिए कटा जाता है- “अचेतनं चेदं जगत्‌" । अर्थात्‌ जगत्‌ को अचेतन 
मानने पर ही चेतन पुरुष के साथ उसका उपकायं -उपक्रारकभाव बन सकता दहै, दोनों को 
समान ( एक जातीय ) मानने पर उपकार्योपकारकभाव नहीं बन पाता । इस नियम के 
व्यभिचार कौ शङ्का की जाती है-“ननु चेतनमपि" । राजा ओौर उसके भृत्य सब चेतन रह, 
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परस्युपकारकत्वात्‌ । यो होकस्य चेतनस्य परिग्रहो बुद्धथादिरचतनभागः, स पवान्यस्य 
चेतनस्योपक्रोति, नतु स्वयमेव चेतनश्च तनान्तरस्योपकरोत्यपकरोति वा । निरतिशया 
ह्यकतररश्चेतना इति सांख्या मन्यन्ते । तस्मादचेतनं कायकारणम्‌ । न च काष्लोष्ठा- 
दीनां चेतनत्वे किचित्प्रमाणमस्ति । प्रसिद्धश्चायं चेतनाचेतनप्रविभागो लोके। 
तस्माद्‌ ब्रह्मवि छक्षणत्वान्नेदं जगत्तत्पऱ तिकम्‌ । र 

योऽपि कथचिदाचक्षौत-्त्वा जगतश्च तनप्ररृतिकतां, तद्र लेनव समस्तं जगच्चेतन- 
मवगमयिष्याभि, प्रतिरूपस्य विकारेऽन्वयदशेनात्‌ । अविभावनं तु चैतन्यस्य 
परिणामविशेषाद्धविष्यति । यथा स्पष्ठचतन्यानामष्यात्मनां स्वापम्‌च्छायवस्थासु 
चतन्यं न विभाव्यते, पवं काष्ठलोष्ठादीनामषि चेतन्यं न विभावयिष्यते । पतस्मादेव 
च विभाविताविभावितत्वरृताद्धिशेषाद्‌ रूपादिमावामावाम्यां च कायंकारणानामा- 
त्मनां च चेतनत्वाविशेषेऽपि गुणप्रधानभावो न विरोत्स्यते । यथा च पाथिवत्वा- 
चिह्ेषेऽपि मांसस्ूपोदनादीनां परत्यात्मवतिनो विशेषात्परोपकारित्वं भवत्येवमि- 
हापि भविष्यति । प्रविभागप्रसिद्धिरप्यत पव न विरोर्स्यत इति । तेनापि क्थंचि- 
च्चेतनाचेतनत्वलक्षणं विलक्षणत्वं परिहियेत, शद्चशांदत्वलक्षणं तु विटक्चषणन्वं 
नैव परिद्ियते। न चेतरदपि विलक्षणत्वं परिहतं शक्यत इत्याह-- तथात्वं च 
शब्दादिति । अनवगभ्यमानमेवर हीदं लोके समस्तस्य चस्तुनश्चतनत्वं चतनप्रृति- 

भामती 

श्ेतनान्तरस्योप कर्षात्‌, ततकाय्यंकरणबुद्धयादिनियोगद्वारेण तुषकरिष्यतीत्यत आड ® निरतिशया 
क्यकर्तारिश्वेतनाः इति ® । उपजनापायकद्मयोगोऽतिज्ञयः, तदभावो निरतिशयत्वम्‌, अत एव निर्व्यापार. 


श्वादकर्तारस्तस्मा्तेषां बुद्धथादिश्रयोक्तृत्वमपि नास्तोत्ययथं; । चोदकोऽनुशयबीजमुद्धाटयति ® योऽपि 
इति ® । अभ्युपेत्यापाततः समाघानमाहु ® तेनापि कथञ्िद्‌ इति ® । परमसमाधानं तु सूत्रावयवेन 
वक्तुं तमेवावतारयति ® न चेतदपि विलक्षणत्वम्‌ इति ® । सूत्रावयवाभिसन्धिमाह्‌ ® अनवगम्यमान. 


भामती-ग्याख्या 

फिर भी उनमे उपकार्योपकारकभाव होता है। उक्त शङ्धाका परिहार किया जाता है- 
“न, स्वामिभृत्ययोरपि'” । भृत्य का जड शरीर ही चेतनलूप स्वामी का उपकारक होता है । 
यद्यपि एकं चेतन दूसरे चेतन का साक्षात्‌ उपकार नही कर सकता, तथापि शरीर, इन्द्रिय 
क्षौर बुद्धचयादिका प्रेरक होकर उपकारक क्योन होगा? इस शङ्का का समाधान है- 
“निरतिशया ह्यकर्तारश्चेतना'' । "अतिशय ' पद से आगमायायी धमंवान्‌ व्यापार ( क्रिया) 
भादि विवक्षित है, सांख्य-मत के अनुसार चेतनम किसी प्रकारका पेरणादि व्यापार नहीं 
माना जाता, अतः वह्‌ शरीरादिकाभी प्रेरक नहींहौ सकता । 

शङ्धावादो अपना अभिप्राय प्रकट करता है-“योऽपि कश्चिदाचक्षीत । अर्थात्‌ 
जो शङ्कावादी कटता है कि श्रुतियां जगत्‌ को चेतनप्रकृतिक कहती है, इतने से ही य< सिद्ध 
हो जातादहै कि समस्त जगत्‌ चेतन रहै, क्योकि प्रकृति के स्वभाव का अन्वय विकार में 
नियमतः देखा जाता है । 

उस शङ्कावाद के उक्त कथन को आपाततः मान करके समाधान किया जाताहै- 
तेनापि कथंचित्‌ चेतनाचेतनत्वलक्षणं विलक्षणत्वं परि्जियेत” । अर्थात्‌ एसे शङ्धुावादी के 
दवारा वेदान्ति-सुचित बहुत-से वैलक्षण्यों मे से केवर चेतनत्व-अचेतनत्वरूप वैलक्षण्य काही 
कथच्खित्‌ परिहार हौ सकेगा, शुद्धित्व-अशुद्धित्वादि का नहीं । वस्तुतः इतर ( चेतनत्व- 
अचेतनत्वरूप ) वंलक्षण्य का परिहार भी नहीं किया जा सकता, एसा सूत्रकार कहते है- 
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कत्वश्रवणाच्छन्दशरणतया केवलयोतपक्चेत, तच्च शब्देनैव विरुध्यते । यतः शब्दादपि | 
तथात्वमवगम्यते । तथात्वमिति प्ररूतिविलक्षणत्वं कथयति । शब्द्‌ पव 'विक्ठानं | 
चः ( ते, २।६) इति कस्यचिद्धिमागस्याचेतनतां श्रावयंश्ेतनाद्‌ व्रह्मणो विलक्षणम- 
चेतनं जगच्ावयति ॥ ४॥ 

नञ चेतनत्वमपि कचिदचेतनत्वाभिमतानां भूतेन्द्रियाणां श्रयते - यथा 
“मदत्रवीत्‌), “आपो ऽबुवन ( श० प० ब्रा ६।१।३।२।७ ) इति, “तत्तेज णेक्षत' ता 
जाप रेश्चन्त ( छा० ५।२।३।४ ) इति चेवमाद्ा भूतविषया चेतनत्वश्चतिः । 
इन्द्रियविषयाणि ते हेमे प्रणा अदश्रयसे विवदमाना ब्रह्म जग्मुः ( बृ ६।९।७ ) 
इति, “ते ह वाचमूचुस्त्वं न उद्‌ गायेति ( ब० १।३।२ । दस्येवमाचेन्द्रिय विषयेति । 
अत उत्तरं परति ` 

अभिम।निव्यपदेक्ञम्तु वि्ञेषानुगतिभ्याम्‌ ॥ ५॥ 

तुशब्द भाशङ्कामपञुदति । न खलु “सर दत्र वीद्‌, इत्येवंजातीयकया त्या 

भूतेन्द्रियाणां चेतनत्वमाशङ्कनीयम्‌ , यतो ऽभिमानिभ्यपदेश पषः। मदा्यभिमानिन्यो 
भामती 

मेव हीदम्‌ इति । शब्दार्थात्‌ खलु चेतनप्रकृ तित्वाच्चेतन्थं एयिष्यादी नापवगम्यमानमुपोद्लितं मानान्तरेण 
साक्षाच्च यमाणपप्यचेतन्यमःयययेत्‌ । मान;न्तराभावि त्वार्योऽयेः शु्यर्थेनाषबःचोयः, न तु तद्वलेन धुत्य्थोऽ- 
ष्यथयितग्य इत्यथः ॥ ४ ।) 

सू न्तरमवतारयितुं चोदयति ® ननु चेतनटेवमपि क्वचिद्‌ इति ® । न पृथिष्यादीनां चेतन्थ- 
मार्थमेव, किन्तु भूयसीनां श्चुतीनां साक्षादेवाय इत्यथः । सूत्रमवतारयति ® अत उत्तरं पठति ® 
अभिमानिन्यपदेश्ञस्तु विक्ञेषानु गतिभ्याम्‌ ॥ 

विभजते ® तुशब्द इति ® । नैताः श्वुतथः साक्षान्मृदादीनां वागादीनान्च चेतन्यमाहुः, अपि तु 
तकचिष्ठात्रीणां देवतानां विदाहमनां, तेनेतच्छ्‌. तिबलेन न मृदादीनां वाग।दीनाच्च चेतव्य पाशषद्भुनीयमिति । 


भामती-ग्याख्या 

“अस्य तथात्वं च, शब्दात्‌" । इस सूव्र-खण्ड का आशय प्रकट क्रिया गया है -“अनवगम्य- 
मानमेव हीदं लोके समस्तस्य वस्तुतनऽचेतनत्वम्‌'* । अर्थात्‌ पृथिव्यादि जगत्‌ में ्रुतियो के 
द्वारा चेतनोपादानकत्व प्रतिपादित दहै, उभी के बल प्र अर्थात्‌ जगत्‌ मे जो चेतनत्व अधिगत 
होता है. वह्‌ यदि लौकिक अनुभवकेद्रारा शंव्रादित या अवगम्यमान होदा, तब वह चेतनत्व 
अवश्य ही प्रपच्वगत साक्षात्‌ श्रूति-बोधित अचेतनत्व कां भन्पथाकर्ण ( बाध ) कर देता, 
किन्तु अनुभवह्प प्रमाणान्तर की सहायता के विना केवछ श्रुतार्थापत्ति से गम्यमान जगदुगत 
चेतनत्व श्रुति-प्रतिपादित अचेतनत्व से बाधित होता है, अर्थादवगत चेतनत्व कै द्वारा श्रुस्यथं 

हप अचेतनत्व का बाध कभी नहीं हो सकेता ॥ ४॥। 
पच्चम सूत्र के अवतारणाथं शद्धा की जाती है - ननु चेतनत्वमपि कचित्‌” । 
शब्धुावादी का कहना यह है कि पृथिव्यादि मे चेतनत्व केवल अर्थापत्ति-गम्य नहीं, अपितु 
बहूत-सी ध्रुतियों के हारा साक्षात्‌ प्रतिपादित हे "मृदब्रवीत्‌, आपोऽबुवन्‌"' ( शत. ब्रा. 
६।१।३।२।४ ) । “तत्तेज एक्षत'' (छां. ६।२।३,४) इत्यादि । उक्त शङ्का का अपनोदन-सूत्र है 
""अभिमानिग्यपदेशस्तु विशेषानुगतिभ्याम्‌"' । इस सूत्र की व्याख्याकी जाती है-"तुशब्द 
 आशङ्कामपनुदति" । आशय यह है कि कथित श्रुतिरथा मृदादि जौर वागादि इन्द्रियों मे 
साक्षात्‌ चेतनत्व का अभिधान नहीं करतीं, भपि तु उनके अधिष्ठाता देवगणो मे चैतन्य ध्वनित 
करती है, जो कि चेतन ही दहै, अत) इन ध्रुतियो कै बल पर मृदादि ओर वागादि इन्द्रियो भर 








कः ` ` 
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वागाद्यमिमानिन्यश्च चेतना. देवता वदनसंवद्नादिषु चेतनोचितेषु 
भ्यवहारेषु भ्य पदिदयन्ते, न भूतेन्द्रियमात्र म्‌। कस्मात्‌? विशेषाञ्ुगतिभ्याम्‌। 
विशेषो हि भोक्तणां भूतिन्दियाणां च चेतनाचेतनप्रविभागलक्षणः प्रागमिदहितः। 
सवेचेतनतायां चासो नोपपद्येत । अपि च कोषीतक्तिनः प्राणसंवादे करणमा- 
आशङ्काविनिचत्तयेऽधिष्ठादचेतनपरिग्रहाय देवताशब्देन रविशिषनिति पता ह वै 
देवता अहंश्रयसे विवदमानाः, इति ता वा पताः सर्वा देवताः प्राणे निःभ्रयसं 
विदित्वा" ( केषो० उ० २।१४ ) इति च । भदुगताश्च सवे्नाभिमानिन्यश्चेतना देवता 
मन््रथेवादेतिहासपुराणादिभ्यो.ऽवगम्न्ते । अग्नियाग्भूत्वा सुखं पराविशत्त्‌' ( एे० आ० 
२।७। (1४ ) हत्येवमादिका च श्चति; करणेष्वुभ्रादिकां देवतामनुगतां दशेयति । 


प्राणसवाद्वाक्यशेषे च तेह प्राणाः प्रजापत पितरमेत्योचुः › ( छा० ५।१।७ ) 
न्न 


भामती 
कस्मात्‌ पुनरेतदेबमित्यत आह ® विज्ञेषानुगतिभ्याम्‌ ® । तत्र विक्ेषं भ्याचष्टे ® विक्ञषो हि इति & । 
भोकतृणामुपक्ाय्यंत्वाद्‌ भूतेन्दियाणां चोपकारकत्वात्‌ साम्ये च तदनुपपत्तेः स्वे जनश्रसिद्धेश्च ' “विज्ञानं 
चाभवत्‌" इति धुतेश्च विक्ञेषश्चेतनाचेतनलक्षणः प्रागुक्तः स॒ नोपपद्यते । देबताशब्दकृतो वात्र विक्ञेषो 
विज्ञेषशब्देनोच्यत इत्याह ® अपि च कोषीतकिनः प्र,गसंवाद इति ® । अनुगति व्याचष्टे ® अनुगताश्च 
इति% । सर्वत्र भूतेद्दरियादिष्वनुगत। देवता अभिमानिनीरुपदिशग्ति मन्त्रादयः । अपि च "भूयस्यः कतयोऽ- 
ग्निर्वाग्‌ भूर्वा मुखं ्राविश्द्वायुः प्राणो भूत्वा नासि भाविशदादित्यश्चक्षुभूत्वाऽङिणौ प्राविशत्‌" इत्यादय 
इन्दरियविशेषगता देवता वशंयन्ति । देवताश क्षेत्र्भेदाश्चेतनाः । तस्मान्नेद्ियावीनां चेतन्यं रूपत इति । 


अपि च प्राणसंवादवाक्यकञेषे प्राणानामस्मदादिश्षरीराणाभिव चेत्नज्ञाधिष्ठितानां भ्यवहारं दर्षंयन्‌ प्राणानां 
5 


भामती-ग्याड्या 

चेतनत्व की शङ्का नहीं करनी चाहिए । क्यों नहीं करनी चाहिए ? इस प्रश्न का उत्तर है- 
“विशेषानु एतिभ्याम्‌” । इन हेतुओं मे "विशेष" कौ न्यास्या कौ जाती है-- “विशेषो हि 
भोक्तृणाम्‌" । भोक्ता पुरुष उपकायं ओर पृथिव्यादि उपकारक ह-इस प्रकार को विशेषता 
की उपपत्ति के लिए ““ विज्ञानं चाविज्ञानं च" ( तं° उ० २।६ ) इस प्रकार जो चेतनाचेतनरूप 
विशेषभावे प्रतिपादित है, वह्‌ दोनों ( पुरुष ओर प्रथिग्यादि ) के समानरूप से चेतन होवे पर 
उपपन्न नहीं हो सकता । अथवा श्रुति में प्रयुक्त देवता शब्द के दवारा श्वनित विशेषता विशेष 
शब्द का अथं है--“अपि च कौषीतकिनः प्राणसंवादे कारणमात्राशङ्का विनिवृत्तयेऽविष्ठात्‌- 
चेतनपरिग्रहाय देवताशब्देन विशिषन्ति- एता वं देवताः ( कौ० ब्रा० २।१४ ) ।'” अर्थात्‌ 
कोषीतक्रित्राह्यणोपनिषत्‌ में प्राण के साथ इन्दरिय-संवाद के अवसर पर केवल इद्दियो की 
भाशङ्खा निवृत्त करने ओर उनके अधिष्ठातूदेवताभों का ग्रहण करने क लिए देवता" शब्द का 
प्रयोग किया गया कि “एता वं देवता इन देवताओं ने विवाद किया, केवर जड इन्द्रियों 
ने नहीं | 

अनुगति" शब्द की व्याख्या है-- अमुगताश्र सर्वत्राभिमानिन्यश्चेतना देवता” । मन्त्र, 
अथवाद, इतिहास ओर पुराणादि शास्र एथिव्यादि मे अनुगत अभिमानी चेतन देवताभों का 
प्रतिपादन करते है, जिसको चर्चां विगत देवताधिकरण मे आ चुकी है । “अभग्निर्वाग भूत्वा 
मुखं प्राविशद्‌, वायुः प्राणो भूत्वा नासिके प्राविशद्‌, आदित्यः चक्षर्भत्वाऽक्षिणी प्राविशत्‌" 
( एत, आ. २।५२४ ) इत्या बहुत-सी श्रुतिर्यां तत्तदिन्दिय में अनुगत देवताभों क प्रदशन 
करती हँ । फरतः ईन्द्रिया ते स्वरूपतः चैतन्य नही, अवि तु इन्द्रियानुगत देवताओं मे चैतभ्य 
विवक्षित है । दुसरी बात यह्‌ भी दै कि प्राण-संवाद के वाक्य-रेष भे प्राणों को वैसे ही जीव 














यिति 
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इति शष्ठत्वनिरधौरणाय प्रजापतिगमनं, तद्चनाच्चेकेकोत्करप्रणेनान्वयभ्यतिरोकाभ्यां 
प्राणश्ेष्टचध्रतिपत्ति : । (तस्मे बलिहरणम्‌ ( बृ ६।१।१३ ) इति चेवंजातीयकोऽ.- 
स्मददिष्विव ग्यवदारोऽनुगम्यमानोऽमिमानिव्यपदेशं द्रढयति । "तत्तेज पेश्चत' 
इत्यपि . परस्या पव देवताया अधिष्ठात्याः स्वविकारेष्वजुगताया इयमीक्षा व्यषदि- 
शयत इति द्र एटव्यम्‌ । तस्माद्धिलक्षणमेबेदं बरह्मणो जगत्‌ ॥ ५ ॥ 
विलक्चषणस्वाच्च न ब्रह्मप्रतिकमित्याक्षिप्त प्रतिविधत्ते 
दृश्यते तु ॥ & ॥ 
त॒शब्दः पक्षं व्यावतंयति । यदुक्तं विलक्ष णत्वान्नेदं जगद्‌ ब्रहमप्रृतिकमिति । 
नायमेकान्तः । ददयते हि रोके चेतनत्वेन प्रसिद्धेभ्यः पुरुषादिभ्यो विलक्षणानां केशन 
सादोनामुत्पत्तिः, अचेतनत्वेन च प्रसिद्धेभ्यो गोमयादिभ्यो चृश्िकादौनाम्‌ । नन्व- 
चेतनान्येव पुरुषादिशरीराण्यचेतनानां केशनखादीनां कारणानि अच्वेतनान्येव च 
बृश्चिकादिशरीराण्यचेतनानां गोमयादीनां कार्याणीति, उच्यते, - एवमपि किचिदचेतनं 
चेतनस्यायतनमावसुपगच्छति, किचिन्नेत्यस्त्येव वेलक्षण्यम्‌ । महांश्चायं पारिणामिकः 
 स्वभावविध्रकषेः, पुरुषादीनां केशनस्नानां च स्वरूपादिभेदात्‌ । यथा गोमयादीना 
वृश्चिकादीनां च अत्यन्तसारूप्ये च प्रकृतिविकारभाव पव प्रखीयेत । अथोच्येत-मस्ति 
कथ्चिरपा्थिवत्वादिस्वमावः पुरुषादीनां केशनखरादिष्वचुवतेमानो गोमयादीनां 
बृश्िकादिष्विति । ब्रह्मणोऽपि तर्हिं सत्तालक्चणः स्वभाव आकाशादिष्वजुवतेमानो 
दृदयते । विलक्चणत्वेन च कारणेन ब्रह्मपरङूतिकलत्वं जगतो दूषयता किमशेषस्य 
भामती 
क्ेत्रज्ञाधिष्टानेन चेतभ्यं द्रढयती्याह ® प्राणसं वादवाक्चकषेषे च इति ® । ® तत्तेज एेक्षतेत्यपि इति ® । 
यद्वि प्रथमेऽध्यावे भाक्ततवेन वर्णितं तथापि मुल्यतयापि कथञ्िननेत्‌ं शक्यमिति द्रष्टभ्यम्‌ । पूवं पक्षमुष- 
संहरति ® तस्माद्‌ इति ® ॥ ५ ॥ 
सिहान्तसूत्रम्‌ - दुश्यते तु ॥ 
प्रकृतिविकारभावे हितं सारूष्धं विकल्प्य बूषयति @ अत्यन्तसाहूप्ये च इति ® । प्रकुतिवि 
कारभावाभावहेतु' बेलक्षण्यं विकल्प्य दूषयति ® विलक्षणत्वेन कारणेन इति ® । स्ंस्वभावाननुवतनं 
व~ ~ (पज्नोनतीनग्काणा 
से अधिष्ठित बताया है, जसे हम लोगों के शरीर केतरज्ञाधिष्टित है प्राणसंवादवाक्थशेषे च” । 
“तत्‌ तेज रेक्षत'” इत्यपि परस्या एव देवताया अविष्ठात्पाः" । यद्यपि प्रथमाध्यायगत 
ईक्षत्यधिकरण मे तेज आदि के ईक्षण को गौण ईक्षण ही कहा है, तथापि मुख्य ईक्षण का भी 
समन्वय क्रिया जा सकता है । पूवं पक्ष का उपसंहार किया जाता है - "तस्माद्‌ विलक्षणमेवेदं 
ब्रह्मणो जगत्‌” । "विलक्षणत्व" हेतु सिद्ध होकर अपने साध्य-साधन मे सक्षम है--जगत्‌ न 
ब्रह प्रकृतिकम्‌, ब्रह्यविलक्षणत्वात्‌ ॥ ५॥। 
सिद्धान्त--“दश्यते तु” । पूर्वपक्षो ने कहा था कि ब्रह्य भौर जगत्‌ का प्रकृति 
विकारभाव तभी हो सकता है, जब कि दोनों मे सारूप्य ( सादृश्य ) हो । प्रकृतिविकारभाव 
के किए सारूप्य अपेक्षित नहीं--यह्‌ दिखाने के लिए सारूप्य का विकल्पपूरवेक खण्डन किया 
जाता है--“अत्यन्तसारूप्ये च" । अर्थात्‌ प्रकृति-विकारभाव कै लिए अत्यन्त सार्प्य 
अपेक्षित है ? अथवा यत्किञ्चित्‌ ? तन्तुओं का अत्यन्त सारूप्य पट मे नहीं, किन्तु तन्तुभो में 
ही है, वहाँ प्रकृति-विकारभाव नहं भौर यक्किच्चित्‌ सारूप्य तो ब्रहमभौर जगत्‌ काभीदहै, 
वर्थोकि ब्रह्म भी सत्‌ है भौर जगत्‌ भी सत्‌ । प्रकृति-विकारभाधे के दूषक ( निषेधक ) 
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ब्रह्मस्वभावस्यानजुवर्तनं विक्षणत्वमभिप्रयत १ उत यस्य कस्यचित्‌ ? अथ चेतन्यस्येति 
वक्तव्यम्‌ । प्रथमे विकल्पे समस्तश्रकृतिविकारोच्चेदप्रसङ्गः । न ्यसत्यतिशये प्रकृतिः 
चिकार इति भवति । द्वितीये चासिद्धत्वम्‌ । ट्यते हि सत्तालक्षणो ब्रह्मस्वभाव 
आकाशादिष्वजुवतंमान इत्युक्तम्‌ । ठतीये तु दष्टन्ताभावः। कि हि यस्चेठन्येना- 
नन्वितं तदन्रहाप्रकृतिकं दष्टमिति ब्रह्मवादिनं प्रत्युदाद्धियत ? समस्तस्य वस्तुजातस्य 
ब्रह्मधङृतिकत्वाभ्युपगमात्‌ । मागमविरोधस्तु प्रसिद्ध पव, चतनं ब्रह्म जगतः कारणं 
प्रृतिश्चेव्यागमतात्प्यस्य प्रसखाधितत्वात्‌ । यत्तक्तं -परिनिष्पन्नत्वाद्‌ ब्रह्मणि प्रमाणा 
न्तराणि संमवेयुरिति, तदपि मनोरथमात्रम्‌ । रूपाद्यमावाद्धि नायमथेः प्रत्यक्षस्य 
गोचरः, लिङ्गाचभावाच्च नानुमानादीनाम्‌ । आगममात्रसमधिगम्य पव स्वयमथां 


भामती 
्रकृतिविकारभावाविरोधि । तदनुबतंने तादालम्येन शकृतिबिकारभावाभावात्‌ । मध्य परस्त्वसिद्धः । 
तृतीयस्तु निद्ंनाजावादसाधारण इत्यथः । अथ जगद्योनितयाऽऽपमाद्‌ ब्रह्मणोऽवगमादागमवाचितविषय- 
ह्वमनुमानस्य कस्मान्नो भ्त इत्यत आह ® अआगमविरोधस्तु इति ® । न चास्मिन्नागमेकसमविगमनीये 
ब्रहाणि प्रमाणान्तरस्यावकाज्ञोऽस्ति येन तदुपादायागम आक्षष्येतेत्याशयवानाह ® यत्तक्तं परिनिष्पन्न- 
स्वाद्‌ ब्रह्मणि इति ® । यथा हि काय्यं त्वा विजञेषेऽप्यारोग्यकामः पथ्यहनोयात्‌ स्वरकामः सिकतां भक्षयेवि- 
ह्वादीनां मानान्तरावेकता, न तु दक्षंपुणंमासाभ्यां स्वगंकामो यजेतेस्यादीनां, तत्कस्य हेतोः ? अस्य 
काय्यं मेदस्य प्रमाणान्तरागोचरस्धात्‌ } पथं भूतत्वाविजेषेऽपि पृथिव्यादीनां मानान्तरगोचरत्वं, न तु भूत. 
स्यापि ब्रह्मणः, तस्याम्नयेकगोचरस्यातिपतितसमस्तमानान्तरसोमतया स्मुरथागमतिद्धत्वादित्यथंः । यदि 











मामती-व्याङ्या 


"वैलक्षण्य' हेतु का विकल्पपूवेक निरास किया जाता है विलक्षणत्वेन च कारणेन 
ब्रहाप्रकृतिकत्वं जगतो दूषथता” । जगत्‌ मे ब्रह्म-वंलक्षण्य क्या (१) ब्रह्य के पुणे स्वभाव का 
अननुवतंन है ? या (२) यत्किञ्चित्‌ स्वभाव का अभाव ! अथवा (३) चेतन्यं कौ अनुवृत्त ! 
दनम पूणं स्वभाव का अननुवतंन प्रकृति-विकारभाव का विरोधी नही, कथो किं सवथा वैलक्षण्य 
का अभाव या सवैस्वभाव का अनुवतंन होने पर प्रकृति-बिकारभाव बन ही नहीं सकता । 
द्वितीय ( मध्यम ) विकल्प असिद्ध दै, क्योकि सत्तारूप ब्रह्य का स्वभाव आकाशादि प्रप 
म अनुवतंमान हो है । तृतीय ( चैतन्याननुवतंन ) विकल्प मे कोई हशन्त नहीं, अतः शन्त. 
हीन था सपक्षावृत्ति हेतु असाधारण नामका हेत्वाभास होता है । जगत्‌ ब्रह्याप्रकृतिकत्व का 
अनुमान ब्रह परकृतिकलत्व-बोधक आगम प्रमाण से बाधित क्यों नहीं ? इस प्रश्न का उत्तर है- 
“आगम विरोधस्तु प्रसिद्ध एव” । कथा मे प्रसिद्ध दोष का उद्भावन महर्व-पूणं नहीं समन्चा 
जातां । ब्रह्य भी घमं के समान ही आग्मेक-समधिगम्य है, प्रमाणान्तर का विषय ही नही 
कि तकं या अनुमानादि प्रमाणो के द्वारा इस ब्रह्य ) पर आक्षेष हौ सकता--"“यत्तक्त 
परिनिष्पन्नत्वाद्‌ ब्रह्मणि प्रमाणान्तराणि सम्भवेयुः” । आशय यह है कि "सभी कायं (साध्य) 
पदाथं आगमेतर प्रमाणागम्य ओर सभी सिद्धपदाथं प्रमाणान्तर कै विषय होते है-एेसा 
कोई नियम नहीं । आरोग्य ओर यागदि के समानरूप से कार्य होने पर भी आरोग्य के 
विधायक “आरोग्यकामः पथ्यमश्नीयात्‌", “स्वरकामः सिकतां भक्षयेत्‌" -- इत्यादि शाष्त्रोँंको 
्रमाणान्तर की उपक्षा होने पर भी याग-विघायक “ दशंपूणं साभ्यां स्वग॑कामो यजेत" इत्यादि 
वाक्यों को प्रमाणान्तर की अपेक्षा तहीं । इसका क्या कारण ? यागरूप कायं स्व भावतः वेदसे 
भिन्न प्रमाण का विषय ही नहीं । इसी प्रकार पृथिव्यादि गौर ब्रह्म समानरूप से सिद्ध पदाथं 
है, किन्तु पृथिव्यादि ही भ्रमाणान्तर के विषय है, ब्रह्म नहीं क्योकि वह्‌ वेर्दैक-समाधिगम्य, 
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धर्मवत्‌ । तथा च धतिः-- नैषा तर्केण मतिरापनेया भोक्तान्येनेव सुक्षानाय पष्ठ 
( का० १।२।९ ) इति । करो अद्धा वेष्‌ कं इह प्रवोचत्‌" “शयं विरष्ियेत आबभूव" 
( जद ० सं० १।३०।६ ) इति चेते ऋचो सिद्धानामपीश्व राणां दुर्बोधतां जगत्कारणस्य 
दशयतः । स्मृतिरपि भवति - "अचिन्त्याः खलु ये भावा न तास्तकण योजयेत्‌, इति । 
'अभ्यक्तो ऽयमचिन्त्यो ऽयमविकार्यो ऽयमुच्यते, ( गी० २।२५) इति ख । न मे विदुः 
रगणाः प्रभवं न महर्षयः । अदहमादिर्दिं देवानां महर्षीणां च सवं शः? ( गी १०।२) 
इति चेवंजातौयका । यदपि श्रवणव्यतिरेकण मननं विद्घच्छब्द एव तकंमप्थादर्तव्यं 
द्धैयतीच्युक्तम्‌ । नानेन मिषेण श॒ष्कतकंस्यात्रासप्रलाभः संभवति । धृत्य नुखृहीत पव 
ह्यत्र तको $ भवाज्गस्वेनाधीयःे । स्वप्नान्तबुद्धान्तयो रभयोरितरेतरब्यभिचागादारम. 
नोऽनन्वागतत्वं, संप्रसादे च प्रषञ्चपरित्यागेन सदात्मना संपत्तर्निप्यपञ्चसद्‌ात्मतवः 
प्रपञ्चस्य ब्रह्मप्रभवस्वात्कायेकारणानन्यत्वन्यायेन ब्रह्माव्यतिरेक इत्येवंजातोयकः। 
'तकोप्रतिष्ठानान्‌' ( व्र सू २।९।११ ) इति च केवलस्य तकस्य विभ्रलम्भकत्वं 
दृशयिष्यति । योऽपि चेतनकारणश्रवणवलेनेव समस्तस्य जगतश्चेतनतामुप्रक्षेत 
भामती 

स्मृत्यागमसिद्धं ब्रह्मणस्तर्का विषयत्वं, कथं तहि श्चवणातिरिक्तमननविधानसित्यत आह्‌ ® यदपि वणः 
ग्यतिरेश्ेण इत्ति ® । तर्को हि भ्रमाणविषयविवेचकतया तदितिकत्तश्यताभूतस्तदाश्चयोऽकषति प्रमाणेऽनुग्रह्य- 
स्या्षयानावात्‌ शुष्कतया नाद्रियते । यस्स्व(गनश्रमाणाश्चयस्तद्धिषयविवेचकस्तदविरोषी, घस मन्तन्य इति 
विधीयते । % शुत्यनुगुहीत इति 8 । श्रर्या श्रवणस्य पश्चादितिकत्तंब्यता्वेन गृहीतः । ® अनुभवाङ्ग- 
त्वेन इति ® मतो हि भाव्यमानो भावनाया विषयतयाऽनुभूतो भवतोति मननमनुभवाङ्गम्‌ । ® आत्मनोऽ- 
नम्बागतस्व्रम्‌ इति ® । स्वप्नाद्यवस्थाभिरसं पक्तस्वमुदासीनस्वमित्यथंः । अपि च चेतनकारणवादिनिः कारण. 
सालक्षण्येऽपि कार्यस्य कथ ्िस्चे तन्याविर्भावानाविरभोविाभ्यां विज्ञानं चाविज्ञानं चाभवदिति जगत्कारणे 
योजयितुं शक्यम्‌ । अचेतनप्रधानकारणवादिनां तु दुरयोजमेतत्‌ । नक्यचेतनस्य जगस्कारणस्य विज्ञानरूपता 
संभविनी, चेतनस्थ जगत्क।रणस्थ सुषुक्ताद्यवस्थारिवव सतोऽपि चेतन्यस्थानाविर्भावतया शक्यमेव 


भामती-~व्याख्या 
एवं इतर सभी प्रमाणो की सीमासे परे है । ' नैषा तकेण मतिरापनेया" ( कठो. १।२।९) 
आगमों के द्वारा ब्रह्म मे तर्काविषयस्व प्रतिपादित है । यदि न्नह्य मे तर्काविषयत्व भआगम-सिद्ध 
है, तब श्रवण के पश्चात्‌ मननरूप तकं का विधान क्यो किया गया है ? इस प्रश्न का उत्तर 
है -"“यदपि श्रवणव्यतिरेकेण इत्यादि" । आशय यह है कि तकंकी जो आदरणीयता सुचित 
की गई है, वह्‌ शुष्क तकं क नहीं । जैसे कुठार काष्टछेदन का करण भओर उद्यमन-निपातन 
वुठ।र का इतिकत्तंव्य ( सहाथक व्यापार ) मात्र है, वेसे ही प्रमा ज्ञानको उत्पत्ति मे प्रमाण 
करण एवं तकं इतिकर्तव्यमा॥ है । अपने जिस उपकरणीय एवं आश्चयीभरत प्रमाण के विषय 
का विवेचक ह, उत प्रमाणेन होने पर अशहाय तकं को शुष्क तकं कहा जाता है। 
सके विपरीत जो तकं अपने आगमादि प्रमाणो के अश्रित रह कर उनके विषय का विवेचन 
करता है, अपने मूलभूत प्रमाण का अविरोधी ओर सच्चा सहायक है, उतत तकं को पूणे 
समादर दिया गया है । उसी का मननकेरूप मे विधान किया गया है-“श्रुव्यनुगृहीत एव 
तर्को्नभवाङ्खत्वेनाश्रीयते"" । शरुत्यनुगृहीतः' का अथं है श्रुत्या श्रवणस्य वश्च इति. 
कतेव्यतात्वेन गृहीतः । मनन को अनुभव का अङ्गं इसी लिए कहा जाता है कि श्रुत भौर सत 
( मनन-युक्त ) विषय निदिध्यासित या भाव्यमान होकर अनुभूत ( प्रत्यक्ष ) हो जाता दै । 
““आत्मनोऽनन्वागतत्वम्‌”' का अथं स्वप्नादि अवस्थाओं से भसम्पृक्तता या उदासीनत्व है । 
७० 
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तस्यापि “चश्चानं चाविश्चानं चः इति खेतनाचेतनविभागश्चवणं विभावनाविभावनाभ्यां 
चेतभ्यस्य शक्यत पव योजयितुम्‌ । परस्येव स्विदमपि विभागश्चवणं न युज्यते । 
कथम्‌ ? परमकारणस्य शत्र समस्तजगदात्मना समवस्थानं श्राग्यतते-विक्ञानं ` 
चाविश्चानं चाभवत्‌, इति । तश्र यथा चेतनस्याचेतनभावो नोपपद्यते, विलक्षणत्वाद्‌ , 
पवमचेतनस्यापि चेतनमाचो नोपपद्यते । भ््युक्तव्वान्त॒ विलक्ष णत्वस्य यथाभुत्येव 
चेतनं कारणं ग्रहीतव्यं भवति ॥ ६॥ 

सदिति चेन्न प्रतिपेधमात्रस्वात्‌ ॥ ७ ॥ 

यदि चेतनं शुद्धं शब्दादिहीनं च ब्रहम तद्धिपरोतस्याचेतनस्याशुद्धस्य शब्दादिः 
मतश्च कायस्य कारणमिष्येत, असन्त कायं प्रागुत्पन्तेरिति भ्रसञ्येत । अनि 
५ भामती 
कथबद्धिदविन्ञानात्मत्वं योजयितुमित्याह ® योऽपि चेतनकारणश्चवणवलेन इति & । परस्थे रवचेतन- 
परघानकारणवादिनः सांख्यस्य न युज्येत । @ भरत्थुक्तत्वात्तु वेलक्षण्यस्य इति ® वेलक्षण्ये कार्यकारण 
भावो नास्तोरपभ्युपेध्येवमक्तम्‌ । परमार्थतस्तु नास्माभिरेतदभ्युपेयत इत्यथः ॥ ६ ॥ 

न कारणात्काययंमभिन्नमभेदे काय्यंस्वानुपपत्तेः । कारणवत्‌ स्वात्मनि वृत्तिविरोधात्‌ श्ुदथ- 
शुद्धघादिविच्दघमंसंसर्गाच्च । अथ चिदारमनः कारणस्य जगतः कार्य्यद्धिदः, तथा चेदं जगत्काय्यं 
सस्वेऽपि चिदात्मनः कारणस्य प्रागुत्पत्तर्नास्ति, नास्ति चेदसदुत्पश्चत इति सश्काययंवादभ्याकोप ` इत्याह 

भामती-~ग्या्या 

दुसरी बात यहभीदहैकिजो चेतन तक्को जगत्‌ का कारण कहते है, वे लोग कायं 
मे कारण का सारूप्य मानकर भो चेतन्य के आविर्भाव भौर भनाविभाव के हारा जड-चेतन- 
का कथञ्चिद्‌ उपपादन कर सक्ते है, किन्तु प्रधानादि अचेतन तत्व को जगत्‌ का कारण 
माननेवाले वादी उसका उपपादन किसी प्रकार भी नहीं कर सकते, वर्योकिं जगत्‌ के 
कारणीभूत अचेतन में श्रुति-कथितं विज्ञानरूपता सम्भव नहीं । चेतन को जगत्‌ का कारण 
मानने पर जगत्‌ में भी चेतनत्व की सत्ता मानी जा सकती है, किन्तु जसे सुषुप्ति अवस्था मे 
चेतनत्व को अभिव्यक्ति नहीं होती, वैसे ही जगत्‌ में अनभिव्यक्त चेतनत्व है, अतः श्रुति ने 
उसे अविज्ञानरूप कह दिया है -““योऽपि चेतनकारणश्रवणबलेनेत्यादि”” । "परस्यैव त्विदमपि 
विभागश्चवणं न युज्यते" अर्धात्‌ प्रधानकारणवादी सांख्य के मत भें “विज्ञानं चाविज्ञानं 
च'“--इस श्रुति की योजना नहीं हो सकती । “श्र्युक्तत्वात्तु वैलक्षण्यस्य '"-- यहु जो जहा गया 
दै किकारण भौर कायेके वैरूप्य का वेदान्तियोँकीभओर से खण्डन कर दिया गया दहै, वह्‌ 
वस्तु-स्थिति नहीं, अपि तु थोड़ी देरके लिए वसा मान कर कहा है, परमार्थतः कायं भौर 
कारण का अवेलक्षण्य हमे स्वीकृत नहीं ॥ ६ ॥ 

ब्रह्यह्प कं।रण से यह प्रपञ्चशूप कायं अभिन्न नहीं हो सकता, क्योकि नित्य ब्रह्म से 
अभिन्न प्रपञ्च में भी नित्यत्व ही रहेगा, कायं ( जन्यत्व ) नहीं रह सकेगा । सत्कायंवाद के 
अनुसार कारण में कायं सदैव रहता है, किन्तु अभिन्न कायं अपने कारणमें वसे ही न रहं 
सकेगा, जंसे कारण में स्वयं वही कारण नहीं रहता । द्री धात यह भीहैकि ब्रह्म णुद है 
भोर प्रपञ्चरूप कायं अशुद्ध, एकं या अभिन्न वस्तु में शुद्धि भौर अशुद्धिषूप विरुद्ध धर्मो का 
का संसगं सम्भव नहीं, इस लिए भी कायं को अपने कारण से अभिन्न नहीं मान सकते । यदि 
चित्स्वरूप कारण का प्रपञ्च से भेद माना जाता है, तब चित्स्वरूप कारण के रहने पर भी 
जगत्‌ को अपनी उत्पत्ति से पूवं असत्‌ मानना होगा । भसत्‌ कायं की उत्पत्ति मानने पर 
सत्कायंवाद भङ्गं हो जाता है, एसी शङ्काकी जा रही है-“यदि चेतनं शुद्धं शब्दादिहीनं 
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चेतततत्का्यवादिनस्तवेति चेत्‌, - नेष दोषः, भरतिषेधमाघरत्वात्‌ । प्रतिषेघमान्नं ददं 
नास्य प्रतिषेधस्य प्रतिषेध्यमस्ति । न ह्ययं प्रतिषेधः भरागुर्पत्तेः सत्वं कायस्य 
्रतिषेद्धं शक्नोति । कथम्‌ ? यथैव हीदानीमपीदं कायं कारणात्मना सद्‌, पं 
 शरागुर्पत्तेरपीति गम्यते । न हीदानीमपीदं कायं कारणात्मानमन्तरेण स्वतन्त्रमेवास्ति, 
'खवं तं परादा्ो ऽन्यज्ात्मनः सवं वेद्‌ ( ० २।४।६) इत्यादिश्चवणात्‌ । कारणा- 
तमना तु सस्वं कार्यस्य प्रागुर्प त्तरविशिष्टम्‌ । नञ शब्दादिहीनं ब्रह्य जगतः कारणम्‌, 
बाढम्‌, नतु राब्द्रदिमत्काये कारणात्मना हीनं प्रागुत्पत्तरिदा्नो वाऽस्ति । तेनन 
शक्यते वक्तं भागुत्पत्तरसत्कायमिति । विस्तरेण चेतत्कायकारणानन्यत्ववादे 
वक्ष्यामः ।। ७॥ 
अपीतौ तद्र असङ्गाद समञ्जसम्‌ ॥ ८ ॥ 
अन्नाद यदि स्थोट्यसावयवत्वाचेतनत्वपरिच्छिन्नत्वाश॒दथादिघमेकं काये 
| ` भामती 
® यदि चेतनं शुद्धम्‌ इति ® । परिहरति %& नेष बोषः इति ® । कतः { ® प्रतिषेधमात्र्वात्‌ ® । 
विभजते ® प्रतिषेधमात्रं हीदम्‌ इति ® । प्रतिपादयिष्यति हि तदनन्यत्वमारम्भणक्ञन्दादिञ्य ईस्यत्न । 
यथा क्षय्यं स्वरूपेण रसदसरवाभ्यां न निवं चनीयम्‌, अपि तु कारणरूपेण शवयं सस्वेन निर्वक्तुभि(त । 
एवं च कारणसत्तेव कायस्य सत्ता न ततोऽन्येति कथं तदुष्पत्ेः भाक्‌ सति कारणे भवत्यसत्‌ । स्वरूपेण 
तुष्पत्तेः प्रागुर्पन्नस्थ ध्वस्तस्य वा सदसस्वाभ्यासनिर्वच्धिस्य न सतोऽपतो बोत्पत्तिरिति निविषयः सत्कास्य- 
वादप्रतिषेध हध्यथं; ॥ ७ ॥ 
अकामञ्जस्यं विभजते ® अत्राहु ® चोदकः, । ® धदि स्योदय इति ® । यथा हि यूषादिषु 
हिङ्गुसेर्ववादीनामविभागलक्षणो कयः स्वगत र सादिभि्ू ङषयस्येवं ब्रह्मणि विश्ुदघादिष्णि जगल्ली- 
भामती~व्याल्या 
च ब्रह्म" । उक्त शङ्का का परिहार किया जाता है नैष दोषः", क्योकि “भतिषेध- 
मात्रस्वात्‌' । इस सूत्रावथव का आशय स्पष्ट किया जाता है "प्रतिषेधमात्रं हीदम्‌, नास्य 
प्रतिषेधस्य प्रतिवेध्यमस्ति ” । असत्त्व सत्त्व का प्रतिषेध है भौर उस प्रतियेव का प्रतिषेष्य 
है- सत्व, वेदान्त-सिद्धान्त मे जगत्‌ का प्रयक्‌ सत्त्व मना ही नहीं जाता । “'तदनन्यत्व- 
मारम्भणशब्दा दिभ्यः" ( ब्ग. सू. २।१।१४ ) यहा पर यह्‌ स्पष्ट ॑कर दिया जायगा किं जगद्रूप 
कायं कासत्‌ या असत्‌ रूप से निवंचन नहीं किया जा सकता । कारणलूपेण कायं को सत्‌ 
कहा जा सकत। है । कारण को सत्ता हो कायं की सत्ता है, कारण से पृथक्‌ कायं की सत्ता 
नहीं, अतः उत्पत्ति के पूवं कारण के सत्‌ होने पर काये असत्‌ कंयोकर होगा ? उत्पत्ति के 
पश्चात्‌ सिद्धावस्थापन्न या विनष्ट कायें सत्‌ भौर असद्रूष से भ निवंचनोय दै, अतः सत्‌ या असत्‌ 
कायं कौ उत्पत्ति नहीं हो सकती'-- इस प्रकार सत्कायंवाद का प्रतिषेघ अत्यन्त भसङ्खत दै, 
वयोकि कायं कौ स्वरूपेण सत्ता कभी मानो हौ नहीं ज।ती, तब उक्त का निषेध अश्रसक्त 
प्रतिषेधमात्र है ।। ७॥ 
शङ्का -शङ्का-सूत्र का शब्दार्थं इतना ही है कि “कार्यं के अपीत ( प्रलीन ) होने पर 
उसी के समान उसको भी होना चाहिए - यह असमञ्जस है ।' इस को व्याख्या चार 
प्रकारसे की जातीदहै- 
१--“७ब्राह्‌” अर्थात्‌ शङ्कावादी ते कहा कि यदि स्थूलत्वाशुदधत्वादि धमं से युक्त 
कायं प्रपञ्च अपनी विलयावस्था मे ब्रह्य से अभिन्नहो जाता, तब जैसे लुम ( पकी दाल 
या परवलादि का पानी अओ लेगी को षथ्यरूष मे दिया जाता है ) मे हींग, जीरा ओौर काला 
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ब्रह्मकारणकमभ्युपगम्येत, तद्पीतो प्रलये प्रतिसंखज्यमानं कायं कारणाविभःगमाप 
मानं कारणमात्मीयेन धर्मेण दृषयेदित्यपीतौो कारणस्यापि ब्रह्मणः कार्यस्येवा- 
शद्ध ादिरूपग्रसङ्ग।त्‌ सवेज्ञं ब्रह्म॒ जगत्कारणमित्यसमञ्समिदमोपषिदं दर्शनम्‌ । ` 
अपि च. समस्तस्य विभागस्याविमःगधाक्तः पुनरुत्पत्तो नियमकारणाभावाद्धोः 
क्तमोभ्यादिविमागेनोत्पत्तिनं प्राप्नोतत्यसमञ्जसम्‌ । अपि च भोक्तणां परेण ब्रह्मणाऽवि- 
भागं गतानां कमादिनिमित्तप्रलयेऽपि पुनरुत्पत्ताचभ्युपगम्यमानायां मुक्तानामपि पुनः 
रुत्पत्तिप्रसङ्गादसमञ्जसम्‌ । अथेदं जगदपीतावपि विभक्तमेव परेण ब्रह्मण!चति ष्ठेत, 
एवमप्यपोतिश्च न संभवति, क!रणाव्यतिरिक्तं च काय न संभवतीत्य- 
समञज्जसमेवेति ¦ ८ । 

अत्रोच्यते- न तु ट्टान्तभावात्‌ ॥ ९ 

भामती 

यमानमविभागं गच्छद्‌ ब्रा स्वधर्मेण रूषयेन्न चान्यथा लयो लोकसिद्ध दति भादः । कल्पातरेणासामज्ञ- 
स्यमाहू ® अपि च समस्तस्य इति ® । नहि समुद्रस्य फनोर्डदृबुदादिपरिणामे वा रर्ज्वां सपंधारादि- 
विजते वा नियमो दृष्टः ¦ समूब्रो हि कदाचित्‌ फेनो्भिरूपेण परिणमते कदाचित्‌ अदृबुदादिना, रज्ज्वां 
हि कश्चित्सपं इति विपय्यंस्यति कश्चिद्धारेति । न च क्रमनिवः; । सोऽयनत्र भोग्या दिविभागनियमः; 
कमनियमश्चासमञ्जस इति । कल्पान्तरेणासामज्जस्यमाह ‰& अपि च पाचतणाम्‌ ईति $ । कल्पान्तरं 
शङ्कापूवं माहु ® अथेदम्‌ इति ® ॥ ८ ।। 

सिद्धान्तसूत्रम्‌- @न तु दृष्टान्तभावात्‌ । नाविभागमा्रं लयोऽपि तु क।रणे का्यंस्याविभागस्तन्र 


भामती-ग्याख्या 
नमक मिलकर ( प्रलीन या अविभागापस्त होकर ) जुस को अपने धमं ( सौरभ ओर स्वाद) 


से युक्त कर देता है, वैसे ही विशुद्धचादि स्वभाववाले ब्रह्य मे अशुद्धयादिधमंक जगत्‌ प्रलीन 
` ~ पश्र होकर ब्रह्य को अपने अशुद्धचादि धर्मो से युक्त कर देगा । लोक में यही लय 
भ्रसिद्ध है । 


र्-दसरे प्रकार पति व्याख्या प्रस्तुत करते हुए भ।ष्यकार कहते ह-- “अपि च 
समस्तस्य विभागस्य” । जब समस्त प्रपञ्च एकं बार प्रलीन हो जाता दै, तब वसे ही भोक्त 
भोग्यादि-विभागवाले प्रपञ्च की उत्पत्ति नहीं हो सकती, क्योकि उसका कोई नियामक नहीं, 
जेसे समुद्र कभी फेन ओर तरंगादिह्प मे विकृत होता है मौर कभी बुदबुदादिरूप मे अथवा जेषे 
रख्जु कभी सपंल्प मे, कभी धारा ओौर कभी हारादिलूप में विवर्तत होती है, नियमतः एक 
हौ रूपमे नही, वसे ही ब्रह्म सदैव एक ही रूप में क्यों विवर्ित होगा? किन्तु भाष 
( वेदान्ती ) जो पहली सृष्टि के समान ही नियमतः दुसरी सृष्टि मानतेरै, उस नियमका 
सामन्जस्य कंसे होगा ? 

र-रकरारान्तर से उक्त सूत्र की व्यास्याकीज।ती है- “अपि च भोक्तणां परेण 
ब्रह्मणाऽविभागं गतानाम्‌” अर्थात्‌ जीवों का ब्रह्य में विलय हो जागे पर उनके कमं 
( धर्माधमे ) भी समाष्ठ हो जाते है, अदृष्टो कौ सहायता के विना उनकी उत्पत्ति मानने पर 
मुक्त पुरुषों कौ पुनरत्पत्ति प्रसक्त होती है जो शि असमञ्जस है । 

४--अन्य रीति से व्याख्याकरते हुए कहा जाता है - - अथेवं जगदपीतावपि 
विभक्तमेव । यदि प्रल्यावस्थामें भी ब्रह्ममे कायं का विक नहीं माना जाता, तब वह्‌ 
कायं पृथक्‌ किष्तके आश्रित रहेगा ॥ ८ ॥ 


समाधान - न तु दष्टन्तभावात'' । इस सूत्र की व्याख्या भी कथित चारों प्रकासों 
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नेवास्मदीये दशेने किचिदसामज्ञस्यमसिति । यत्तावद्मिहितं कारणमपिगच्छ- 
तकाय कारणमात्मीयेन घर्मेण दषयेदिति, तददूषणम्‌, कस्मात्‌ ? खष्टान्तमावात्‌ । खन्ति | 
हि दृष्टान्ता यथा कारणमपिगच्छत्क।यं करणमातमौयेन धर्मेण न दूषयति । तद्यथा 
शरावादयो खत्परङृतिका विकारा चिभागावस्थायासुच्ावचमभ्यमग्रमेदाः सन्तः पुनः | 
प्रकृतिमपिगच्छन्तो न तामात्मीयेन धर्मेण संख्जान्ति । र्चकादयश्च खुवणविकारा 
अपोतौ न खुवणेमात्मीयेन. धर्मेण संखृजन्ति । पृथिवीचिकारशतुर्विधो भृतग्रामोन 
पृथिवीमपोतावारमीयेन धर्मेण संखजन्ति । त्वत्पक्षस्य तु न कश्चिद्‌ र ्टान्तो ऽस्ति । | 
अपोतिरेव हि न संभवेद्यदि कारणे कायं स्वधर्मेगेवावतिष्ठेत । अनन्वत्वे$पि | 
कायकारणयोः कार्यस्य कारणात्भत्वं न तु कारणस्य का्यौत्मतवं "आरम्भणशब्दादिभ्यः' | 
(ब्र सू. २।१।१४ ) इति व्यामः । मत्य्पं चेदमुच्यते कायंमपीवावात्मोयन ` 
धर्मेण कारणं संखजेदिति । स्थिताक्पि समानोऽयं श्रसङ्गः, कार्य कारणयोरनन्य- | 
त्वाभ्युपगमात्‌ । ,इदं सवं यदयमात्मा" ( बृ० २।४।६ )* 'आतेवेदं सर्वम्‌, ( ऊा०.- 
७।२५।२ ), श्रह्येवेदमग्रतं पुरस्तात्‌, ( सु° २।२।११ ), "सर्वं सरस्विदं ब्रह्म, ( कार. | 
३।१४।८ ) इत्येवमादयाभिदहिं धुतिभिप्चिशेषेण च्रष्वपि कालेषु कायस्य कारणानन्यस्वं 
न्यते । तत्र यः परिहारः कायस्य तद्धर्माणां चाविद्याध्यारोपितत्वान्नतेः कारणं 
संज्यत इति, अपीतावापि स समानः । अस्ति चायमपरसो इष्टान्तो यथा स्वयं 
र्कः {ट्‌ सयम्क्ः-:" भामह्वी 
च तद्धमारूषणे सन्ति सहसरं दृष्टान्ताः । तव तु कारणे काथ्यंस्थ लये काय्यं घमंरूषने न दृशटन्तलवोऽप्यस्तौ- 
व्यथं+ । स्यादेतत्‌- यदि .काय्यंस्याविभागः कारणे, कथं का्यंधर्माङषणं कारणस्ये्यत जाहु 
% अनन्यत्वेऽपि इति %@ । यथा रजतस्यारोपितस्य पारमाथिकं रूपं शक्तिनं च शुक्तं रजतमेवमिदम- 
पोत्ययंः । अपि च स्यतयुत्पत्तिप्रलयकालषु त्रिष्वपि कार्यस्य कारणादभेदमभिरधतो धरुतिरनतिशद्ुनीया, 
सर्वेरेव वेदवादिभिस्तन्न स्थिष्युत्पत्योयंः परिहारः, स अलयेऽपि समानः कारयस्याविध्ासमारोपितस्वं नाम, 
तस्मान्न पोतिमात्रमनुयोज्यमिस्याहु ® अत्यल्पं चेदमुच्यते इति ® । ® अस्ति चायमष्रो दृष्टान्तः ® । 
न 


भामती-ग्यारूथा 





को ध्यनमेंरख करकी गई है- 

१ -कायं का अविभामात्र ही ल्यपदाथं नहीं, अपि तु अपने कारण सेकायंका 
भव्रिभाग ल्प कहा जाता है । कायं अपने कारण मे लीन होने पर भी अपने कारण को अपने 
दोषों से दूषित या आक्रान्त नही करता--इस तथ्य में हजारो दृष्टान्त ह, किन्तु कायं प्रलीन 
होकर अपने कारण को जपने धर्मौ से युक्त फर देता है इसमे कोई एक भी दृष्टान्त उपलन्ध 
नहीं होता । कायं जब पूर्णतया कारण से अभिन्न हो जाता है, तब कारण कायं-रूपापन्न क्यों 
न होगा ? इस प्रश्न का उत्तर है--“अनन्यत्वेऽपि कांस्य कारणात्मत्वम्‌, न तु कारणस्य 
कार्यात्मत्वम्‌'” । जसे -शुक्ति मेँ आरोपित रजत का पारमा्धिक रूप शुक्ति है, किन्तु शुक्ति 
का पारमार्थिक रूप रजत नहीं, वसे ही कायं कारण का रूप होता दहै, कारण कायं का नहीं| 
दुसरी बात यह भी है कि उत्पति, स्थिति ओर प्रलय -इन तीनों कालों मे कायं का कारण 
से अभेद प्रतिपादन करने वाली श्रुति सर्वया वेदवादियों के द्वारा भान्य एवं भनाशङ्कुनीय है । 
केवल प्रलय मे कायं कारण से अभिन्न होकर अपने दोषों सेकारणको दूषित करने की 
अपत्ति क्यों उठ!ई गई, उत्पत्ति ओर स्थिति मे वयो नहीं ? कार्य तीनों कालों मे अपने कारण 
से अभिन्न है । समानसत्ताक पदार्थो के सम्मिश्रण से ही उनके गुण-दोषो का परस्पर विनिमय 
होता दै, विषमसत्ताक पदार्थौ के मिश्रण या अभेदापत्ति से मौलिक तत्त्व मे कोई अन्त तहीं 
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|| प्रसारितया मायया मायावी तिष्वपि काल्ञेषु न संस्पृश्यते, अवस्तुत्वात्‌, पवं 
| परमात्मापि संसारमायया न संस्पृश्यत इति । यथा च स्वप्नटगेकः स्वण्नदशनमायया 
| न संस्पृश्यत इति, प्रबोधसंप्रसादयोरनन्वागतत्वात्‌ । पवमवस्थात्रयसाक्ष्येको.ऽ- 
ष्यभिचायेवस्थाश्रयेण भ्यभिचारिणा न संस्पृश्यते । मायामात्रं ह्येत्यत्परमात्मनो $. 
वस्थाच्रयात्मनवभासनं रज्ज्वा इव सपौदिभाषेनेति । अरोक्तं बेद्‌ान्ताथक्तप्रदायविद्धि- 
राचार्येः-- “अनादिमायया सुप्तो यदा जवः प्रबुध्यते । अजमनिद्रमस्वण्नमदवेतं बरुभ्यते 
| तदा” ( गौोड० कारि० ९।१६ ) इति । तश्र यदुक्तमपौतौ कारणस्यापि कोर्यस्येव 
|| स्थोटयादिवोषप्रसङ्ग हत्यतदयुक्तम्‌ । यत्पुनरेतदुक्तं समस्तस्य विभागस्याविभाग- 
प्राः पुनविभागेनोत्पत्तो नियमकारणं नोपपद्यत इति, अयमप्यदोषः दछान्तभावादेव । 
यथा हि खुषु्तिखलमाध्यादावपि सत्यां स्वाभाविक््यामविभागप्रा्तो मिध्यान्ानस्या- 
नपोदितत्वा्पूचेवत्पुनः प्रबोधे विभागो भवति, पवमिदहापि भविष्यति । भतिश्चात्र 
| 
। 








भवति - माः सवाः प्रजाः सति कंपय न विदुः सति संपद्यामह इति, त शद 
भ्याघ्नो वा खिहो वा वृको वा वराहो वाकीटो षा पतङ्गो वादंशो वामशकोवा 
यद्य दुवन्ति तद्‌ भवन्ति" ( छार ६।९।२,२ ) इति । यथा हाविभागे ऽपि परमास्मनिं 
| मिथ्या्ञानप्रतिबद्धो विभागव्यवहारः स्वप्नवद्‌ऽ्याहतः स्थितो दश्यते, पबमपीतावपि 
| मिश्यान्ानप्रतिबद्धेव विभागशक्तिरवुमास्यते । पतेन मुक्तानां पुनरत्पत्तिप्रसङ्गः प्रत्युक्तः, 
॥ सम्यग््ञानेन मिथ्याक्चानस्यापोदितस्वात्‌ । यः पुनरयमन्तेऽपरो विकर्प उत्प्रश्चितो. 
येदं जगदपीतावपि विभक्तमेव परेण ब्रह्मणावतिष्ठेतेति, सो.ऽप्यनभ्युपगमादेव 
भामती 

॥ | ® यथा स्वप्नवुगेकः इति ® । लोकिकः पुरष, । ® एवमवस्थात्रयसाच्येकः इति ® । अवस्थात्रयमृन्धत्ति- 
स्थितिप्रलयाः । कल्पान्तरेणासामञ्जस्ये कल्यान्तरेण दृष्टान्तभावं परिहारमाह ® यत्‌ पुनरेतदुक्तम्‌ 
| इति ® । अविद्याशक्तेनियतस्वादुत्पत्तिनियम इत्यथः । ®एतेन इति ® । मिथ्याल्ञानविभागकशशक्तिप्रतिनियमेन 
| मुक्तानां पुनरस्यत्तिप्रसङ्गः प्रयुक्तः, कारणाभावे कार्याभावस्य प्रतिनियमात्‌, तस्वज्ञानेन च स्वशक्ितो 
व ~ ` 
| आता । जैसे अविद्यारोपित सपं अपनी उत्पत्ति, स्थिति या छ्य कौ अवस्थामें रञ्जको कभी 
| विषाक्त नहीं बना सकता, वसे यह्‌ समस्त प्रपञ्च अपने कारण को दूषित नहीं कर सकता- 
| ''एवमवस्थात्रयसाक्ष्येकोऽग्यभिचारी"" । (अवस्थात्रय' शब्द से उत्पत्ति, स्थिति भौरल्यका 
| ग्रहण किया गया है । 
| र२--द्वितीय कल्प के अनुसार उ द्धावित असामञ्जस्य का समाधान कियाजारहा 
| दै--““यत्पुनर्क्तं समस्तस्य" । अर्थात्‌ यह जो कहा था किं प्रपंच के अपने कारण में प्रलीन 
| हो जाने पर वसे ही प्रप॑ंच की उत्पत्तिमेनतो कोई नियामक है गओौरन हृष्ठान्त । उस षर 
| सिद्धान्ती का कहना है कि पूणं सृष्टि के संस्कारों से युक्त अज्ञानरूप बीज ही वसी ही सृष्टि | 
| को उत्पत्ति का नियामक है, जैसा कि सुषुप्ति ओर समाधि के अनन्तर देखा जाता है । । 
| ३ -मृक्त पुरुषो की पुनत्पत्ति की आपत्ति भी इस लिए नहीं होती कि जो मिथ्या 

| ज्ञान उत्पत्ति का नियामक होता है, वह मृक्त पुरुषों का चष्ट हो चुका होता है, भतः कारण 
का अभाव होने पर नियमतः कार्यं का अभाव होता है। तच्चज्ञान कै द्वारा मिथ्या ज्ञान 
कासमूरविनाशहो जाताहै। 

४-यह चतुथं विकल्प उठाया गया था कि प्रलयावस्था मं जगत्‌ यदि ब्रह्य से भिन्न 

रहता है तो किसके आधित रहेगा ? वह वेषा वेदान्त-सिद्धान्त में माना ही नहीं जाता । 








सांख्यादितकंनिरासः ] दिन्दीसदितभामतीसंवलितम्‌ ५५९. 


प्रतिषिद्धः । तस्मार्समञ्जञसमिदमो पनिषदं दशेनम्‌ । ९ ॥ | 
स्वपक्षदोषाच्च ॥ १० ॥ 

स्वपक्षे चेते प्रतिवादिनः साधारणा दोषाः पादुःष्युः । कथमिति ? उच्यते - | 
यत्तावदभिदितं-विलक्षणत्वान्नेदं जगद्‌ ब्रह्मप्रकतिकमिति, परधानप्ररृतिकतायामपि 
समानमेतत्‌, शब्दादिहीनात्प्रघानाच्छब्दा1वमतो जगत उतपस्युपगमात्‌। अत एव च 
विलक्षणकार्योत्पस्युपगमात्समानः प्रागुत्पत्तरसत्कायं वादश्रसङ्गः । तथा.ऽपतौ कार्यस्य 
कारणाविभागाभ्युपगमाततद्रत्प्रसङ्गोऽपि समानः । तथा सूदितसर्वं विशेषेषु विका- 
रेष्वपीतावभागात्मतां गतेष्विदमस्य पुरुषस्योपादानमिदमस्येति भराक्प्रलयात्प्रति- 
पुषं ये नियता मदाः, न ते तथेव पुनरूःपत्तो नियन्तु शक्यन्ते, कारणाभावात्‌ । 
विनव कारणेन नियमेऽभ्युपगम्यमाने कारणामावसाम्यान्सुक्तानामपि पुनर्वन्धप्रसङ्गः । 
अथ केचिद्भेदा अभपीतावविभागमापच्न्ते केचिन्नेति चेत्‌-ये नापद्यन्ते तेषां 
प्रधानकायेत्वं न प्राप्नोतीत्येवमेते दोषाः साधारणत्वान्नान्यतरस्मिन्‌ पक्षे चोदयितभ्या 
भवन्तीर्यदोषतामेवेषां द्रढयति, अवश्याश्चयतव्यत्वात्‌ ' १०॥ 

भामती | 

मिभ्याज्ञानस्य समूलघातं निहतत्वादिति ॥ ९ ॥ 

कास्यं कारणयोर्वे लक्षण्यं तावर्टसानमेवोभयोः पक्षयोः,  प्रागुस्पत्तेरसत्काय्यंवादप्रसङ्खोऽपोतो 
तदठर्रसङ्गशच भधानोपावानपक्ञ एव नास्मत्पक्च इति यद्यप्युपरिशासप्रतिपादचिप्यामस्तथ)पि गुडजिह्िकया 
समानस्वापादनमिदानोमिति मन्तव्यमिदमस्य पुरुषस्य सुलडःलोपादानं क्लेशकर्माश्ञयादीवमस्येति । 
सुगममन्यत्‌ ।। १० ॥ 





 भामती-ग्याब्या | 
ब्रह्म से पृथक्‌ जगत्‌ शी कभी भी स्वतन्त्र सत्ता मानी ही नहीं जाती ॥ ९॥ 

कायं भौर कारणके सारूप्य का न होना--यहु दोष तो ब्रह्मवाद ओर सांख्य-सम्मत 
प्रकृतिवाद--इन दोनों मतो मे समान है । किन्तु उत्पत्ति के पूवं असत्कायंवाद का प्रसङ्ख 
ओर विलय हो जाने के पश्चात्‌ पूवंवत्‌ कायं की अनुत्पत्ति-ये दोनों दोष केवल प्रकृतिवाद 
महीर, हमारे ब्रह्मवाद में नहीं । यद्यपि यह सव कछ आगे चल कर कहा जायगा, तथापि 
यहां जो भाष्यकार ने सभो दोषों का प्रसङ्गं दोनों पक्षों मे समानरूप से कहा है, वह्‌ 
"गुडजिदह्धिका! स्याय को लेकर कहा है [ बच्चे को कटु ओषध पिलाने के लिए पहले उसकी 
जिह्वा पर गड या शहद छगा दिया जाता है, उसके पश्चात्‌ चिरायता, नीम या करेले का रस 
पिला दिया जाता है-इसी का नाम गुडजिह्वका है । कटूक्ति से पहले मधुरोक्ति का प्रयोग 
सूत्रकारादि भौ किया करते थे, जंसे पूरवंपक्ष का खण्डन करने के लिए सीधे न' या नुच्छम्‌' 
न कहं कर अपिवा" या केवल "वा, का मधुर प्रयोग करते थे, अतत एव कलत्पतरुकार ने आगे 
(श्र. सू. २।१।८ में ) चलकर कहा है -"गुडजिद्धिका मघुरोक्तिः, नैव युक्तमित्युक्ते नष्ट 
स्थादिति" । फलतः वेदान्तो के “तव पक्षे एवेमे दोषाः, नास्माकम्‌"“ - एसा कह देने पर 
लोग तापा पीट देते भोर सांख्याचायं का ममेस्थल आहत हो जाता, अतः भाष्यकार ने कहू 
दिया--“समानमेतत्‌"' । समान दोषोदद्धावन जय-पराजय का स्थान नहीं होता, जेसा कि 


कुमारिल भदू निण॑य देते रहै 
तस्माद्‌ ययोः समो दोषः परिहारोऽपि वा समः। 
नेकः पयंनुयोक्तग्यस्ताहगथं विचारणे ॥ ( श्लो. वा. पृ. ३४१ ) ]। 


भाष्यकार ने जो कहा है “इदमस्य पुरषस्योपादानम्‌, इदमस्य । उसका अथं है - “ददं 
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५६० | ङ्रभाष्यम्‌ [भ.२पा.१९य्‌. ११ 


तरकाप्रतिष्ठानादप्टन्यथानुमे प्रमिति चेदेवमप्यत्रिमोक्च- 


प्रसङ्धः॥ ११॥ 
इतश्च नागमगभ्य ऽथे केवलेन तकण प्रत्यवस्थातन्यम्‌ । यस्मान्निरागमाः पुरुषो 
स्वेश्चामाज्निबन्धनास्तकौ अप्रतिष्ठिता भवन्त, उत्प्रेक्षाया निरङ्कशत्वात्‌ । तथा हि 
कश्चिद्‌ मियुकतेयेत्नेनोःपरक्षितास्तकां अभियुक्ततरेरन्येराभास्यमाना रृश्यन्ते । तेरप्यु- 
स्ेक्षिताः खंन्तस्ततो.ऽन्यैराभास्यन्त इति न प्रतितत्वं तर्काणां शक्यमाश्रयितुम्‌, 
पुख्षमतिवेरूप्यात्‌ । अथ कुस्यचिससिद्धमहास्म्यस्य कपिलस्य चान्यस्य वा संमत. 
स्वकः प्रतिष्ठित इत्याथ्ीरेत, पवमप्यभ्रतिष्ठितत्वमेव. प्रसिद्धमादार्म्यानुमताना्मपि 
तौर्थकराणां कपिलकणमुकप्रथ्तोनां परस्परचिप्रतिपत्तिदशीनात्‌ । अथोच्येतान्यथा 


वयमयुमास्थामहे यथा नाध्रतिष्ठादोषो भविष्यति । नदिप्रतिष्ठितस्तकं पव नास्तीति 
वि 


भामती 

देवलागमगम्येऽ्थे स्वतन्तरतकाविषये । न सास्यादिवत्‌ वाधम्यं वै घम्यंमात्रेण तकत: प्रवर्तनीयो येन 
प्रधानादिसिद्धिभेवेत्‌ । श्ुकतर्को हि स भवस्यश्रतिष्ठानात्‌ । तदृक्तम्‌ - ` 

यतनेनानुमितोऽप्यथंः कु 1लेरनुमातुभिः । 
अभियुक्ततरेरन्ये रन्यथेवोपपाद्यते ॥ इति ।, 

न च महापुरषपरिगृहीतत्वेन कस्यचित्तकंस् प्रतिष्ठा, महापुरषाणामेव ताक्गिकाणां मिथो विग्रति- 
पत्तेरिति । सूत्रे शते ®अभ्यथानुमेयमिति चेत्‌% । तद्धिभजते ®अन्यथा वयसमनुमास्थामहे इति & । 
लानुमानामासन्यभिचारिणानुमानग्यनिचारः शङ्कनीयः, प्रस्रादिष्वपि तदाभासध्पभिचारेण तत्प्रसङ्गात्‌ । 
भामती-~ग्याख्या 
क्लेशकर्मादि अस्य पुरुषस्प्र सुखदुःखयोः उपादानम्‌ ( कारणम्‌ ), इदमस्य'--इस प्रकार का 
नियत भेद प्रलय के पश्चात्‌ नहीं रहता, अतः मुक्त पुरुषों की पुनरुत्पत्ति प्रसक्त नहीं होती है द ।१०॥। 

जगत्‌ का उपादानकारण कौन है ? इस प्रश्न का ठीक उत्तर केवर वेदोमेदहै, 
स्वतस्त्र तकं का विषय नहीं, अतः जैसे साख्धाचाये जो स्वतन्त्र पकं के आघार पर जगत्‌ के 
क त्रिगुणत्वादि साधम्यं भौर चेतनत्वादि वैधम्यं का अवलम्बनं कर प्रधान त की तकना 
किया करते है, वह स्वंथा अनुचित है । आगम-निरपेक्ष या शुष्क तॐ कभी किसी एक तत्त्व 
वरे प्रतिष्ठित ( स्थिर ) नहीं रह सकता, जसा कि याक्यपदीयकार कहते ह- 

यतलनेनानुमितोऽप्यथंः कुशलैरनुमातृभिः । 

अभियुक्ततररन्यैरल्यथैवोपपाद्यते ॥ (वा.प. १।३४) 
[ अर्थात्‌ किसी एक ताकिक के हारा यत्नपूर्वैक अनुमान से जो पदाथं जंसा अनुमित 
( तकित ) होता दै, बडा ताक्रिक आक्र अपनी ऊहापोह के द्वारा वहं पदाथं अन्यथा 
(विपरीत) सिद्ध कर दिथा करत। है, जसी कि ताक्रिक-चक्र-च्‌डामणि श्री रधुनाथ शिरोमणि 
की गर्वोक्ति है- 

विदुषां निवहैरिहैकमत्याद्‌ यददुष्ट निरटङ्कि यच्च दुष्टम्‌ । 

मथि जल्पति कल्वनाधिनाये रघुनाथ मनुनां तदन्यथैव ॥। ( बाधत्र ) 
अत एव महि व्यास ने हौ यह सत्परामशं दिया दै “अचिन्त्याः खलु ये भावा न तास्तकंषु 
योजयेत्‌ ' ( भारत. भीष्म ५।१२ ) | । कोई तकं किसी एक महापुरुष के हारा परिगृहीत है- 
एतावता उसकी प्रतिष्ठा नहीं हो सकती, वथोकि दूसरे महापुरुषो को उसमे विप्रतिपत्ति है । 

शङ्का-सूत्रकारने शङ्का भरस्तृत की है--“.अस्यथानुमेयम्‌"', उसकी व्याख्या की जाती 


वै--“अस्यथा वयमनुमास्यामहे'' । णङ्कावादी का आशयं यह्‌ है कि किसी अनुमानाभास 


सांख्यादितकनिरासः | दिन्दौसदहितभामतीसंचलितम्‌ ५६१ । 


वक्तुम्‌ । प्तदपि हि तककणामग्रतिष्ठितत्व तक्केणेव प्रतिष्ठाप्यते, केषां चित्तकाणामप्र 
तिष्ठितत्वद्नेनान्येषामपि तच्वातीयकानां त्काणामप्रतिष्ठितत्वकदपनात्‌ । सवेतकौ- 
प्रतिष्ठायां च लोकब्यबहारोच्ेदप्र सङ्गः । अतीतवते मानाध्वसास्येन हानागते.ऽण्य- 
भ्वनि खुखदुःखभ्रात्तिपरिदहाराय प्रवतंमानो लोको टदयते । शरत्थथेविभ्रतिपतौ चाथौ- 
मासनिराकरणेन सभ्यगर्भेनिर्धारणं तकंणेव वाक्यचृत्तिनिरूपणरूपेण क्रियते । मजुरपि 
चेवं मन्यते प्रत्यक्षमनुमानं च शाखं च विविधागमम्‌ । श्रयं विदितं कायं धम्‌. 
श द्धिमभीप्छता ।\' इति । “आष घर्मो पदेशं च वेदशाखाविरोधिना । यस्तकणाञुसंधन्त 
स धर्म वेद्‌ नेतरः !।' ( १२।१५५ १०६ ) इति च तुवन्‌ । अयमेव तकंस्यांकारो यद्‌ 
प्रतिष्ठितत्वं नाम । पवं हि सावद्यतकंपरित्यागेन निरव स्तक: प्रतिपत्तव्यो भवति । 
नहि पूर्वजो मूढ आसीदित्यार्मनापि मूढेन भवितव्यमिति किचिदस्ति प्रमाणम्‌ । 
तस्मान्न तर्काप्रतिष्ठानं दोष इति वचेद्‌--पवमप्य विमोक्षप्रसङ्गः । यद्यपि कचिद्धिषये 
भामती 

तस्मात्‌ स्वःभाविकप्रतिबन्धवहिलङ्गानुक्षरणे निषुणेनानुमान्ना भवितभ्यं, ततश्चाप्रसयुहं प्रधानं सेशस्यतीति 
भाव; । अपि च चेन तर्केण तर्काणामप्रतिष्ठामाह स एव तककः प्रतिष्ठितोऽभ्युपेयस्तदग्रतिष्टायामितराप्रति- 
छानाभावादित्याह % नहि प्रतिष्ठितस्तकं एव इति ® । अपि च तक्रतिष्ठायां सकललोकयात्रोच्छेद- | 
प्रसङ्गः । न च शरुस्यर्थाभासनिराकरणेन तद्थंतस्वविनिश्चय इत्याह ® सवंतर्काप्रतिषठायां च इति ® । 

कषपि च विचारामकस्तकंस्तकिंतपुवंपक्षपरित्यागेन त्रितं राद्धान्तमनुजानाति । सति चेष पर्वपक्षविषये 

तक भ्रतिष्ठारहिते भरवतंते, तदभावे विचाराप्रवत्तेः । तदिदमाह ® अयमेव च तकंस्थालद्कारः ईति ® । 

तामिभामाकङ्कं सुत्रेण परिहरति % एवमप्यविमोक्षप्रसङ्गः ® । न वयमन्यत् तक भप्रमाणयामः, किन्तु 





मामती-~भ्याश्या 
( तर्काभास ) के अप्रतिष्ठित ( अथं-ग्यभिचारी ) हो जने मात्र से सदनुमान । सत्तकं ) व्यभि- 
चरित नहीं होता, अन्यथा किसी प्रतयक्षाभास के अपने विषय से व्यभिचरित हो जाने पर 
प्रमाणभूत प्रत्यक्त को भी व्यभिचारी मानना होगा । अतः भनुमान ( तकं ) मे अपेक्षित 
स्वाभाविकसम्बन्धरूप व्याप्ति जिस हेतु मे विद्यमान है, रेसे सद्धेतु के प्रयोग में अनुमाता 
व्यक्ति को सावधान रहना चाहिए । उस सद्धेतु के द्वारा प्रधान तत्तव की निरावाध सिद हो 
जायेगी । दूसरी बात यह भी है कि निस तकं के हारा अन्य तर्कोकी अप्रतिष्ठता सिद्ध को 
जा रही है, उस तकं को तो प्रतिष्ठित मानना होगा, क्योकि उसके प्रतिष्ठित न होने पर अभ्य 
त्व अप्रतिष्ठित किसके आधार पर होगे ? यह कहा जा रहाहै-नहि प्रतिष्ठितस्तकं एव 
नास्ति” । किसी भी तकं के प्रतिष्ठित न होने पर समस्त रोक-ष्यवहार उच्छिन्न हो जायगा- 
""ुर्वतर्काप्रतिष्ठायां च लोकमग्यवहारोच्छेदः' । किसी श्रुति का अथं यह है ? अथवा यह्‌ ? 
एेसा वैमत्य ( संशय ) उपस्थित होने पर वाक्य-तात्पयं-निर्णायक तकं के द्वारा ही भथाभिास 
का निरास एवं सदथं का निश्चय किया जाता है- श्रुत्यथंविप्रतिपत्तौ चार्थाभासनिरा- 
करणेन" । विचात्मक तकं के आधार पर ही विततक्रित पूवंपक्ष का प्रतिक्षेप एवं सुतक्रित 
सिद्धान्त का अनुसन्धान किया जाता है, इसीलिए भगवान्‌ मनु ते कहा है- 
“'आषं धर्मोपदेशं च वेदशास्त्रावि रोधिना । 
यस्तर्केणानुसन्धत्ते स घर्मं वेद नेतरः ॥” ( मनु° १२।१०६ ) 
अत एव प्रतिष्ठा-रहित तकं (तर्काभास) की भी सत्ता माननी पडती है, वयोकि उसके न रहने 
पर विचार मे कथक-सम्प्रदाय की प्रवृत्ति ही नहीं हो सकती । अतः तकौ का अप्रतिष्ठित 
टोना एक अलङ्कार है-- “अयमेव हि तक॑स्यार्ङ्कारो यदप्रतिष्ठितत्वम्‌” । 
७१ 
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तक्श्य प्रतिष्ठितत्वमुपलक्ष्यते, तथापि प्रकृते तावद्धिषये प्रसञ्यत पवाप्रतिष्ठितत्वदो. 
षादनिर्मोक्षस्तकंस्य, न दीदमतिगम्मीरं भावयाथात्म्यं मुक्तिनिबन्धनमागममन्वरे. 
णोतपरश्चितुमपि शक्यम्‌ । रूपायभावाद्धि नायमथः प्रत्यक्षगोचरः, लिङ्गा चभावाच्च 
नाचुमानादीनाभिति चावोचाम । अपि च सम्यग्क्ञानान्मोश्च इति सर्वेषां मोक्षवादिना- 
मभ्युपगमः । तच्च समभ्यग्ननानमेकरूपम्‌ , वस्तुतन्जत्वात्‌ । पकरूपेण ह्यवस्थितो योऽथः 
सख परमाथेः। लोके तद्धिषयं क्चानं सम्यग््ञानमित्युच्यते-यथाग्निरष्ण इति । तत्रैवं 
सति सम्यग्ज्ञाने पुरुषाणां विप्रति पत्तिरनुपपन्ना । तकंश्चानानां स्वन्योन्यविरोधालप- 
सिद्धा विप्रतिपत्तिः । यद्धि केनचित्तार्किकेणेदमेव सम्यग््ञानमिति प्रतिपादितं तदपरेण 
श्युत्थाप्यते, तेनापि प्रतिष्ठापितं ततोऽपरेण श्युत्थाप्यत इति प्रसिद्धं रोके, कथमेक- 
रूपानवस्थितविषयं तकप्रभवं सम्यग्ननानं मवेत्‌ ? न च प्रधानवादी तकंविदामुत्तम 
इति सर्वेस्तार्किकेः परिगृहीतो येन तदीयं मतं सम्यग्जञानमिति प्रतिपद्येमहि । न च 
रक्ष्यन्ते ऽतीतानागतवतेमानास्ताकिका एकस्मिन्देशे काले च समाहतु येन तन्मतिरेः 
करूपेकाथविषया समभ्यङ्मतिरिति स्यात्‌ । वेदस्य तु नित्यत्वे विक्ञानोर्पत्तिेतुत्वे च 
सति उथवस्थिताथेविषयतवो पपत्तेः, तज्ञनितस्य श्ञानस्य सम्यकत्वमतोतानागतवतं- 
मानेः सर्वैरपि तार्किकंरपह्ोतुमशक्यम्‌ । अतः सिद्धमस्यैवौ पनिषदस्य ज्ञानस्य सम्य- 
गञानत्वम्‌ । अतोऽन्यत्र सम्यग्न्ञानत्वानुपपत्तेः संसाराचिमोक्ष एव प्रसज्येत । अत 
आगमवश्चेनागमाद्खसारितकवशेन च चेतनं ब्रह्म जगतः कारणं भ्रङृतिश्चेति 
स्थितम्‌ ॥ ११॥ 
-9- (पम. ~~“ 
( ४ शिष्टापरिग्रहाधिकरणम्‌ । घू° १२) 
एतेन शिशापरिग्रहा अपि व्याख्यात" ॥ १२॥ 


भामक्ती 
जगतकारणसतवे स्वाभाविकश्रतिबन्धवन्न लिङ्गमस्ति । यत्तु साधभ्यं वं धभ्यंमातरं, तवप्रतिष्टादोषान्न मुच्यत 
इति कर्पान्तरेणानिमोक्षपदाथेमाहु ® अपि च सम्यगज्ञानान्मोक्षः इति ® । भूतार्थ गोचरस्य हि 
सभ्यनज्ञानस्य ज्यवस्थितवस्तुगोचरतया व्यवस्थानं खोक दृष्ट, यथा प्रत्यक्तस्य । वेदिकं चेदं चेतनजगदृपा- 
दानविषयं विज्ञानं वेदोत्थतर्केतिकतंच्यताकं वेदजनितं व्यवस्थितं वेदानपेक्षेण तु तेण जगत्कारणमेदम- 
वस्थापयतां तार्किक्ाणामन्योन्यं विग्रतिपत्तेस्तत्त्वनिर्घारणकारणाभावाच्च न ततस्तस्वन्यस्येत्ति न ततः 


सम्यग््ानम्‌, जत्तम्यग््ानाच्च न संसाराद्िमोक्ष इत्यर्थं; ।) ११॥ 


"नि 
"मि 
भामती ~व्याल्या 


समाधान - कथित शङ्का का परिहार स्वयं सूत्रकार ने किया है-““एवमपि 
भविमोक्षप्रसङ्गः ।'' आशय यह्‌ है कि सत्यार्थविषयक सम्यक्‌ ज्ञान व्यवस्थित वस्तु का 
परतिष्ठापक होने कै कारण लोक मेँ प्रतिष्ठित माना जाता है, जैसे - प्रत्यक्ष चेतनगत जगत्‌ की 
उपादानता का प्रमाषक प्रकृत वैदिक विज्ञान व्यवस्थित है, क्योकि वेदोत्थित तकौ की 
सहायता लेकर वँदिक वाक्यों ने उक्को जन्म दिया है किन्तु वेद-निरपेक्ष शुष्क तकं के द्वारा 
ताकिकिगण जो परमाणु भादि को जगत्‌ का उपादान कहते है, उनकी परस्पर.विप्रतिपत्ति 
होने के कारण तत्त्वावधारण सम्भव नहीं, अतः उनका ज्ञान स म्यक्‌ ज्ञान नहीं, असम्यक्‌ ज्ञान 
संसार-बन्धन से मोक्ष नहीं दिला सकता । ११॥। 


[व स, 
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भामती 
न कायं कारणादभिन्नमभेदे कारणरूपवत्‌ काय्यं त्वानुपपत्तेः, करोध्यर्बानुपपत्तेश्च । अभूतप्रादूरभाविनं 
हि तदर्थः । न चास्य कारणात्मत्वे किच्चिदभूतमस्ति यदथंमयं पुरषो यतेत । घभिव्यक्त्यथं मिति चेत्‌, 
त, तस्या अपि कारणात्मत्वेन सस्वात्‌, असस्वे वाऽभिव्यङ्खचघस्यापि तदत्‌ प्रषङ्खेन कारणात्मत्व- 
भ्याधातात्‌ । नहि तदेव तदानोमेवास्ति नास्ति चेति युज्यते । कि चेदं मणिमल्त्रौषधतिन््रनालं कार्येण 
शिक्षितं यदिदमजातानिरद्वातिशयमभ्यवधान पविदूरस्यानं च तस्येव तदवस्थेन्दरियस्य पुंसः 
कदाचितप्रव्यक्षं परोक्षं च येनास्य कदाचिहपरस्यक्षमुपलम्भनं कदाचिदनुमानं कदाचिदागमः । 
का््यान्तरग्यवधिरस्य पारोक्ष्यहेतुरिति चेत्‌, न, काय्यं जातस्य सदातनश्वात्‌ । अथापि स्यात्का 
्यान्तराणिं पिण्डकपालक्ञकं राचणं कणप्रभुतीनि कुम्भं व्यवदधते, ततः करम्भस्य पारोदयं कदाचि- 
दिति । तन्न, तस्य कार्यजातस्य क।रणातेमनः सदातनत्वेन सर्वदा व्यवधानेन कुस्मस्यास्यन्तानुपरन्धि- 
भरसङ्गात्‌ । कादाचित्कत्वे वा काय्यं जातस्य न कारणाहमत्वं, नित्यत्वानस्यत्वलक्षणविरद्धबमंस सस्य 
भामती-ग्याख्या 

उंशय--कणाद ओौर गौतम के मतवादों के अनुरोध पर जगदुपादनल्व.प्रतिपादकं 
वेदान्त-वाक्यों का ब्रह्म मे समस्वय न किया जाय ? अथवा निःसंकोच समन्वय किया जाय ! 
पूर्वपक्ष प्रपञ्चरूप कायं अपने कारण से सवंथा अभिन्न नहीं हो सकता, षयोकि 
अभेद मे काये-कारणभाव ही उपपन्न नहीं होता एवं विद्यमान या सिद्ध पदाथं के लिए कुर 
या करोमि'--इस प्रकार "इकन्‌" धातु करा प्रयोग ही सम्भव नहीं होता, क्योकि करोति' का 
मथं होता है--"निष्पादयति' या "जसन्तं सन्तं विधत्त", किन्तु जो कायंकारणरूप मे पहले से 
ही विद्यमान है, उसे अभूत या भसत्‌ नहीं कहा जा सकता कि जिसे सत्‌ करन के लिए कर्ता 
पुरुष की प्रवृत्ति होती । कायं कौ उत्पत्ति कै लिए नहीं, अभिव्यक्ति करते के लिए कर्ताको 
्वृत्ति होती है-एसा भो नहीं कह सकते, क्योकि भभिन्यक्ति भौ कारणरूप मे सत्‌ ही मानी 
जाती है, असत्‌ नहीं । अभिव्यक्ति को यदि कारणह्पेण सत्‌ नहीं माना जाता, तव 
अभिष्यङ्कचरूप कायं को भो कारणह्पेण सत्‌ मानना व्याहूत हो जाता दै, क्योकि वही 

पदाथं उसी समय सत्‌ भी भौर असत्‌ भी - यह्‌ पुक्ति-संगत नहीं । 
सांख्य-सम्मत कायं पदाथं ने क्या किसी जादूगर से कोई मणि या ओौषध प्राप्तकरली 
है ? भथवा कोई मन्व सीख लिया है? किंन कभी उत्पन्न होतादहैभौरन नष्ट, बराबर बना 
रहता दै, न कभी व्यवहित होता है भौर न कभी दुर । फिर भी स्वस्थ एवं पटु ईन्द्रिथवाले 
उसी सांख्य पुरुष को यह्‌ काये कभी प्रत्यक्ष होता है भौर कभी परोक्ष । परोक्षहूप मे भी वह्‌ 


( कायं ) कभो अनुमित होता है -- 
“्सदकरणादूपादानग्रहणात्‌ `रवंसम्भवाभावात्‌ । 


शक्तस्य शक्यकरणात्‌ कारणभावाच्च सत्कायंम्‌ ।।'' (सा. का. ९) 
वहो कायं उषी पुष्ष को कभी आगम कै द्वारा अधिगत होता है-“तस्मादपि चासिद्धं परोक्ष- 
माप्रगमात्‌ सिद्धम्‌" (सां. का. ६) । "यद्यपि मृत्तिका में घट, मणिक, मट्कलिकादि समी कायं है, 
तथापि एक कायं की उपलन्धि से व्यवहित होने के कारण कार्यान्तर की उपकन्धि नहीं 
होती-एेसा नहीं कह सकते, क्योकि समस्त कायं सदातन माने जाते है, अतः घट की 
उपलब्धि होगी ? अर्थात्‌ घट की आश्रयीभूत मृत्तिका मेँ घट से भिन्न पिण्ड, कपाल, शकरा 
( कपालिका ), चूणं भौर कणादि कायं घट के व्यवधायक रहते है, अत, घट परोक्ष हो जाता 
है-एेसी व्यवस्था जो की जाती है, वहं उचित नही, क्योकि समस्त कायं अपने कारण के 
रूप में सदैव रहता है, व्यवधायक के सदैव रहुने पर घट की कभी भी उपलन्धि नहीं होगी । 
यदि कायं की सदव कारणरूपेण अवस्थिति न मान कर कादाचित्क मानी जाती है, तब कायं 
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भामती 
भेदकतवात्‌ । मेदामेदयोश्च परस्परविरोधेनेकत्र सहासम्भव इद्युक्तम्‌ । तस्मात्‌ कारणात्‌ काय्यमेकान्तत 


एव भिन्नम्‌ । न च भेदे गवारवयत्‌ कायं कारणमावानुपपत्तिरिति साम्प्रतम्‌ । अभेदेऽपि कारणरूपवत्तदनुप- 
पत्तरक्तस्वात्‌ । अत्यन्तभेदे च कुम्भकुम्भकारयोनिमित्तनेमि त्िकभावस्य द्ष॑नात्‌ । तस्मादन्यस्वावि्ञषेऽपि 
समवायमेद एवबोषादानोपादेयभावनियमहेतुः । यद्थाभूत्वा भवतः समवायस्तदुपादेय, यत्र च समवायस्त- 
दूषादानम्‌ । उपादानत्वं च कारणस्य कर्य्यादल्पपरिमाणस्य दुष्टं यथा तन्त्वादीनां पटाद्युपादानानां 


पदादिभ्यो न्यूनपरिमाणस्वम्‌ । चिदात्मनस्तु परममहृत  उपादानान्नारयन्तारपपरिमाणमुपादेय 
भवितुमहंति । तस्माश्त्रेदमल्पतारतम्यं विश्वाम्यति यतो न क्षोदीयः सम्भवति तज्जगतो 


मूखकारणं परमाणुः । ्षोदीयोऽन्तरानन्त्ये तु मेदराजसघंपयोस्तुल्यपरिभाणःवश्रस ङ्गोऽनस्तादयवत्वादुभयोः । 

तस्मात्‌ परममहूतो ब्रह्मण उपादानादभिनल्नमुषादेयं जगत्काय्यंसनिदधतो छतिः प्रतिष्ठितश्रामाण्यतक्त- 
विरोधात्‌ सहश्वसंबत्सरसन्नगतसं वत्सरश्चतिवत्‌ कथच्चिञजघन्यतृ्या व्याख्येयेत्यचिकं शाद्धुमानं प्रति 

म ` 

को कारणात्मक नहीं माना जा सकेगा, वर्थोकिं कारण मे नित्यत्व भौर कायं में अनित्यत्वादि 

विद्ध धमं होने से कायं भौर कारण काभेद सिद्धहो जाता है। मेदाभेद परस्पर विरुद्ध होने 


के कार्ण एकत्र रह्‌ नहीं सकते --यह कई बार कहा जा चुका है । फलतः कारण से कायं 
एकात्ततः भित्न सिद्ध होता है । 


मृत्तिका से घटादि कायं यदि अत्यन्त भिन्न है, तब वसे ह; उनमें काय-कारणभाव नं 
बनेगा, जसे गौ भौर अश्च का-एेसा नहीं कहु सकते, कथक अत्यन्त अभेद मे भी कायं 
कारणभाव की अनुपपत्ति दिखाई जा चुकी है, अत्यन्त मेद मे तो कुम्भ भौर कुम्भकार के समान 
विभित्त-नैमित्तिकभाव ही देखा नाता है । उपादोनोपादेयभाव नहीं । यद्यपि गौ से अन्य अश्च 
गौ का छपादेय नही, तथापि मृत्तिका से अन्य घट मृत्तिका का उपादेय माना जाता है, 
षयोकि मृत्तिका में घट का समवाय सम्बन्व है, गौ मे अश्व का नहीं । जिस “अभूत्वा भवतः" 
( असत्‌ कायंभरूत घटादि का ) समवाय मृत्तिकादि मे होता है, उस घटादि कायं को उपादेय 
शौर वहु समवाय जिस मृत्तिकादि पदाथं में होता दै, उसे उपादान कारण कहा जाना हे । 
काये कौ अपेक्षा अल्प परिमाणवाले कारण में उपादानकारणता देखी जाती है. जेसे- 
त्त्वादिरूप उपादान कारणों का पटादिह्ष कायं को अपेक्षा अल्पपरिभाण है । चिदात्मा 
का परम महृत्‌ ( विभु ) परिमाण माना जाता है, घटादि कायं की अपेक्षा उसका अल्प 
परिमाण नही, भतः स्वल्पपरिमाणता जिस पदाथं मे समाप्त हो जाती है, जिस की अपेक्षा 
भौर कोह वस्तु क्षुद्र ( स्वल्प ) नहीं रहती, एसा परमाणु पदाथ ही जगत्‌ का उपादान कारण 
होता है । यदि परमाणु में स्वल्प परिमाण की विश्वान्ति न मान कर अनन्त भवयवों तक 
अत्पना का क्रम माना जाता है, तब मेर पवत ओर सरसों के एक दाने कासमान परिमाण 
मानना होगा, क्योकि भअनन्तावयवरूपता दोनो म समानं ई । फलतः अपरिच्छिन्न ब्रह्मरूप 
उपादान से परिच्छिन्न जगद्रूप उपादेय का अभेद बतानेवाली श्रुति प्रतिष्ठितप्रामाण्यक तकं 
के द्वारा बाधित होकर वसे ही गौणाधंपरक हो जाती है, जंसे--' विश्वसृजामयनं सहु 
संवत्सरम्‌""--इस श्रुति मे सवंत्सर' शब्द गौणौ वृत्ति से 'दिन' का वाचक है [ “पच्च 
प्चाशतस्तिवृतः संवत्सराः, पञ्चपच्वाशतः प्दशाः, पञ्चपन्चाशतः सप्तदशाः, पञचपञ्च।शत 
एकविशाः, विश्चसृजामयनं सहस्रसंवत्सरम्‌” ( तं° ब्रा० ३।५।८) इस धरुति ने विश्वसृजना- 
मघारी ऋषियों के लिए सहक्संवत्सर-साघ्य यज्ञ का जो विधान किया है, वहां संवत्सरः 
शब्द पर “सहस्रसं वत्सरं तदायुषामसम्भवान्मनुष्येषु"" ( जं° सू° ६।७।३१ ) इत्यादि सूरो के 
द्वारा विचार करते हए महषि ने सात पक्ष प्रस्तुत किए है । आठ्वां पक्ष सिद्धान्तरूप में 


कणाकादितकंस्यानाद्रः |] हिन्वीसददितमामतोस्लवलितम्‌ ५६५ 


वैदिकस्य दशेनस्य भ्व्यासन्नत्वाद्‌ गुख्तरतकंबलोपेतत्वाद्वदासारिभिश्च कथ्ि- 
च्छः केनचिदंशेन परिगरृदीतत्वात्प्रधानकारणवादं तावद्‌ भ्यपाथित्य यस्तकनिमित्त 
आक्षेपो वेदान्तवाक्येषूद्धावितः स परिहृतः | इदानीमण्वादिवादब्यपाश्चयेणापि 
कैश्िन्मन्दमतिभिर्वेदान्तवाक्येषु पुनस्तकंनिमित्त आक्षेप आ शङ्कयते इत्यतः प्रधानमल्ल- 
निबहणन्यायेनातिदिशति-पतेनेत्यादि । परि गृह्यन्त इति रपा ग्रहाः, न परिग्रहा मपर 
ग्रहाः, शिष्ठानामपरिग्रहाः शिष्ट!परिग्रहाः । पदेन भररकृतेन प्रधानकारणवादनिराकरण- 
कारणेन  शषटेमंच॒ञ्यासथ्रभतिभिः केनचिदंशेनापरिशरृदीता येऽण्वादिकार णवादास्तेऽपि 
प्रतिषिद्धतया व्याख्याता निराकृता द्रष्टन्याः तुल्यत्वान्निराकरणकारणस्य, नात्र पुनरा- 
शङ्कितव्यं {किंचिदस्ति । तुद्यमत्रापि परमगस्मीरस्य जगत्कारणस्य तकानवगाह्यस्वं, 
तकंस्याप्रतिष्ठितत्वम्‌ , अन्यथानुमानेऽप्यविमोक्षः आगमविरोघश्चत्ये वंज्ञातीयकं 
निराकरणकारणम्‌ ।। ६२॥। 


।9 न्दे > 
भामती 
साख्यदरूषणमतिदिज्ञति ® पतेन इत्ति & सुत्रेण । अस्यायं: -- कारणात्‌ काय्यस्य भेदं तदनन्यत्वमारम्भण- 
शन्दादिभ्य इत्य, निरस्याप । अविद्यास्तमारोपणेन च काय्यंस्य न्यूनाधिकमावमन्यप्रयोजकत्वादपेक्षि- 
ष्थामहे ‹ तेन वक्षेषिकाद्यनभिमतस्य तक स्य जुरकत्वेनाःयस्थितेः । सुत्रमिद सास्यदूषणमतिदिश्ञत्ति । यत्न 
कथं चिदे दानुक्तारिणो मन्वःदिभिः क्ञिष्टः पररगुहीततस्य सास्यतकस्येषा गतिस्तत्र परभाण्वादिकादस्याव्य- 
न्तवेदबाह्यस्य मन्बाद्युपेक्षितस्य च दोव फथेति । & तेदेचिदंजञेन इति ® । सृषटथादथो हि ब्युत्वाद्यास्ते च 
किञ्चिर्सदसद्टा पर्वपक्षन्यायोर चितमप्युदाहृप्य ब्युस्पाचन्त इति केनचिदजेनेतयुक्तम्‌ । सुगममन्यत्‌ ॥ १२॥ 
की 








मामती~ग्याख्या 

बाणत दै- “अहानि वाऽभिसंख्यत्वात्‌"' ( जं° सु° ६।७।४० ) । अर्थात्‌ “संवत्सर शब्द गौणी 
वत्ति कै द्वारो "दिनः करा बौधक है, अतः एक हजार दिनो में सम्पन्न होनेवाले यज्ञ को सहस्र- 
संवत्सर क्रतु कहा गयादै]। 

सिद्धान्त - कथित अभ्यधिक शद्धा का निरास करने के किए सूत्रकार ने सांख्यपक्षीय 
दूषणो कै दवाय ही वेशेषिक-पक्ष का निरास किया है- “एतेन शिष्टापरिग्रहा अपि 
व्याख्याताः” । इस सूत्र का अथं यहुहैकि कारण से कायं के भेदका निरास अगे क्रिया 
जा रहा है -'"तदनन्यत्वमारम्भणशब्दादिभ्यः” (न. सू. २।१।१४) । यह्‌ जो कहा था कि कायं 
कौ अवेक्षाकारणकाच्यून परिमाण होताहै, टह नियम भो कायं के अविद्यासमारोपितत्व- 
पक्ष मे टूट जाता है, क्योकि आरम्भवाद मे भी भविकपरिमाणदारी तूल-राशि से स्वत्प- 
परिमाण का तन्तु उत्पन्न होता देखा जाता ह, विशेषतः विवतंवाद मे तो वस्ता नियम सुरक्षित 
हौ नहीं रहता, क्योकि विशाल विम्ब से क्षुद्र प्रतिबिम्ब ओर क्षुद्र बिम्बसे विशाल प्रतिबिम्ब 
अनुभव-सिद्ध है, अतः कयं के! परिमाण उपादान-प्रयुक्त न हौ कर उपाधि-प्रयुक्त होता है । 
फरतः वंशेषिकाभिमत तकं नितान्त शुष्क हाने के कारण सांख्यपक्षोक्त दूषणौ के द्वारा ही 
वैशेषिक पक्ष भौ पू्णंतथा दूषित हौ जता दै । किसी-न-किसी प्रकार वेद का अनुसरण 
करनेवाले एवं भन्दप्रज्ञ शिष्ट व्यक्तियों के द्वारा गृहत सांख्यीय तर्को की जहाँ एेसी दुर्गति 
होती है, वहाँ अव्यन्त वेर-बहिष्छरेत तथा मन्वादि मटरषियों के दवारा उपेक्षितं वंशेषिक-सम्मत 
परमाण्वादिवाद कौ बात ह क्या? ` केनचिदंशेनापरिगुहीताः"'-- इस भाष्यके द्वारा यह्‌ 
ध्वनित होता है कि मनु, व्यासादि महर्षयो ने आंशिकषूप में परभागुवाद का परिग्रह भी किया 
है, बहु अंश कौन है ? इस प्रश्न का उत्तर यह्‌ है कि मन्वादि महोषयों को सृ्टिप्रकियाका 














+६६ ब्ह्मसखत्रशाङ्रभाष्यम्‌ | भ.२र्पा.१य्‌. १३ 
( ५ भोक्तरापत्यधिकरणम्‌ । घ° १३ ) 


भोकत्रःपत्तेरत्रिभागवरतस्यास्लोकवत्‌ ॥ १३ ॥ 

भन्यथा पुनत्रह्मकारणवादस्तकंबलेनवाक्षिप्यते । यद्यपि शतिः प्रमाणं स्वविषये 
भवति, तथापि भरमाणान्तरेण विषयापहार ऽन्वपरा भवितुमहंति, यथा मन्त्राथंवादौ । 
तकोऽपि स्वविषयादन्यत्ाप्रतिष्ठितः स्यात्‌ यथा धमाधमयोः । किमतो यद्येवम्‌ १ अत 
इदमयुक्तं _यतपरमाणान्तरप्रसिद्धाथंवाधनं श्रते; । कथं पुनः प्रमाणान्तरभ्रसिद्धोऽथः 

| भामती 

स्यादेतत्‌-- अतिगम्भीर जगत्कारणदविषयत्वं तकस्य नास्ति, केवलागमगम्यमेतदित्युक्त, तत्‌ कथं 
पुनस्तक निमित्त आक्षेप इत्यत आह ® यश्चपि श्रुतिः प्रमाण म्‌ इति ® । प्रवृत्ता हि श्रुतिरनवेक्षतया 
स्वतःप्रमाणत्वेन न प्रमाणान्तरमपेक्षते । प्रवतंमाना पृः स्फुटतरप्रतिष्ितप्रामाण्यतकं विरोधेन मुख्यार्थात्‌ 
प्रच्याव्य जघन्यवृत्तितां नीयते, यथा मन्त्रा्थवादावित्यथं । अतिरोहिताथं भाष्यम्‌ । ® यथा स्वत्व 
इति ® । यद्यतीतानागतयोः सगंयोरेव विभागो न भवेत्‌ ततस्तदेवाद्यतनस्य विभागस्य बाधकं स्यात्‌, 
स्वप्नदशंनस्येव जाग्रहशंनं, न त्वेतदस्ति । अबाधिताद्यतनदकनेन तयोरपि तथात्वानु भानादित्यथंः । इमां 
५ अति ी 


॥ भामती-ग्याख्या भ 
निरूपण करना था, भतः पूर्वपक्ष के रूप सें कही-कहीं परमाणुवाद की चर्चा करदी है। 


पूवेपक्ष सत्य ही हो एेसा कोई नियम नही, मिथ्या भी हो सकता है । [ किसी-किसी पुस्तक में 
केनाप्यंशेनापरि ग्रहीता! रेसा पाठान्तर उपलब्धं होता है, जिसका अथं विस्पष्ट है ॥ १२॥ 


संशय -“यदि भोग्यादिप्रपञ्चो ब्रह्मणोऽभिन्नः स्यात्‌, तहि भोग्यस्य भोक्तृत्वप्रसङ्खः 
स्यात्‌ --दस तकं कै द्वारा अद्वेतवाद बाधित होता है ? अथवा नहीं ? 

पूवे पक्च--जगत्‌ की कारणता एक अत्यन्त गम्भीर विषय है, इसमें तकं की गति 
नही, केवल आगम प्रमाण से अधिगम्य है, अतः तकं के आधार पर बरह्मगत जगत्कारणता पर 
आक्षेप व्योकर होगा 7 इस प्रश्न का उत्तर है- “यद्यपि श्रुतिः प्रमाणं स्वविषये भवति” । 
भाशय यह दै कि यद्यपि अपने विषय मे प्रवतंमान श्रुति इतर प्रमाणो से निरपेक्ष होने के 
कारण स्वतःप्रमाण है, वहु अपनी प्रमाणता के लिए प्रभागान्तरकी अपेक्षा नहीं करती, 
तथापि स्फुटतर्रामाण्यक प्रखर तकं के द्वारा अपने मुख्य विषय म बाधित होकर श्रुति 
मुख्याथं को छोड़कर गौणाथंपरकवेसे ही हो जाती है, जहे मन्त्र भौर अर्थवादादि , [ “इदं 


सवं यदयमात्मा” ( वृह० उ° २।४।६ ), ब्रह्मैवेदं सवम्‌" ( म° २।२।११ ) इत्यादि श्रुतियां 


ब्रह्मरूप कारण का उसके कायं प्रपञ्च से अभेदं सिद्ध करती है, किन्तु एसा मानने पर चोक्ता 


चेतन ओर भोग्य पदार्थो का लोक-प्रसिद्ध भेद समाप्त हो जाता है, क्योकि स्वाथिन्नाभिन्नत्व- 
नियम के अनुसार भोक्ता भौर भोग्य ( शब्दादि प्रपञ्च ) ये दोनों ब्रह्म से अभिन्न होने के 
कारण परस्पर अभिन्न हो जायेगे । अतः उक्त अमेद-बोधक श्रुतियों का अभेदरूप भूख्याथमें 
तात्पयं न मानकर ब्रहयप्राशस्त्यरूप गौणाथं मे पर्यवसानं मानना चाहिए ] । भोक्ता भौर 
भोग्य के लोकप्रसिद्ध मेद का अपलाप कभी भी नहीं किया गया । "यथा तु अद्यत्वे भोतु. 
भोग्ययोषिभागो दृष्टस्तथातीतानागतयोः"--इस भाष्य का आशय यह्‌ है कि यदि अतीत भौर 
भावी सृषटियो मे ही भोक्ता ओर भोग्यादि का विभाग प्रसिद्ध न होता, तब वत्तमान विभाग 
को स्वप्न के समान बाधित ओर मिथ्या माना जना सकता था किन्तु वेसा नही, अपितु 
भोक्ता-भोग्य का भेद सत्य है एवं इसी के आधार पर अतीत ओर अनागत सर्गो मे भेद 
सत्यत्व का अनुमान किया जा सकता है । 








र 
कायस्यकारणानभ्यस्वम्‌ ] दिन्दोखदितभामतीखंबलितम्‌ ५६७ 


शत्या बाध्यत इति १ अन्रोच्यते-- प्रसिद्धो श्यं मोक्तभोग्यविभागो रोके भोक्ता चेतनः ॑ 
शारीरः, मोग्याः शब्दादयो विषया इति । यथा भोक्ता देवदत्तो भोऽय ओदन इति । 
तस्य च विभागस्याभावः प्रसज्येत, यदि भोक्ता भोग्यभावमापद्यत भोग्यं वा 
भोक्ठ॒भावमापदयेत । तयोश्चेतरेतरभावापत्तिः परमकारणाद्‌ ब्रह्मणो ऽनन्यत्वासप्रसञ्येत । 
न चास्य प्रसिद्धस्य विभागस्य बाधनं युक्तम्‌ । यथा त्वद्यत्वे भोक्तमोग्ययोर्विभागो 
दष्ठस्तथातीतानागतयोरपि कटपयितव्यः। तस्मास्प्रसिद्धस्यास्य भोक्त॒मोग्यविभाग- 
स्याभावभ्रसङ्गादयुक्तमिदं ब्रह्मकारणतावधारणमिति चेत्कश्चिच्चोदयेत्तं धति ब्रयात्‌- 
स्याद्लोकवदिति । उपपद्यत पएवायमस्पत्पक्षेऽपि विभागः पवं खोके दष्टत्वात्‌ । तथा 
हि- समुद्राददकात्मनो ऽनन्यत्वे$पि तदिकाराणां फेनवौचीतरङ्गबुद्‌बुदादीनामितरेत- | 
रविभाग इतरेतर संदलेषादिलक्षणश्च व्यवहार उपलभ्यते । नच समुद्रादुदकात्मनो.ऽन- 
न्यत्वेऽपि तद्विकाराणां फेनतरङ्गादीनामितरेतरभावापत्तिभवति । न च तेषामितरेतर- | 
भावानापत्तावपि समुद्रात्मनो.ऽन्यत्वं भवति । एवमिहापि -न च भोक्तृभोग्ययोरित- 
रेतरभावापत्तिः, नच परस्माद्‌ ब्रह्मणो ऽन्यत्वं भविष्यति । यद्यपि भोक्ता न ब्रह्मणो 
विकारः, 'तत्खष्टरा तदेवालुप्राविशत्‌, (ते २६) इति स्टरेवाचिकृतस्य काया लुप्वेशेन 
क्तृत्वश्चरवणात्‌, तथापि कायेमलुप्रविष्टस्यास्त्युपाधिनिमित्तो विभाग आकाशस्येव 
घटाद्यपाधिनिमित्त इत्यतः परमकारणा ब्रह्मणो.ऽनन्यत्वे ऽप्युपपयते भोक्ठभोग्यलक्षणो 
विभागः सुद्रतरज्ञादिन्यायेनेत्युक्तम्‌ ।. १३ ॥ 





( 8 अरम्भणाधिकरणम्‌ । षू° १४-२० ) 
तदनन्यत्वमारम्भणक्चब्दादिभ्यः ॥ १४ ॥ 
अभ्युपगम्य चेम व्यावहारिकं भोक्त॒भोम्यलक्षणं विभागं स्यादलोकवदिति 


भामती 
शङ्कामापाततोऽविचारितलोकसिद्धदृषटान्तोपदर्शनमात्रेण निराकरोति सुत्रकारः ® स्यात्लोकवत्‌ ® ॥१३॥ 


परिहाररहश्यमाह -तदनन्यत्वमारम्भणशग्दादिभ्यः । 
पुवं स्मादविरोषादस्य विक्ञोषाभिधानोपक्रमस्य विभागमाह ॐ अभ्युपगम्य चेमम्‌ इति ® । 
भामती-व्याख्या 

सिद्धान्त -उक्त शङ्का का निराकरण सूत्रकार ने रोक-प्रसिद्ध भेद को आपाततः 
मानते हए किया है-“स्याल्लोकवत्‌"' । भर्थात्‌ लोक में फेन भौर तरङ्गादि का अपने 
कारणी भूत समुद्र से अभेद रहने पर भी परस्पर अभेद नहीं, भेद ही माना जाता है, वैसे ही 
भोक्ता भौर भोग्यादि का अपने कारणीभूत ब्रह्म से अभेद रहने पर भी परस्पर भेद-ग्यवहार 
अक्षुण्ण रहेगा ।। १३॥। 





कक 
संशय-पूर्वाधिकरणमें जो ब्रह्य से कायं प्रपच्च के भेद भौर अमेद- दोनों सिद्ध 
किंए गए है, दोनों पारमार्थिक हैँ } अथवा व्यावहारिक ? 
~ पूर्वपक्चष- कारणात्‌ कायंस्य भेदाभेदौ पारमाथिकौ, अबाधितत्वाद्‌, ब्रह्मवत्‌" अथवा 
"अविरुद्धौ, लोकप्रसिद्धत्वात्‌, समुद्रात्‌ तरङ्गादिभेदाभेदवत्‌'- एसे अनुमानों कै द्वारा उक्त भेद 
ओर अभेद पारमार्थिक सिद्ध होते है । 
सिद्धान्त-यद्यपि भप्रतिष्ठितत्व दोष के कारण अनुमानादि तर्का कानिरा- 


५६८ ब्रह्मसखु्रशाङ्करमल्यम्‌ [म र्पा.१स्‌. १४ 


पस्दाते ऽभिहितः, नत्वयं विभागः षरमाथैतो ऽस्ति, यस्मात्तयो; का्येकारणयोरन 

न्यत्वमवमम्यते । कायं माकाशादिकं बहुप्रपञ्चं जगत्‌, कारणं परं ब्रह्म, तस्मात्कारणात्‌ 
परमातो ऽनन्यत्वं उ्यतिरेकेणःमावः कायं स्यावगम्यते। कुतः ! आरःमणशब्दभ्यः। 
आरम्भणशब्दस्तावदेकचि्ञानेन सर्वविज्ञानं प्रतिन्ञाय दष्टान्तपेक्षायासुच्यते ` यथा 
सोग्यंकेन -मतिपण्डेन सर्वं सन्मयं विल्ञातं स्याद्धाचार.भणं विकारो नामधेयं खुत्तिकेत्येव 
सत्यम्‌' ( ा० ६।१।१ ) इति । एतदुक्तं भर्वति --पकेन सरतिपण्डेन परमाथतो सद्‌ा 
त्मना विज्ञानेन स्थं सभ्यं घटशरावोदश्चनादिकं खुद्‌त्मकत्वाविशेषाद्धिजातं भवेत्‌ । 
यतो वाचारम्मणं विकारो नामयेयम्‌-वाचेव केवलमस्तीव्यारभ्यते-विकारो घटः 

भामिती 

स्थादैतत्‌ --यदि कारणात्‌ परपा्ंभूतादनन्यत्वमाकान्ञादेः प्रपञ्चस्य काय्यंस्य, कुतस्तहि न वंशेषिकाशयुक्त 
दोषप्रषञ्चावतार इत्यत आह ® उयतिरेकेण।भावः कःय्यंस्यावगम्यते इति ® } न खरवनन्यत्वमित्यभेद 
नमः, किन्तु मेदं व्यासेधामः, ततश्च नामेदाश्रयदोषप्रसङ्गः । किभ्त्वभेदं व्यासे्धडुरवेक्षेषिकादिभिरस्मासु 
साहायकमेवाचरितं भवति । मेदनिषेधहेत्‌ं ब्याचष्टे ® जारर्भणशन्वस्तावद्‌ इति ® । एवं हि ब्रह्म- 
विज्ञानेन स्वं जगत्तश्वतो ज्ञायेत, यदि ब्रह्मैव तसवं जगतो भवेत्‌ । यथा रज्ज्वां ज्ञातायां भुजङ्ग तत्वं ज्ञातं 
भवति, सा हि तस्य तत्त्वम्‌ । त्वज्ञानं च ज्ञानमतोऽन्यन्मिथ्याज्ञानमन्ञानमेव ! अत्रेव वेदिको दृष्टान्तः 
® यथा सौम्येकेन मृषिपण्डेन इति & । स्यादेतत्‌--मुदि ज्ञातायां कथं मृन्भय घटादि ज्ञातं भवेति, 
नहि तन्मृदात्मकमित्युपपादितमधस्तात्‌ । तस्मात्ततो भिन्नं न चान्यस्मिन्‌ चिज्ञातेऽन्य द्विज्ञातं भवतीत्यत 
आह श्रुतिः ® वाचारम्भणं विकारो नामधेषम्‌ & । वाचया केवलमारभ्यते विकारजातं, न तु तत्वतोऽ- 
स्ति, थतो नामघेयमान्रमेतद्‌ , यथा पुरुषस्य चेतन्यमिति राहोः शिर इति विकल्पसात्नम्‌ । यथा. 








भामती.~ग्याख्या 
करण पहले ही किया जा चुका है, तथापि इस अधिकरण की विशेषता यह है- 
अभ्युपगम्य चेमं व्यावहारिकं भोक्तृभोग्यलक्षणं विभागं लोकवदिति परिहारोऽभिहितः, न त्वयं 
विभाग, परमा्थ॑तोऽस्ति"' 1 अर्थात्‌ ब्रह्मरूप कारण से आकाशादि कायं का अनन्यत्वं ( भेद 
हीं) ही है । यदि परमाथंभूत ब्रह्यह्पं कारण से आकाशादि प्रपर काअमेद है, तब 
वैरोषिकादि के द्वारा उदद्धावित भोग्य में भोक्तृत्वापत्ति क्यों नहीं ? इस प्रन का उत्तर है- 
“उयतिरेकेणाभावः कार्थस्यावगस्पते” । आशय यह है कि हेम “अनन्यत्व' शब्द के | 
"अभेद का अभिधान नहीं करते किम्तु भेद का प्रतिषेध करते है, वंशेषिकोक्त अभे दपक्षीय 
दोष प्रसक्त नहीं होते, प्रत्युत अभेद का निषेध करके वेशेषिकों ने हमारी सहायता हीकीदहै। 
मेद-निषेधके हेतु की व्याख्या कौ जाती है- 'आरम्भणशब्दस्तावदेकविज्ञानेन सवेविज्ञानं 
प्रतिज्ञाय” । ब्रह के जानलेने मात्र से सभो जगत्‌ तभी जाना जा सकता है, जब कि ब्रहयही 
जगत्‌ का मू तत्व हो । रज्जु कै ज्ञान से उसमे आरोपित सपंका ज्ञान इसी लिए हौ जाता 
है कि रजञ्जुही सपं का मूल तत्व ( अधिष्ठान ) है । तत््व.ज्ञान ही प्रमा ज्ञान है, उससे भिन्न 
सर्पादि का ज्ञान मिथ्याज्ञान या अज्ञान होता है, इसी भावका स्पष्टीकरण एक वंदिक 
दृष्टान्त के द्वारा किया जाता है - “यथा सोम्य ¦ एकेन मृतिण्डेन सर्वं मृन्मयं विज्ञातं स्यात्‌” । 
यहाँ यह शङ्का होती है कि मृत्तिका के ज्ञान से घट, शरावादि का ज्ञान सहीं हो सकता, क्योकि 
घटादि मृत्तिकात्मक नहीं, क्योकि यह शिष्टापरिग्रहधिकरण के परवेपक्ष मे कहा जा चुका है 
क्कारण से कायं भिन्न होता है । अन्य पदाथ के ज्ञान से अन्य पदां का ज्ञान क्योकर होगा? 
इस शङ्का का निराकरण करने के किए श्रुति कहती हे "वाचारम्भणं विकारो नामधेयम्‌" 
आशय यह है कि भाकाशादि प्रपच्छ केवल शब्द के टारा व्यवहतमात्र होता है, तत्त्वतः उसकी 








्रह्मकत्वनानात्यनिरयासः ] दन्दो सददितभामतोसखवलिवम्‌ ५६१. 


शराव उदञ्चनं चेति । नतु वस्तुचत्तेन विकःरो नाम कश्चिदस्ति । नामधेया 
ह्यतदनज्तं मृत्तिकेत्येव सत्यर्मिंत । एष ब्रह्मणो दष्टान्त आम्नातः । तत्र श्चुताद्वाचार- 
स्मणशब्दादा म्तिकेऽपि ब्रह्मव्यतिरेकेण कायज्ातस्यामाव इति गम्यते । पुनश्च 
तेजोऽबन्नानां बहकार्य तामुक्त्वा तेजोऽवन्नकार्याणां तेजो ऽवन्नभ्यतिरकेणाभावं त्रचीति- 
'अपागादग्नेरग्नित्वं वाचारम्भणं विकारो नामघेयं क्रीणि रूपाणीत्येव सत्यम्‌ ( ० 
६।४।१ ) इत्यादिना । आरम्भणशब्दादिभ्य शर्यादिशब्दाद्‌ 'पेत दार्म्यमिदं सबं तस्खस्यं 
स आचा तत्वमसि, (० ६।८।७ ), इदं सवं यदयमात्मा? ( बृढ २।४।६ ), 
त्र्ञवेदं सर्वम्‌" ( सु० २।२।११ ), “आस्मेवेदं सवम्‌, ( का ७।२५।२ )' नेह नानास्ति 
{किचन (क० ४।४।१९ ) इत्येवमाद्यप्यात्मेकरवप्रति पादनपरं वचनजातमुदाहतेभ्यम्‌ । 
न चान्येकविक्ञानेन सर्वचिक्लानं संपद्यते । तस्माद्यथा घटकरकाद्याकाशानां महा- 
काशानन्यत्वं, यथा च मग्तप्णिकोद कादीनामूषरादिभ्यो ऽनन्यत्व, ट्टनष्टस्वरू 
9 ४) 

हचिकल१विदः-- "शब्दज्ञानानुपाती वस्तुशून्यो विकल्पः" इति । तथा चाचस्तुतयाऽनृतं विकारजातं 
मृ्तिङकस्येव सत्यम्‌ । तस्मद्‌ घटश्षरावोदञ्चनादौनां तत्वं मूव, तेन मृदि ्तातायां तेषां सर्वेषामेव तत्तवं 
ज्ञातं भवति । तदिदमुक्तं ® न चाम्ययेकविज्ञानेन सवं विज्ञानं सम्पद्यते इति ® । निदक्ञनान्तरद्रयं 
दक्षंयन्नुषसं हरति & तस्माद्यथा घटकरकाद्याकाजानाम्‌ इति ® । ये हि दुष्टन्टस्वरूपा न ते बस्तुसन्तो 
यथा सूगतृष्णिकोदकादयः, तथा च सवं विकारजातं, तस्मादवस्तुतत्‌ । तथाह्ि- यदस्ति तदस्त्येव, 
यथा चिदःध्मा नह्यसौ कदाचित्‌ क्वचित्‌ कथच्चिघ्नास्ति, किम्तु सर्वदा स्वं सर्वेथास्त्येव, न नास्ति । 
ल चैवं विकारजातं, तस्य कदाचित्‌ कथित्‌ कुत्रचिदवस्थानात्‌ । तथाहि-- सत्स्वभावं 
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भामती-~व्याश्या 
कोई पृथक्‌ सत्ता नहीं, क्योकि वह वैसे ही नामधेयमात्र है, जंसे कि 'पुरषस्य चेतन्यम्‌', 
'राहाः शरः' एसा विकत्पमात्र । विकल्प की परिभाषा योगसूत्रकार ने की है- “शब्द- 
ल्ञानानुपाती वस्तुशुर्यो विकल्पः ( यो. सू. १।९ )। जिस पदाथं की कोई वास्तविक सत्ता 
नहीं होती, केवल शब्द के दवारा जो एक मानसिक वृत्तिमात्र हो जाती है, उसको विकल्प- 
वृत्ति कहते टै, जसे कि पुरुष से चैतन्य भौर राह से शिर कोई भिन्न पदाथं नही, फिर भी 
"पुरुषस्य चैतस्यम्‌', "राहोः शिरः'- रसा भेद-व्यवहार हो जाता है, वंसेही घटादि विकार. 
प्रपञ्च अवस्तु होने के कारण अनृत ( मिथ्या ) है, मृत्तिका ही एक सत्य पदाथं है । फलतः 
घट, शराव ( सकोरा ) ओर उदञ्चन ( मिहटरी का डोल निसके द्वारा वेत सींचनेके लिए 
कुई से पानी निकालते हैँ ) आदि काय-वेगे का तत्तव मृत्तिका ही है, अतः मृत्तिका के ज्ञात 
हो जाने पर सभी विकार-वगे का ज्ञात हो जाना स्वाभाविकदहै। भाष्यकार ते व्यतिरेक- 
मुखेन यही कहा है--"न चान्यथंकविज्ञानेन सवेविज्ञानं सम्पद्यते ।“ भन्य दो दृष्टान्तो को 
दिखाते हए उपसंहार कर रहे दै--'"तस्मादू यथा घटकरकाद्याकाशानां । महाकाशानन्य- 
त्वम्‌! । अर्थात्‌ जसे घटाकाश, करकाकाशादि महाकाश से भिन्न नहीं होते अथवा जो पदाथं 
दिखते ही नष्ट हो जाए-एेसे मृणतृष्णिका-जलादि वस्तु-सत्‌ नहीं होते, वसे हौ समस्त 
विकार-समूह वस्तु-सत्‌ नहीं । उसके विपरीत जो स्वयं सत्‌ है भौर दृष्ट-नषट नहीं होता, वह्‌ 
परमाथ सत्‌ होता दै, जंसे-- चिदात्मा, क्योकि यह्‌ कभी भी कहीं भौ ओर किसी प्रकार भी 
असत्‌ नहीं, अपितु सवेदा सवत्र भौर सवेथा सत्‌ ही है, भसत्‌ नहीं । किन्तु विकार-वगं 
तेसा नहीं, बयोकि वह कभी भी कहीं पर भो ओर किसी प्रकार भी अवस्थित नहीं । यदि 


विकार-समूह सत्स्वभाववाला दै, तब कदाचित्‌ असत्‌ क्यों ? यदि विकार जगत्‌ अस्स्वरूप 
७२ 
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पत्वारस्वरूपेणाचुपाख्यत्वात्‌, पवमस्य भोग्यभोक्त्रादिप्रपञ्चजातस्य त्रह्मव्य- 
= = 
चेद्धिकारजातं कथं कदाचिदसत्‌ ? अपतस्वभावं चेत्‌ कथं कदाचित्‌ सत्‌ ? सदसतोरेकत्वविरोधात्‌ । 
नहि रूपं कदाचित्‌ क्वचित्‌ कथंचिद्धा गन्धो भवति । अथ तस्थ सदससवे धर्मो, ते च स्वकारणा- 
धीनजन्मतया कदाचिदेव भवतः, तत्तहिं विकारजातं दण्डायभानं सदातनमिति न विकारः कस्यचित्‌ । 
अथासत्वसमये तन्नास्ति, कस्य तहि धर्मोऽसत्त्वम्‌ ? नहि घर्मिण्य्रत्यु्पन्ने तद्धर्मोऽसत्त्वं प्त्युत्पन्नमष- 
पद्यते । अथास्य न धभ किर्तवर्थान्तरमसत्वं, [कमायातं भावस्य ? नहि घटे जाते पटस्य किच्चिप्ूबति । 
असस्वं भावविरोषीति चेद्‌ , न; अकिञ्चित्करस्य तत्वानुषपत्तेः । किञ्चित्करस्वे वा तन्नाप्यसस्वे 
तदनुयोगसम्भवात्‌ । अथास्यासस्वं नाम किञ्चिन्न जायते किन्तु स एव न भवति । ययाहुः-- 
““न तस्थ किञ्चःभूवति न भवत्येव केवलम्‌ ।'' इति । 

अथे प्रसज्यप्रतिषेधो निरुच्यतां [कि तर्स्वभावो भाव उत भावस्वभावः स इति । तत्र पुवंस्मिन्‌ 
कल्पे भावानां तत्श्वभावतया तुच्छतया जगच्छृन्यं प्रसज्येत । तथा च भावानुभवाभावः । उत्तरस्मिस्तु 
सर्वभावनित्यतया नाभावन्यवहारः स्थात्‌ । करपनामात्रनिमित्तत्वेऽपि निषेधस्य भावनित्यतापत्तिस्तदव- 
स्थेव । तस्माद्भन्निमस्ति कारणा द्रकारजातं न॒ वस्तुषत्‌ , अतो विकारजातमनिवंचनीयमनृतम्‌ । 


भामती-ग्याख्या 
है, तब कदाचित्‌ सत्‌ क्यों ? सत्‌ ओर असत्‌ की एकरूपता सम्भव नहीं, क्योकि रूप पदाथ 
कभी भी कहीं भो भौर किसी प्रकार भी गन्ध पदाथं नहीं होता । विकार.प्रपन्च कै सत्त्व ओर 
असत्त्व धमं हैँ ओर वे अपनी सामग्री के हारा कदाचित्‌ उत्पन्न किए जाते है, तब विकारः 
प्रपश्चरूप धर्मी दण्डायमान सदातन सिद्ध हो जाने के कारण वह्‌ किसीका विकार क्यों 
होगा ? यदि असत्तवरूप धमं के समय प्रपच्च नहीं, तवं असत्त्व किस का धमं होगा ? कपोकि 
धर्मी के विद्यमान न होने पर “असत्त्व, उसका धमं नहीं हो सकता । यदि असत्त्व प्रपंच 
का धमं नहीं, अपितु उससे भिन्न ही दहै, तब प्रपञ्चलूप धर्मी की भावरूपता पर उसका क्या 
प्रभाव ? क्योकि घट की उत्पत्ति का पट पर कोई प्रभाव नहीं पडता । यदि कहा जाय कि 
प्रपश्चगत असत्त्व प्रपञ्च के भाव ( सत्त्व ) का विरोधी है, अतः अस्व के समयप्रपंचको 
सत्ता न रहने से उसकी सदातनत्वापत्ति क्यों हौगी ? प्रप॑ंचगत असत्त्व भाव का विरोधी 
क्या विना किसी विर्द्ध धमंकौजन्मदेकर हीह? अथवा विरुद्ध धमं ( भावासत्तव)का 
उत्पादन करके ? विरुद्ध धर्मोत्पादन के बिना विरोधी नहीं हो सकता ओर यदि भावास्तव: 
रूप धमं का उपादन करता है, तव उस उत्पद्यमान असत्त्व के विषयमे भीयेदही विकल्प 
किए जा सकते हँ । यदि कहा जएय कि विरोधिरूप अस्व से भाव का असत्त्व उत्पन्न नहीं 
होता भपितु भाव ही नहीं रहता, जसा कि श्री धमकीत्ति ने कहादहै- “न तस्य किचिद्‌ 
भवति न भवत्येव केवलम्‌" ( भ्र. वा. स्वार्था. २८१ ) । तब्र॒ भावो न भवति'- यहाँ प्रसज्य- 
प्रतिषेध (अभाव) का प्रतिपादक नकार दै, जंसाकि श्रीधमंकीतिने कहा है--"न भवतीति 
च प्रसज्यप्रतिषेध एव न पर्युदासः" (प्र° वा० स्वो° पृ०९८) अत, उक्त वाक्य के दो 
अन्वयबोध हो सकते है- ({) 'भावोऽभावः', (२) अभ।वो भावः । यदि भावपदार्थो को 
भअभावसरूप माना जाता है, तब समसत आकाशादि जगत्‌ अभावखूप हो जाने से तुच्छ (शून्य) 
हो जाता दहै फिर भावपदाथं का अनुभव ही नहीं होना चाहिए । उत्तर (द्वितीय) कल्प के 
अनुसार अभाव भी जब भावरूप हो जाता है, तब अभाव-व्यवहार क्योकर होगा ? "भावो 
न'- यहा पर यदि भाव का निषेध कात्पनिकमात्र माना जाता है, तब भावपदा्थंमे 
नित्यतापत्ति पूरव॑वत्‌ बनी रहती है। फलतः विकार-प्र्फच को ब्रह्मरूप कारण से भिन्न 
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भामती 
तदनेन प्रमाणेन सिद्धमन्‌ तत्वं विकारजातस्य कारणस्य निर्वाच्यतया सर्वं, मृत्तिकेत्येव सत्यमिस्यादिना 
प्रबन्धेन दृष्टान्ततयाऽनुवदति शरुतिः । “यत्र लोकिकपरीक्षकाणां बुद्धिसाम्यं स॒ दृष्टान्तः” इति चाक्षपाब. 
सत्रं प्रमाणसिद्धो दृष्टान्त इ्येतत्पर, न पुन लकसिद्धस्वमनत्र विवक्षितम्‌, अन्यथा तेषां परमाण्वादिनं 
दृष्टान्तः स्थात्‌ । नहि वरमाण्वादिनेसगिकवेनयिकलुद्धचतिज्ञयरहितानां लोकिकानां सिद्ध इति । सम्प्र 
| भामती-ग्याख्या 
मानना होगा किन्तु वस्तु सत्‌ नहीं । सत ओर असत्‌ से भिन्न विकारप्रपंच को अनिवेचनीय 
ओर अनृत माना जाता है। | श्री ध्म॑कीति ने 'वर्णानुपूर्वी वर्णो से भिन्न दहै? अथवा 
अभिन्न" ? इस विषय मे जो शैली उद्धावित की है, सम्भवतः वाचस्पति मिश्रने वही शली 
यह अपनाई है । घमंकौर्पि के शलाक इस्‌ प्रकार दै- | 
भानुपूर्व्याश्च वर्णेभ्यो भेदः स्फोटेन चिन्तितः ॥\ 
कल्पनारोपिता सा स्यात्‌ कथं वाञ्पुरुषाश्रया । 
सत्तामात्रानुबन्धित्वान्नाशस्यानित्यता ध्वनेः ॥ 
अगनेरर्थान्ता रोद्यत्तौ भवेत्‌ काष्ठस्य दशंनम्‌ । 
अविनाशात्‌ , स एवास्य विनाश इति चेत्‌ कथम्‌ ॥। 
अन्योऽन्यस्य विनाशोऽस्तु काष्ठं कस्मान्न दृश्यते । 
तत्परि ग्रहतश्चन्न तेनानावरणं यतः ॥ 
विनाशस्य विनाशित्वं स्यादुत्पत्तस्ततः पुनः । 
काष्ठस्य दशनं हन्तृघाते चत्रापुनभंवः ॥\ 
यथाजत्राप्येवमिति चेद्‌ हन्तुर्नामरणत्वतः। 
अनन्यत्वे विनाशस्य स्यान्नाशः कष्टमेव तु ॥ 
तस्य सत्त्व!दहेतुत्वं नातोऽन्या विद्यते गतिः । 
अहेतुत्वेऽपि नाशस्य नित्यत्वाद्धावनाशयोः ॥ 
सहभावध्रसङ्गश्चेदसतो नित्यता कृतः । 
ञअसच्चेऽभावनाशितवप्रसद्धोऽपि न युज्यते ॥। 
यस्माद्धावस्य नाशेन न विनाशनमिष्यते । 
नयन्‌ भावोऽपरपिक्ष इति तज्ज्ञापनाय सा ॥ 
अवस्थाऽदेतुरक्तास्या  मेदमारोप्य चेतसा । 
स्वतोऽपि भावेऽभावस्य विकल्पश्चेदयं समः ॥ 
न॒ तस्थ किचिद्धवति न भवत्वेव केवलम्‌ । 
आवि ह्येष विकल्पः स्याद्रिधेवेस्त्वनुरोधतः ॥। (न. वाः स्वो. पृ. ९४) ]। 
कथित प्रमाण के द्वारा विकार-जगत्‌ म जो अनृतत्व भौर ब्रह्मरूप कारण मे निर्वा. 
च्यता-परयक्त सत्व सिद्ध होता दै, उसी का अनुवाद धरति ने "मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌ ' --इत्यादि 
वाक्योके द्वारा इष्ठान्तके रूपमे किया है । यद्यपि "यत्र लौकिकपरीक्षकाणां बुद्धिसाम्यं 
स दृष्टान्तः" ( न्या. सू. १।१।२५ ) इस सुतर के दवारा सूत्रकार ने लोकप्रसिद्ध पदाथंकोदी 
दृष्टान्त माना है, किन्तु कथित कार्यगत मिथ्यात्व भौर कारणगत सत्यत्व अनुमान-गस्य है, 
लोक-श्रसिद्ध नहीं । तथापि लोकप्रसिद्ध का अथं है -प्रमाण-िद्ध । लोकसिद्ध विवक्षित 
नहीं, अन्यथा प रमाण्वादि अलौकिक पदार्थो को दृ्न्त नही बनाया जा सकेगा, क्योकि 
परमाण्वादि बुद्धिगत नैरसाणकं ( अनिवेचित प्रमाण-सुलभ ) भौर वेनयक्र ( विवेचित प्रमाण- 
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तिरेकेणाभाव इति द्रष्रभ्यम्‌ । नन्वनेकात्मकं ब्रह्म, यथा व्क्षोऽनेकशाख पएवमनेकः 

शक्ति प्रवृत्ति युक्तं ब्रह्म । अत पक्वं नानात्वं चोभयमपि सत्यमेव । य्था वृक्ष इत्ये 
प (= कै ४-२ ॐ 

कत्वं, राखा इति नानात्वम्‌ । यथा च समुद्रात्मनकत्व, फेनतरङ्गायात्मना नानात्वम्‌ । 


यथा च स्यदान्मनेकत्वं, घरशरावाद्यात्मना नानात्वम्‌ । तत्रेकल्वांशेन ज्ञानान्मोक्ष 


व्यवहारः सेत्स्यति, नानात्वेन त॒ क्ंकाण्डाश्रयो लोकफिकवेदिकव्यवहारौ 


सेत्स्यत इति । एवं च शदादि दान्ता अनुरूपा भविष्यन्तीति । नेवं स्यात्‌, "सत्ति 


भामती 
स्यनेकान्तवादिनमुरेथापयति ® नन्वनेकामकम्‌ इति 8 । अनेकाभिः श्क्तिभिर्याः प्रवृत्तयो नाना 
कायं सृष्टयस्तधक्तं ब्रहाकं नाना चेति । किमतो यद्येवमित्यत आह ® तत्रकत्वांजञेन इति ® । यदि पुनरेक 
त्वमेव वस्तुसडूवेत्‌ ततो नानात्वामावाद्वदिकः क्मंकाण्डाश्नरयो लौकिकश्च व्यवहारः समस्त एवोच्छि- 
घेत । ब्रहुमगोचराश्च ्रवणमननादयः सर्वे दत्तजलाञ्जलयः प्रसज्येरन्‌ । एदं चादेकामरकत्वे ब्रह्मणो 
मुदादिद्टान्ता अनुरूपा भविष्यन्तीति । तमिममनेकान्तवादं दूषयति ॐ नेवं स्याद्‌ इति ® । इद 
तावदत्र वक्तव्यम्‌ - मुदात्मने कत्वं घटश्रावाद्यात्मना नानात्वमिति वदतः का्यंकारणयोः परस्परं किमभे- 
दोऽभिमतः, आहो भेदः, उत भेदाभेदाविति । तत्राभेद एेकान्तिके मृदात्मनेति च घटश्चराबाद्यत्मनेति 





भामती~व्याल्या 

ज! ) उत्कषं से रहित शौकिक व्यक्तियों की टष्टिमें प्रसिद्ध नहीं। [ उक्त सौत्र लक्षणका 
स्वरूप निखारते हए वात्तिककार ने कहा है-“बुद्धिसाम्यविषयोर््थो हंशन्त इति सूत्राथः। 
एवं चाकाशद्यवरोधः । यदि पनरेवमेवादधार्येत लौकिकानां परीक्षकाणां चयो विषयः, स 
दृष्टान्त इति अलोकिकार्थो न हृष्टान्तः स्यादाकाशादि" ( न्या० वा० पुर ४९८) | श्री वाच. 
स्पति मिश्रने ही इसके भवतरण मे कहा है "अत्र वार्तिकक्रारो रौकिकपरीक्षकस्वरूप. 
मविवक्षितमिति मन्वान आह्‌ - बुद्धिसाम्येति” । दसी सूत्र के भाष्य मे भाष्यकारने 
"लोकिक' ओर "परीक्षक' शब्दों का अथं क्रिया है-“'लोकंसामान्यमनतीताः लौकिकाः, 
नपागकं बुद्धचतिशयमध्राशः तद्विपरीताः परीक्षकाः -- तर्केण प्रमाण र्थं परीक्षितुमहुन्तीति” 
( न्या भा० पृ° ४९७ ) । बुद्धिमे दो प्रकार का उक्कषं होता है-नैसीक ओर वैनधिक। 
इनकी व्याख्या परिशुद्धिकारने की है --'क्षीरनीरवदविवेचितानि सव्यवहारिक्ाणि प्रमा- 
णानि निसगंः, तद्वो नेसरगिकः । खलितेवत्‌ विवेचितानि दुनिरूपार्थगोचराणि प्रमाणानि 
विनयः, स एष वेनयधिकेः'" ( ता० परि० पृ* ४९९) ]। 

अनेकान्तवादी ( भेदाभेदवादी ) की ओर से शङ्कु भरस्तुत कौ जाती है---"नन्वनका- 
त्मकं ब्रहय"" । अनेक शक्तियों के हारा जो अनेके काययं-सजंनरूप विविध प्वृत्तियां ह, उनसे 
यक्त ब्रह्म एक हौ है । एेसा मानने से क्या लाभ? इन प्रए्न का उत्तर ह --“"तव्रैकत्वांरोन 
ज्ञानान्मोक्षव्यवहार, सेत्स्यति नानात्वांशेन तु कमकाण्डाश्रयः"' । यदि ज्रह्य मे एकत्व ही 
वस्तुसत्‌ माना जाता है, तब नानात्व न होनेके कारण र्वदिकं कर्मकाण्ड-प्रतिपादित 
व्यवहार एवं लौकिक भेदव्यवहार अत्यन्त उच्छिन्न हौ जाता दै, ब्रह्मविषयकं श्रवण, 
मननादि साधनों को तिलाञ्जलि देनी होगी । ब्रह्य को अनेकात्मक मानने पर मृदादि इष्टास्त 
अनुरूप हौ जाते हैं । 

उक्त अनेकान्तवाद का निरास करते हैँ - “नैवं स्यात्‌" । जो वादी यह्‌ कहता है कि 
मृदात्मना एकत्व भौर घटशरावादिरूपेण नानात्व होता है! उस वादी से पा जाताहै कि 
कायंओरक्रारण काक्या (१) जभेद विवक्षितदहै? या (२) भेद ? अथवा (३ ) भेदाभेद ? 
अत्यन्तामेद-पक्न में "मृदात्सना घटाद्यात्मना'---इस प्रकार का शब्द-विन्यास ओर व्यवस्था- 
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केत्येव सत्यम्‌? इति प्रकृतिमाच्नस्य र्टान्ते सत्यत्वावधारणात्‌, वाचारम्भणशब्देन 
च विकारजातस्यानरतत्वामि धानाद्‌ , दाण्मीन्तिकेऽपि 'एेतदार्म्यभिदं सवं तत्स. 
त्यम्‌ इति च परमकारणस्य वेकस्य सत्यत्वावधारणात्‌ , "स आत्मा तत्वमसि 
इवेतकेतो' इति च शारीरस्य ब्रह्मभावोपदेशात्‌ । स्वयं प्रसिद्धं ह्येतच्छारीरस्य 
त्रह्मार्मत्वमुपदिश्यते, न॒ यत्नान्तरपरसाध्यम्‌ । अतश्चेदं शाख्रीयं ब्रह्मात्मत्वमवगम्य- 
मानं स्वाभाविकस्य शारीरात्मस्वस्य बाधकं संपद्य, रउज्यादिबुद्धय इव सर्पादि- 
बुद्धीनाम्‌ । बाधिते . च शारीरार्मत्वं तदाश्चयः समस्तः स्वाभाविको व्यवहारो बा- 
धितो भवति, यलप्रसिद्धये नानात्वांशोऽपरो ब्रह्मणः कस्प्येत । दर्शयति च- "यच्च 
१. व भामती 

चोत्लेखदवयं नियमश्च नोपपद्यते । भेदे चोल्लेखद्वयनियमावुपपन्नो, आत्मनेति त्वसमञजसम्‌ । नह्यन्यस्यान्य 
भल्ला भवति । न चानेकान्तवादः । भेदाभेदकत्पे तुल्लेखद्वयं भवेदपि । नियपस्त्वयुक्तो नहि धर्मिणो 
कायं कारणयोः सद्धुरे तद्धमविकत्वनानात्वे न सङ्कीर्यते इति सम्भवति । तत्तश्च॒म॒दाटमनेकत्वं यावइूवत्ति 
तावद्‌ घटश्चरावाद्यात्मनापि स्यात्‌ , एब घटक्षर।वराद्यात्मना नानात्वं याबडूति ताव्मुदात्मना नानात्वं 
भवेत्‌ । सोऽयं नियमः कार्यंकारणयोरकान्तिकं भेदमुपकल्पय त, अनिवंचनीदतां वा कायस्य । पराक्रान्तं 
चास्माभिः प्रथमाघ्यातरं तदास्तां तावत्‌ । तदेतद्यक्तितिराकृतपनुवदन्तों श्रुतिमुदाहरति ® मृत्तिकेत्येव 
सत्यम्‌ इति & । स्थारेतत्‌--न ब्रह्मणो जोव्रभावः काल्पनिकः, किन्तु भाविकः अक्षो हि सः, तस्य 
कमस हितेन ज्ञानेन ब्रह्मभाव आधीयत इत्यत जाहु @स्दथं प्रसिद्धं {हि इति । स्वाभाविक्स्यानादेरिति। 
पटुक नानात्वांजञेन तु सनंकाण्डाश्चपो रोकिकश्च व्यवहारः सेस्स्यती।त तत्रह & बाधिते च इति ® । 
यावदबाघं हि सर्वोऽयं व्यवहारः स्वप्नदशायामिव तदुपदश्चितपदाथं जातज्यवहारः । स च यथा जाग्रद- 
। ` ` मामती-्याङ्या 

नियम-ये दोनों अनुपपन्न हो जाते हैँ भोर आत्मनः, एसा कहना भी असमञ्जस हो 
जाता है, क्थोक्रि अन्य पदार्थं अन्थ का आत्मा ( स्वरूप ) नहीं हता । अनेकान्तवाद ( भेदा- 
मेदवाद ) भो संगत नहीं, क्योकि भेदाभेद-कल्प मं उक्त दिविध शएब्द.विन्यास् तो बन जातां 
हे किन्तु उक्तं काथकारणभाव का नियम युक्त नहीं होता, दयोकि कायं भौर कारणरूप 
धर्मो का साकयं सम्भव नहीं । फलतः जब तक मृदात्मना एकत्व रहता है, तब तक घटादि. 
ख्पसे भी एकत्व रहेगा । इसी प्रकार जव तक धटा्रिर्प से नानात्व रहता हि, तब तक 
मद्रूप से भी नानात्व ही रहेगा । अतः यहं कार्यकारणभाव का नियमया तो कायं ओर 
कारण का एकान्तिकं भेद सिद्ध करता है अथवा काय-वगं का अनिवंचनीयत्व । इस विषय 
का विशेष विचार प्रथमाध्याय में ( विगत पृ {३० पर ) कियाजा चुका, यहां अधिक 
कहने को आवश्यकता नहीं । युक्तिक द्वारा जो अनेकान्तवाद का निराकरण किया गया, 
उसके अनुसार कारणमात्रं के सत्यत्व का अनुवाद करनेवाखी श्रृति का उल्लेख करते है- 
यृत्तकत्येव सत्यम्‌” -इति प्रकृतिमात्रस्य दृष्टान्ते सत्यत्वादधारणात्‌" । शङ्कावादी शङ्खा 
करता है कि ब्रह्म में जोवभाव कात्पनिक नहीं, अपितु वारतदिक रहै, क्योकि वह्‌ (जीव) 
ब्रह्म का अंश हे, कम-ससूच्चित ज्ञान कै हारा जीव मे ब्रह्मभाव आहित होताहै। इस शङ्का 
का समाधान दै--“'स्वयं प्रसिद्धं हि एतच्छारीरस्य ब्रह्यात्मत्वमुपदिष्यते'' 1 अर्थात्‌ जीव में 
ब्रह्य रूपता स्वाभाविक अनादि-सिद्ध है, अतः उसकी प्राप्निके लिए किसी प्रकारके कमंकी 
आवश्यकता नहीं । जो पह कहा था कि नानात्वांश को लेकर क्म॑काण्ड-ए्रतिपादित यज्ञादि 
एवं छोकिक्‌ व्यवहार का निर्वाह हो जाता है, उथ पर्‌ सिद्धान्तो का कटुना है-“बाधिते 
च शारीरात्मत्वे" 1 अर्धात्‌ जैसे रञ्जु मे सर्प-व्यकहार तभो तक होत्ता है, जब तक उसका 
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स्वस्य सर्वमारमेवामत्तत्केन कं पयेत्‌" ( ब० ४।५।१५ ) इत्यादिना ब्रह्मातमत्वद शिनं 
प्रति समस्तस्य क्रियाकारकफललक्षणस्य व्यवहार स्याभावम्‌ । न चायं व्यवहाराः 
भावो ऽवस्थाचिोषनिबद्धोऽभिघीयत इति युक्तं वक्तम्‌ , ` तरधमसिः इति ब्रह्मात्म. 
आवस्यानवस्थाविशेषनिवन्धनत्वात्‌ । तस्करहष्टान्तेन खानृताभिसंधस्य बन्धनं 
सत्याभिसंधस्य च मोक्षं दशीयन्नेकः्वमेवेकं पारमार्थिकं दशयति! ( @ा० ६1! ६ ) । 
मिथ्या्चानविजम्मितं च नानात्वम्‌ । उभयसत्यतायां हि कथं भ्यवहारगोचरोऽपि 
जन्तुरयृताभिसंध इत्युच्येत ! “मृत्योः स मृत्युमाप्नोति य इह नानेव पश्यतिः 
( ० ४।७।१९ ) इति च मरदटष्िम पवद्न्नेवेतदशैयति । न चास्मिन्दशेने ज्ञानान्मोक्ष 
भामती 
वस्थायां बाधकान्निवत्तते एवं तसवमस्यादिवाक्यपरिभावनाभ्यासपरिपाकमुग शारोरस्य ्रह्यात्मभाव- 
लाक्ञास्कारेण बाघकन निवतंते । स्यादेतत्‌ - "यत्र सवस्य सर्वं मारमेवाभूतत्‌ कन क पहयेद्‌" इत्यादिना 
मिण्याज्ञानाघोनो व्यवहारः क्रियाकारकादिलक्षणः सम्यगज्ञानेनापनोयत इति न ब्रूते, किम्त्वदस्थामेदाधयो 
श्यवहा रोऽवस्थान्तरप्रप्त्या निचतंते, यथा बालकस्य कामचारवादभक्षतोपनयनप्राक्तौ निवतंते । न च 
तावता्तौ मिथ्याज्ञान निबन्धनो ` भवस्येवमनत्रापीत्यत आह @ न चाय॑ं॑व्यबहराभावः इति ® । कुतः ! 
® तस्वमसीति ब्रह्यारमभावस्य इति ® । न खत्वेतद्राकयमवस्थाविज्ञेषविनियतं ब्रह्यात्सनाचमाहं जीवस्य, 
अपितुन भुजङ्गो रज्जुरियमितिवत्‌ सदातनं तमभिवशति । अपि च सत्थानृताभिधानेनाप्येतदेव 
युक्तमित्याह ® तस्करदृष्टान्तेन च इति ® । ॐ न चास्मिन्‌ दक्ष॑ने इति ® । नहि जातु कास्य 


भामती-ग्याख्या 

बाधनदहो, वंसेही जीवभाव का जब तकं बाध नहीं होता, तब तक स्वाप्नं व्याहार के 
समान समस्त वैदिक भौर लौकिक व्यवहार प्रवृत्त ही जाता है । जाग्रद्‌ बाध जंसे स्वप्ना- 
वस्था का बाधक शौर स्वाप्न व्यवहार का निवत्तंक हो जाता है, वसे ही ""तत्वमसि'- 
आदि महावाक्यों के श्रवणादिरूप अभ्यास-परम्परा की परिपक्र अवस्था मे समुत्पन्न इह्य 
भावविषयक साक्षात्कारूप बाधक अज्ञान ओर उसके व्यवहार का निवतंक हो जातादहै, 
जसा कि श्रुति कहती है--'"यत्र त्वस्य सवंमात्मवाभूत्‌ तत्‌ केन कं पश्येत्‌" ( वृह° ° 
४।५।१५ ) । 

शङ्का -- “यत्र तस्थ सवंमात्मेवाभूत्‌”--यह श्रुति यह नहीं कहती है कि 'क्रिया, 
कारकादि समस्त व्यवहार मिथ्याज्ञान-श्रयक्त दै. सम्यक्‌ ज्ञान से मिथ्या ज्ञानकाबाभहो 
जाने पर उक्त व्यवहार निवृत्त हो जाता है । किन्तु उक्त श्रुति यहं व्यवस्था देती हे कि 
प्रत्येक अवस्था का व्यवहार भिन्न है, एक अवस्था क व्यवहार दूसरी अवस्या के प्राप्त 
होने पर निवृत्त हौ जाता है, जैसे उपनयन सरकार से पहले बालक का किंस के घर भी 
खा-पी लेना आदि रेच्छिक व्यवहार यज्ञोपवीत हो जाने प्र निवृत्त हो जाता है । इतने 
मात्र से उस रेच्छिक व्यवहार को श्रममात्र नहीं माना जा सकता। वैसे ही संसारावस्था 
मे आत्मा का समस्त लौकिक ओर वंदिकं व्यवहार सत्य होने पर भी मोक्षावस्था में निवृत्त 
हो जाता दै, उसे मिथ्याज्ञान-्रयुक्त मानने की क्या आवश्यकता ? 

समधान- भाष्यकार उस शद्धा का निरास करते हए कहते हैँ किं ““व्यवहारा- 
भावोऽवस्थः विरेषनिबद्धः'', वर्थोकि “ त्वमसीति ब्रह्मात्मभावस्यानवस्थाविशेषनिबद्धः" । 
अर्थात्‌ ““तत्तवमसि'"-- यह वाथ किसी अवस्था-विशेष के लिए ही जीव मे ब्रह्मरूपता का 
बोधक नहीं, अपितु "न भुजङ्गः, रज्जुरियम्‌-- यह वार्केय जैसे सदातन रज्जुरूपता का बोघक 
है. वैसे ही सावंदिकं ब्रह्मरूपता का अभिधान करता है। जैसे काष्टद्पं कारण मे दण्ड, 
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इत्युपपद्यते, सम्यग््नानापनोध्स्य कस्य चिन्मिथ्याज्ञानस्य संसारकारणत्वेनानभ्यु- 
पगमात्‌ । उभयसत्यतायां हि कथमेकत्वन्ञानेन नानात्वज्ञानमपञु्यत इत्युच्यते ? 
नन्वेकत्वेकान्ताभ्युपगमे नानात्वामावात्पर्यक्षादीनि लौकिकानि प्रमाणानि 
व्याहन्येरन्निर्विषयत्वात्‌, स्थण्वादिष्विव पुरुषादिज्ञानानि । तथा विधिप्रतिषेधशाख- 
मपि भेक्पेक्षत्वात्तदभावे व्याहन्येत मोक्षशाख्रस्यापि शिष्यशासिज्ादिमेदापेक्षत्वात्त- 
दभावे व्याघातः स्यात्‌ । कथं चाचतेन मोक्षशाख्रेण प्रतिपादितस्यात्मेकत्वस्य 
भामती 
दण्डकमणलुकुण्डलश्ा!लनः कुण्डलित्वज्ञान दण्डवत्तां कमण्डलुमत्तां वा बाधते । तत्‌ कस्य हेतोः ? तेषां 
कुण्डलादीनां तस्मिन्‌ भाविकत्वात्‌ , तद्वदिहापि भाविकगोचरेणकारम्यज्ञानेन न नानात्वं भाविकमपवब- 
नीयम्‌ । नहि ज्ञानेन वस्त्देपनीयते, अपि तु मिथ्याज्ञानेनारोपितमित्ययंः । 
चोदयति ® नन्वेकर्वेकार्ताभ्युपगमः इति ® । अबाधितानधिगतासन्दिरधविज्ञानपाघनं प्रमाण. 
भिति प्रमाणघ्ामान्यलक्षणोपपत्या प्रत्यक्षादीनि प्रमाणतामदनुवते । एकत्वेकान्ताभ्युपगमे तु तेषां सर्वेषां 
भेदविषयाणां बाधितत्वादश्रामाण्यं प्रसज्येत । तथा विधिप्रतिषेधज्ञास्त्रमःप भावनाभाव्यभावककरणगेति- 
कतंभ्यतामेदापेरत्वाद्रवाहन्येत । तथा च नास्तिक्ष्यपेकदेशाक्षेपेण च सवेवेदाक्षेषादेदान्तानाभप्यप्रामाण्य- 
मित्यमेदेकान्ताभ्थुपगमहानिः । न केवलं विधिनिषेध क्षेपेणास्य मोक्षक्षास्त्रस्याक्षेषः स्वरूपेणास्यापि भेदापे. 
क्षत्वादित्याह $ मोक्तशास्त्रस्यापि इति ® । अपि चास्मिन्‌ दशने बणंपदवाक्यग्रकर णादीनामलीकत्वात्तःर- 
भवमदवेतज्ञानमल्मीचोनं भवेत्‌ , न खल्वलीकाद्‌ धूमाद्‌ धूमकेतनज्ञानं समीचीनमित्याह ® कथं चानूतेन 
[कि +नः  भामती-ग्याश्या 
कमण्डलु ओर कुण्डलादि सभी काये वस्तुतः उत्पन्न होते है, अतः 'कुण्डलवदिदं काष्ठम्‌ - 
यह्‌ ज्ञान काष्टगत कुण्डल्ित्व या दण्डवत्ता का बाधक नहीं। वसे ही जीवभौर ब्रह्मका 
नानात्व (भेद) यदि वास्तविकं होता, तव एकत्व-ज्ञान से उसका बाध नहीं होता, क्योकि 
ज्ञान के द्वारा किसी वस्तु का अपनयन नहीं होता, अपितु मिथ्याज्ञान केद्वारा आरोपित 
पदार्थोकाही बघहोतादहै। 
 शङ्का-भाष्यकारने शङ्खा उठ ईहै कि यदि रएेकान्तिकं एकत्व ( अभेद) मान। 
जाता है, तब (१) लोकिकं प्रत्यक्षादि प्रमाण, (२) विधि-निषेशात्मक श।स्त्र एवं (३ मोक्षा 
गम-ये सभी व्याहत ( बाधितविषयक } हो जाते है, क्योकि (१) जिस ज्ञान का विषय 
अबाधित, अनधिगत कौर असन्दिग्य हो, उसज्ञान को प्रमा ओर उसके साधन पदाथंको 
प्रमाण कहा जता है । इस प्रकार प्रमाण के सामान्य लक्षण से युक्त होकर ही प्रत्यक्षादि 
प्रमाणता को पदवी प्राप्र करते हैँ किन्तु एेकान्तिकि एकत्व ( अभेद ) मान लेने पर उक्त 
प्रमाणता सुरक्षित नहीं रहती, क्योकि वे सभी प्रमाण भेदविषयक है, भभेदकेद्वाराभेदका 
बाध हो जाने से उनमें अप्रामाण्य प्रसक्त होता है। (र) विधि-निषेधात्मक शास्त्र भी भावना 
( शाब्दौ ओर आर्थी द्विविध कृति ), भाग्य ( कायं ), भावफ़ ( शब्दादि ), करण ( यागादि ) 
तथा इतिकत्तंव्य ( करण के सहायक व्यापार ) के भेद की अपेक्षा करने के कारण अभेदाभ्यु- 
पगम से व्ाहत हो जाता है । विधि-निषेधात्मक शास्त्रों के व्याहत हो जने सषे परलोकादि 
का अभाव एवं नास्तिक्य प्राप्न होता है । (३) वेद के विधि.निषेधात्मक एक भाग पर आक्षेप 
होने के कारण वेदान्तरूप मोक्षागम का भो अप्रामाण्य एवं एेकान्तिक एकत्वाभ्युपगम की हानि 
प्रसक्त होती है । केवल विधि-निषेधात्मक भाग के आक्षेप से ही यह वेदान्तरूप मोक्ष-शास्तर 
व्याहत नहीं होता, अपितु भेद-सपिक्ष होने के कारण स्वरूपत) ( साक्षात्‌ ) बाधित होता 
दै-"'मोक्षशास्तरस्यापि शिष्यशासित्रादिभेदपेक्षत्वात्‌ तदभावे व्याघातः स्यात्‌” । दूसरी 
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सत्यत्वमुपपद्यतेति ? 

॥ अच्नोच्यते - नैष दोषः, सवेच्यवहाराणामेव पान्रह्मारताविद्ानारंसत्यत्वो 
पपत्तेः, स्वप्नव्यवहार स्येव पराक्प्रतोधात्‌ । यावद्धि न सत्यात्मेकत्वप्रति पत्तिस्ताचत्‌ 
प्रमाणप्रमेयफललक्चणेषु चिकारेष्वनरतत्ववुद्धिने कस्यचि दुर्पद्यते । विकारानेव 
त्वह ममेस्यतिद्यया $ ऽस्मात्मीयेन भावेन सर्वा जन्तुः प्रतिपद्यते स्वाभाविकीं 
्रह्मारमतां हित्वा । तस्पात्प्रागरह्मात्मताभ्रतिबोघादुपवन्नः खर्वा लोकिको वदिकश्च 
व्यवहारः । यथा सछक्षस्य प्रारृतस्य जनस्य स्वप्न उच्चावचान्भावान्पदयतो निश्चितमव 

क क = जीती 
मोक्षशचास्त्रेण इति ® । परिहरति ® अत्रोरपते इति ® । यथपि प्रत्यक्षादीनां तात्विकमनबाधिततवं नास्ति, 
युक्त्यागमाभ्यां बाधनात्‌ , तथापि व्यत्रहारे साधनाभावात्सांत्यवहारिकमबाधनम्‌ । नहि प्रत्यक्षादिभिरथं 
रिचि प्रवतंभानो यवहारे विस वाद्यते सांसारिकः कित्‌ । तस्मादबाधनान्न प्रमाणलक्षणपत्तिपतन्ति 
्रत्यक्षादथं इति । € सत्यरवोपपत्तेः इति & । सत्यत्वाभिमानोपपत्तरिति । प्रहणकेवाक्षथतरेतद्‌ , विभजते 
® यावद्धि न सश्यात्मक्ृत्व प्रतिपत्ति; ₹ई!त ® । दिक्ारानेव तु श्री रादीनहमित्यात्तभावेन पुत्नपश्वादीन्‌ 
मचेत्यात्मीयसावेनेति योजना । & ठ दकश्च इति ® । कभंकाण्डमोक्षशञारत्रत्यवहारसमथेना । ® स्वप्न. 
व्यवहारस्येव इति विभजते ® यथा सुष्स्य प्राकृतस्य इत्ति ® । कथं चानुतेन मोक्ष्ास्तरेणेति यदुक्त 


भ कक -- ~ 


भामती~व्याख्या 

बात यहभीदहैकि इस दशंन ( वेदान्त-शारत्र ) मे वणं ( अकारादि), पद, वाक्य ओर 
अरकरणादि कौ अपेक्षा है [ जसा कि न्यायवातिककार शा्त्र का स्वरूप बताते हए कहते 
है-- “शास्त्रं पुनः ध्रम।णादिवाचकपदसमूः, पदं पुनः व्णैत पहः, पदसमूहः सूत्रम्‌ , सूत्रसमूहः 
प्रकरणम्‌ , प्रकरणसमूह्‌ आ्ह्कम्‌ , आह्भिकसमूहोऽध्यायः'' (न्या वा० १।१।१) ।। 
अभेदवाद मे तो कथित वर्णं, पदादि का भेद मिथ्णा या अलीक है, अतः एेसे 
शास्त्र के द्वारा उत्पादित अद्रेत-ज्ञान भो असमीचोन ( अप्रमा ) ही होगा, क्योकि अलीक 
धूम के द्वारा उत्पादित बह्भिविषयक ज्ञान समीचीन नहीं होता, भाष्यकार ने यही कहा है-- 
"कथं चानुतेन मोक्ष गास्वेण प्रतिषादितस्यात्मकलत्वस्य सत्यत्वमुपपद्येत” । 

समाधान --उक्त शद्धा का निराकरण करते हुए भाष्यकार ने कटा है-“"नेष 
दोषः” । यद्यपि प्रपक्षाः को तात्िक प्रमाण (अवाधिततविपयक) नहीं साना जाता, कगोकि 
युक्ति ओर आगम के द्वारा प्रत्यक्षादि का विषं बाधित हो जाता है । तथापि सांष्यावहारिक 
प्रामाण्य प्रत्यक्षादि का मानाजाताहै, कोति व्यवहार-कालः मे उनका विषय्र अबाधित होता 
है, अन्यथा सांसारिक पुरुष कौ पत्य क्नादि के विषयमे प्रवृत्ति सफल न होती, छन्तु सफर 
होती है । फलतः व्यवहार-कार मे अवःधित अनधिगत सौर असन्दि्य विषय को छपनाने के 
कारण प्रत्यक्षादि प्रमाण अप्ने सामान्य लक्षण धि विभूषित हो जाते हँ ¦ “सत्यत्वोषपत्तेः"- 
इय भाष्य का अथंदहै- "सत्यत्वाभिमानोपयत्तेः' । “सवंव्यवहाराणां प्राग्‌ ब्रहात्मत।विज्ञानात्‌ 
सत्यत्वोपपत्तेः"- यह भाष्य ग्रहणक वाक्य ( व्याख्येय भाष्य ) है, उसकी व्याख्या स्वयं 
प्राष्यकार करता है --“यावद्धिन सत्यात्सैकर्वप्रतिपत्तिः । यहां 'आत्मात्मीयेन भावेन! का 
इस प्रकार विषिलष्ट अन्वय कर लेना चाहिए -“शरीरादिविकारान्‌ अहमिति आत्मभावेन, 
्रपश्वादीन्‌ ममेति आत्पमीयभावेन ` । णरीरेन्द्रियादि मे अहं ओर पृत्रपश्वादि मे ममभाव 
का अध्यास स्पष्ट करते हए भाष्यकारने ग्रन्थके आरम्भ मे ही कहा दै -“भहंममेति 
लौकिक्रो व्यवहारः"* । “वंदिकश्च व्यवहारः" -- इसत वातय के द्वारा भाष्यकार ने कमकाण्ड 
तथा मोक्ष-शाछ्र का समर्थन किया है--“स्वप्नव्यवहारस्येव'---उस दृष्टन्त की 
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परव्यक्चाभिमतंः विज्ञानं भवति भराक्प्रबोधात्‌, नच परत्यक्षाभासाभिग्रायस्तत्काले 
भवति, तद्रत्‌। कथं त्वसत्येन वेदान्तवाक्येन सत्यस्य ब्रह्मात्मत्वस्य भरतिपत्ति- 
खुपपद्येत ? नदि रज्जुसर्पेण दष्टो त्रिधते । नापि खगतष्णिकाम्मसा पानावगाहनादि. 
` भामती | 
तदनु भाष्य दुषयति ® कथं त्वसत्येन इति @ । कइक्यमन्न वक्तुं श्नवणाद्युपाय भात्मसाक्ञात्कारपयम्तो 
वेदान्तसम्‌त्योऽपि ज्ञाननि चयोऽसत्यः, सोऽपि हि वृत्तिरूपः कायंतया निरोधघर्मा, यस्तु ब्रह्मस्वभावसाक्षा- 
्ारोऽसौ न कायस्तत्स्वभावत्वात्‌ , तरमाद चोद्यमेतत्‌ &कथमसत्यारसत्योत्पादः इति ® । यत्‌ खलु सत्यं 
न तदह्प्त इति कुतस्तस्यासत्यादुत्पादो ? यच्ोत्पद्ते तःसवं मसत्यमेव । साग्यवहारिकं तु सत्यत्वं 
वत्तिरूपस्य ब्रहमसाक्षात्कारस्येव धरवणादीनामप्यनिन्नं, तस्मादभ्युपेत्य वृत्तिस्वरूपस्य ब्रहुयसाक्षात्कारस्य 
वरमाथं सत्यतां व्यभिचारो द्भाद तमिति मन्तव्यम्‌ । यद्यपि सांव्यवहारिकस्य सत्यादेव भेयात्सत्यं मरण- 
मुत्पद्यते तथापि भयदेतुरहितस्तञ्जारं व।ऽसत्यं ततो भयं सव्यं जायत इत्यसत्यात्सस्यस्योत्पत्तिरक्ता । 
यद्यपि वाहिज्ञानमपि स्वरूपेण सत्तथापि न॒ तञ्जञानत्वेन भयहेतुरपि त्वनिर्वाच्याहिरूषितस्वेन । अन्यथा 
रज्जुक्तानादपि भयप्रसङ्खाञ्जानत्वेनाविशेषात्‌ । तस्मादनिर्वाच्याहिरूषितं ज्ञानमप्यनिवच्िमिति सिद्धम. ` 
सत्यादपि सत्यस्योषजन इति । न च ब्रृभः सवंस्मादसत्यात्सत्यस्योपजनो, यतः समारोपितधूमभावाया 
` मामती~व्याख्या 
स्वष्ठाकरण किया गया है --"यथा सुकठस्य प्राकृतस्य जनस्य । अर्थात्‌ जंसे स्वप्नावस्था में 
साधारण ग्पक्ति जो वु भी देखता है, उसको तब तक सत्य ओर प्रत्यक्ष ही समन्ञता रहता 
ह. जब तक जाग नहीं जाता। वसे ही अज्ञानी व्यक्ति वस्तुतः मिथ्या प्रपश्च को 
व्वहार-कार मे सत्य ही समञ्षता दे । 
यह जो शङ्का की गई थी कि “कथं चानृतेन मोक्षशास्त्रेण प्रतिपादितस्य सत्यत्वम्‌ ?” 
उस शङ्का का अनुवादपू्वेक निरास किया जाता है- “कथं त्वसत्येन सत्यस्य प्रतिपत्तिः ?“ 
यहा यह्‌ विस्पष्ट कहा जा सकता है कि श्रवणादि साधनों के द्वारा वेदान्त-वाक्य-जनित 
आत्मसाक्षात्कार-पयंन्त ज्ञान-परम्परा असत्य है, क्योकि वह अन्तःकरण को एक वृत्ति है, 
अन्तःकरण क्रा विकार होनेकै कारण अन्तःकरण का धमं है, किन्तु जो ब्रह्मस्वरूप 
साक्षात्कार है, वह किसीका कायं ( विकार) नहीं, क्योकि वह्‌ बह्यस्वशूप है, अतः यह्‌ 
आक्षेप निराधार है करि असत्य साधनसे सत्य का उत्पाद वयोकर होगा । अर्थात्‌ जो 
ब्रह्मस्वरूप सत्य साक्षात्कार है, वह उत्पन्न नहीं होता भौर जो वृत्तखूप साक्षात्कार उत्पन्न 
होता 8, वह असत्य ही माना जाता है। वृत्तिरूप ब्रह्य-साक्षात्कार मे सांग्यवहारिक 
( व्यवह।र.काल मे अबराधितत्वरूप ) सत्यत्व माना गया ह मौर उसके साधनीभूत श्रवणादि 
ने भी सत्यत्व अभिमत है । फलतः वुत्तिरूप ब्रह्म-साक्षाक्तार मे परमाथं-सत्यता सन्न कय 
व्यभिचा योदद्धावन किया गया है । यद्यपि व्यावहारिक सपे के सत्य भयसेही सत्य मरण 
होता है, आरोपित सपं से नहीं । तथापि आरोपित सपं को देख कर जो भय उत्पन्न होता 
है, वहं सत्य ही ह, भतः असत्य से सत्य की उत्पत्ति कही गई हं । मारोपित सपं का ज्ञान 
्नो सस्य हौ ै, अतः उससे भयादि की उत्पत्ति सत्यसे ही सत्य की उत्पत्ति है, किन्तु सपं. 
जान निस रूपसे सत्य है, उस रूप से भयादि का हतु नहीं अर्थात्‌ वह ज्ञानत्वेन सत्य दहै, 
जानल्वेन वह भयादि का जनक्त नहीं, अपितु अनिवेचनीय सपं -विशिष्टत्वेन भयादि का साधक 
है, अल्यथा | विषय-रहित केवल ज्ञान को भयादि का उत्पादक मानने पर ] रज्जुके ज्ञान 
ते भी भयादि कौ उत्पत्ति प्रसक्त होती है। अनिवंचनीय विषय से विशिष्ट ज्ञान भी 
वलिवेचनीय ही दै, सत्य नही, फलतः सपं-ज्ञान से भयादि की उत्पत्ति भी भसत्य से ही 
७२ 
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पयोजनं क्रियत इति, नेष दोषः; शङ्काचिषादिनिमित्तमरणादिकार्योपरव्येः, स्वप्न 
दशेनावस्थस्य च सपेद्‌शनोदकस्नानादिका्यदरोनात्‌ । तत्कार्यमप्यनुतमेवेति 
चेद्‌ त्रयात्‌ , तच्च त्रुमः- यद्यपि स्वप्नदशेनावस्थस्य सपेदंशनोःकस्नानादिकायंमरतं, 
` भामती 

धूममहिष्या बह्भित्तानं सस्यं स्यात्‌ । नहि चक्षुषो रूपज्ञानं सत्यमुपजायत इति रसादिज्ञानेनापि ततः 
सत्येन भवितव्यम्‌ । यतो नियमो हि स तादृ्चः सत्यानां यतः कुतधित्‌ किञ्चिदेव जायत इव्येबमसत्या- 
नामपि नियमो यतः कुतदिदसत्यात्सव्यं कुतश्चिदसत्यं यथा दौघं्वादेर्दरणैषु समारोपितत्वाविकेषेऽप्य. 
जीनमित्यतो ज्यानिविरहमवगच्छन्ति सत्यम्‌, अजिमित्यतस्तु समारोपितदीघंभावाऽज्यानिविरहमवगच्छन्तो 
भवन्ति श्रन्ताः । न चोभयत्र वीघंसमारोषं प्रति कश्चिदस्ति भेदस्तस्मादुपषन्नमसस्यादपि सत्यस्थोदय 
इति । निदरशेनान्तरमाह ® स्वप्नदर्शनावस्थस्य इति ® । यथा सांघारिको जाग्रद्‌ भुजङ्खं दुष्ट्वा 
पलायते ततश्च न दशवेदनामाप्नोति, पिपासुः सलिलमालोक्य पातुं प्रवत्तंते ततस्तदासाद्य पायम्पाय- 
माप्यायित; सुखमनुभवति, एवं स्वप्नान्तिकेऽपि तदवस्थं सवं मत्यसत्यात्‌ कायं सिद्धिः । शङ्कते 
® तत्कायमप्यनूतत्रेव इति ® । एवमपि नासत्यात्‌ सत्यस्य तिद्धि रत्तेत्थथः । परिहरति % तत्र ब्रमः, 
ति न = तिने 


भामती-ग्याख्या 
सत्य को उत्पत्ति है । हमारा कहना यह नहीं कि सभी असत्य पदार्थ से सत्य की उत्पत्ति 
होती है । यदि वसा कहते, तब अवश्य समारोपित धूम को अघारभ्रूत धूम-महिषी ( कुहरा ) 
के द्वारा वह्भि कौ भनुमिति प्रमा होनी चाहिए । यह कोई आवरयक नहीं कि चक्षु से उत्पन्न 
रूपज्ञान सत्य होता है, तो उससे रसादि का ज्ञान भो सत्य होगा, क्योकि नियम या स्वभाव 
हीएेसाहै किं किसी सत्य पदाथं से उत्पन्न कोईही ज्ञान सत्य होता है, सभी ज्ञान नहीं। 
इसी प्रकार भसत्य पदार्थो का भीनियमरेषाहीहैकि किसी ही असत्य पदां से कोई 
ज्ञान सत्य होता है गौर किसी भसत्य पदां से जायमान ज्ञान भसत्यहोतादहै। जैसे कि 
ध्वनि के सभो दीघेत्वहुस्वत्वादि धमे वर्णो मे समानरूप से आरोपित है, तथापि दी 
भजीन' [ “ज्या वयोहानौ" धातु के क्तान्त ] शब्दस ही जीर्णेत्वाभाव का सत्य ज्ञान होता 
दै, हस्व “अजिन' शब्द से नहीं, अतः जो लोग "अजिन" शब्द को 'अजीन' सुनकर जीणं- 
भावाभाव काज्ञान प्राप्त करते है, उन्हे भ्रान्तही माना जाता है, सत्यज्ञानवान्‌ नहीं। 
अजीन' भौर अजिनः--इन दोनों शब्दो में दीघंता का आरोप समान है [ज्या वयोहानौ 
से निष्पन्न "अजीन' शब्द के ई' वण॑ मे भो दीर्घत्वं आरोपित है, वयोकि वणं नित्य भओौर 
निविकार दै, उसके व्यजञ्जकीभूत नादमेंजो दीर्घत्वादि धमं है, उन्हीं की प्रतीति वर्णो में 
मानी जाती है, जंसा कि “नादवृद्धिपरा” ( जै. सू.१।१।१७ ) स जंमिनि-सूत्र में स्पष्ट किया 
गथा है । चमं-वाचक "अजिन' शब्द में श्रोता को “अजीन' शब्द का श्रम हो गया ]। फलतः 
यह्‌ सिद्ध हो गया कि असत्य ाधनसे भी सत्य कार्की निष्पत्ति हतीदहै। इसी अथं में 
दूसरा दृष्टान्त प्रदरशित किया जाता है - “.स्वप्नदशंनावस्थस्य च सपंदंशनोदकस्नानादिका्य- 
दशेनात्‌”” । जंसे सांसारिक परुष जाग्रत्ताल में सपं को देखं कर भाग जाता है, अतः सपं-दंश- 
जनित दुःख ज्ञेलना नहीं पडता भौर वही पुरुप ग्रीष्म के समय यात्रा-पथमें प्राप्त गंगा का 
दशंन करके प्रसन्न होजाता है, गंगा-जल पी-पीकरतृत्ति सुका अनुभव करता दै। 
वेसे ही स्वप्न-कालमे आरोपित सपंके दंशसे दुःख एवं आरोपित सलिल के पानसे सुख 
का अनुभव करता है । इस प्रकार भसत्पदार्थो से कार्यं-सिद्धि देखी जाती है । 
शङ्कावादी कहता है कि “ततु कायंमप्यनृतमेवे"" । जब कायं भी असत्य ही है, तब 
भसत्य साधन से सत्य कायं की सिद्धि नहीं होती । उक्त शङ्का का समाधान किया जाता 
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तथापि तदवगतिः सत्यमेव फलम्‌ , प्रतिवुद्धस्याप्यबाभ्यमानत्वात्‌ । नहि स्वप्नादु- 
त्थितः स्वण्नटष्ठं सर्द शनोदकस्नानादिकायं मिथ्येति मन्यमानस्तदवगतिमपि मिथ्येति 
मन्यते कश्चित्‌ । पतेन स्वप्नदशो ऽवगत्यबाधनेन देहमात्रात्मवादो दूषितो वेदितव्यः । 
तथा च श्रतिः -“यद्‌ा कमेख काम्येषु खियं स्व्नेषु पदयति । सग्ाद तत्र जानीयात्त 


भामती 
द्यपि स्वप्नदक्षनावस्थस्य इति ® । लौकिको हि सुष्ोत्थितोऽवगभ्यं बाधितं मन्यते न तदवगति, तेन 
यद्यपि परीक्षका अनिर्वाच्यरूदितामवगतिमनि्दच्यां निश्चिन्वन्ति तथापि लोकिकाभिग्रायेणेतदुक्तम्‌ । 
अत्रान्तरे लोकायतिकानां मतमपाकरोति & एतेन स्वप्नदुक्षोऽवगत्यबाघनेन इति %& । यदा खहवयञ्चे. 
तरस्तारक्षवों भ्यात्तविकटदष्टाकरालवदनामुत्तब्धवम्त्रमन्मस्तकावचुभ्बिलाङगूलाम तरोषारुणध्वस्तविक्लाल- 
 वृत्तलोचनां रोमाज्चसञ्चयोत्फुरलभोषणां स्फटिकाचलभित्िप्रतिबिम्बितामस्यमित्रोणां तनुमास्थाय स्वप्ने 
प्रतिबुद्धो मानुषोमात्मनस्तन्‌ं पश्यति तदोमयदेहानुगत नात्मानं प्रतिसन्दधानो देहातिरिक्तमात्मानं निश्चि- 
नोति, न तु देहमान्नम्‌ ; तन्मात्रस्य देहुवसप्रतिषन्धानाभावप्रस ङ्गात्‌ । कथं चेतदुपपदयेत यदि स्वभ्नदशोऽ- 
बगतिरबाधिता स्थात्‌ तदृबाघे तु प्रतिसन्धानामाब इति । असत्याच्च सत्यप्रतोतिः धुतिसिद्धाऽन्वयत्यति- 
रेकसिद्धा चेत्याह ® तथाच श्युतिः इतति % । ® तथाकारादि इति ® । यद्यपि रेखास्वरूपं सत्यं तथापि 
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है “ततर ब्रमः--पद्यपि स्वप्नदशेनावस्थस्थ'" । लौक्षिक पुरुष सो कर जागने पर यद्यपि 
स्वाप्न ज्ञान के विषयीभूत गज, वाजि आदि पदार्थो को मिथ्या मानत्ता है, तथापि उनके 
ज्ञान को मिथ्या नहीं, सत्य ही मानता दहै। ज्ञान कोभी केवर अविवेकी पुरुषकी दृष्टि से 
ही सत्य कहा जा सकता दै, विवेचक् ( परीक्षक ) पुरुष की दृष्टि से नहीं, कथोकि वह्‌ स्वप्न 
के अनिवंचनीय गजादि पदार्थो से विशिष्ट ज्ञान क) भौ अनिवंचनीय ही मानता है। 

देहात्मवादी चार्वाक के मत का प्रसङ्खतः अपाकरण किया जाता है --““एतेन स्वप्न 
हशोऽवगत्यबाघेन'" । आशय यह है कि स्वप्नकाल मे जब चत्रनामक पुरुष तरक्षु ( व्याघ्र) 
काएेसाशरीर धारण करता है, जिसका मुख पूरा खुलादहै, बड़ी-बड़ी विकराल दाह 
निकल रही है, क्रोधावेश मे जिसकी लम्बी लांगृल ( पूछ ) आकाश में ऊपर तन कर व्यान 
के अपने ही शिर पर धनुषाकर भुकरी हुई दै, दोनो नेत्रो के विशाल अङ्खारे धधक रहे है, 
रोगटे खडे ह, जो स्फटिकमय पवंत्त की चमकौली स्वच्छ भित्ति में प्रतिबिम्बित-सा है, जिसकी 
मुद्रा शत्रु-संहायोन्मुख है । जब स्वप्न टुटता है ओर चत्र जाग जाता है, तब वहु भपने को 
मनुष्ध शरीर में विस्तर परलेटा हुजा पाताहै। यत्र का यह प्रत्यभिज्ञा होतीहि कि स्वप्न 
मे मृञ्चेही व्यात्नका भयङ्कर शरीर मिला भोर छट गया इसप्रकार स्वप्नानुभूति का 
अनुसन्धाता चैत्रात्मा अपने को शरीरादिसे भिन्न समञ्चलेतादहै, शरीरमात्रम है एेसा 
कभी नहीं मानता, कपोकि आत्मा के शरीर-मात्रस्वरूप होने पर जंसेस्वाप्न शरीर का 
अभाव हौ जाता है, वपे हौ उक्त अनुसन्धान काभी अभाव हौ जायगा । 

यह सब कुछ ( देहात्मव।द-निरासादि ) उपपन्न केव होगा? जब कि स्वप्नद्रष्टा 
का ज्ञान अबाधित हो । अन्यथा (स्वप्नज्ञनके बाधित होने पर) उस ज्ञानको स्वाप्त 
शरीर काही धमं मानना होगा, स्वप्न शरीर का जाग्रत्‌ अवस्थामें बाध हौ जाने पर 
मनुष्य शरीर का उसका स्मरण नहीं होगा, क्योकि अन्य व्यक्तिके हारा अनुभूत वस्तुका 
अस्य को श्मरण नहीं होता । अबाधित ज्ञान को बाधित शरीर का धमे नहीं मानाजा 
सकता, अतः शरीर से अतिरिक्त अबाधित आत्मा मान कर हौ भनृभविता भौर स्मर्ताके 
एकत्व-प्रतमभिज्ञान का सामञ्जस्यं करना हौगा। असत्य पदाथं से सत्य प्रतीति श्रुतिसे 
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स्मिन्स्वप्ननिद्शेनेः { छा० ५।२।९ ) इत्यसत्येन स्वप्नद्‌ दानेन सत्यायाः सश्रद्धः प्रतिपत्ति 
दशयति । तथा प्रत्यक्षदशेनेषु केषुचिदरिष्ेषु जातेषु ^न चिरमिव जीविष्यतीति 
विद्यात्‌" इत्युक्त्वा (अथ यः स्वप्ने पुरषं कृष्णं छष्गदन्तं पयति स एनं हन्तिः 
इत्यादिना तेन तेनासत्येनेव स्वप्नदशेनेन सत्यं भरणं सूच्यत इति दशयति । प्रसिद्धं 
चेदं लोके ऽन्वयब्यतिरोककुशलानामीदथेन स्वप्नदशेनेन सध्वागःः; सूच्यत हईटशेना 
साभ्वागम इति । तथा.ऽकारादिसत्याक्चरप्रतिपत्तिदष्ठा रेखानताक्चरप्रति पत्तेः । अपि 
चान्त्यमिद्‌ प्रमाणमात्मेकस्वस्य प्रतिपादकं नातः परं किचिदाकाष्घथमरसिति । यथा हि 
लोके यजेतेत्युक्त कि केन कथमित्याकाङ्घथते, नेवं “त्वमसिः "अहं ब्रह्मास्मि' इ्युक्त 
किचिदन्यदाकाङ्कधमस्ति, सर्वार्मेकतवविभयत्वावगतेः। सति हछन्यस्मिन्ञवश्िष्य- 
भामती 
तश्चयासङ्खुतमसत्यं, नहि सद्केतयित।रः सङ्केतयन्तीदृज्ञेन रेखामेदेनायं वणं: प्रत्येतव्यः, अपि त्वीदृशो 
रेलाभेदोऽकार ईदृशश्च ककार इति, तथा चासमीचीनात्‌ सङ्खेतात्तमोचीनवर्णाबमतिरिति सिद्धम्‌ । 
यच्चोक्तमेकत्वांशेन ज्ञानमोक्षव्यवहारः सेत्स्यति नानात्वेन तु क्म॑काण्डाधयो लौकिकश्च वहारः 
सेर्स्यतीति तत्राह ® भपि चान्त्यमिदं प्रमाणम्‌ इति ॐ । यदि संत्वेकटवानेकष्वनिननधनौ व्यवहारा- 
वेकस्य पुंसोऽपययिण सम्म व्रतस्ततस्तदथंमुभयसःडूावः कल्प्येत, न त्वेतदस्ति, नद्येकतवावगतिनिबन्धनः 
कश्चिदस्ति व्यवहारस्तदवगतेः सर्वोत्तरतवात्‌ । तथाहि तत्वपरसीत्येकातम्यावगतिः समपरस्तप्रमाणतत्फल-. 
तद्रचवहारानपबाधमानेवोदीयते, नेतस्याः परस्तात्‌ किञ्चिदनुकूलं प्रतिकूलं चार्तिं दपेक्षेत येन चेयं 
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सिद्ध है--"तथा च ध्रुतिः" । यद्यपि स्वाप्न-दशंन सत्य है, तथापि स्त्री भादि स्वाप्त विषय 
भसत्य ह, अतः एसे विषय से विश्ष्टज्ञनको भी असत्यही मानागया है। सत्य ओर 
असत्य क्रा कायं-कारणभाव केवल श्रुति-सिद्ध ही नहीं, अन्वय-व्यतिरेक से भी सिद्ध है-“प्रसिदधं 
चेदं छोकेऽन्वयग्यतिरेककुशलानाम्‌' । यहाँ नैयापिकादि-सम्मत कार्यकारणभावे के नियामक 
अस्वय ओर व्यतिरेक का ग्रहण किया गया है, जिसके आधार पर विशेष स्वप्न-दणंन से विशेष 
( समृद्धि या मरणादि ) कायं की सिद्धि होती दहै। जाग्रत्कालीन निदशंनसे भी यही सिद्ध 
होता है--““तथाकारादिसत्याक्षरभ्रतिपत्तिः' । मख से बोला जानेवाला अकार वणे सत्य ओर 
भ' रेखा असत्य अकार है, इनका काये.कारणभाव छोक-प्रसिद्ध है । यद्यपिरेखा का स्वरूप 
सत्य है, तथापि उस रेखासे जो संकेत किया जाता है कि यह्‌ (रेखा) अवणं है, वह असत्य है, 
वयो कि संकेतयिता पुरुष एेस। संकेत नहीं करते कि !इस रेखा को देखकर अकार या ककाशं 
का बोध करना चाहिए", अपितु "यह्‌ रेखा ही भकार है भौर यह्‌ रेखा ककार". --एैसा संकेत 
असत्य है । इस प्रकार कं भसमीचीन ( असत्य ) संकेत से समीचीन वर्णावगत्ि होती है-- 
यह्‌ सिद्ध दहो जाताहै। 

यह जो कहा गया था कि "एकत्वांश कै ज्ञान से मोक्ष-व्यवहारं भौर नानात्वांश के 
ज्ञान से कमकाण्ड-सम्बन्धी व्यवहार सिद्ध होगा", उस्र पर व्यवस्था दी जाती है--“अपि 
चान्त्यमिदं ्रमाणमात्मकत्वस्य प्रतिपादकम्‌" । आशय यह दै कि यदि एकत्व-ज्ञान-प्रुक्त 
भौर अनेकत्व.ज्ञान.प्रयुक्त दोनों व्यवहार एक ही पुरुष में क्रमशः सम्भव हो जाते, तब 
अवश्य हौ एकत्व भौर नानात्व-इन दोनों धर्मो की कल्पना कर सकते थे, किन्तु एेषा 
सम्भव नहीं, क्यो क्रि एकत्व की अवगति वह अन्तिम कायं है, जिसके अनन्तर कोई भ्यवहार 
रहता ही नहीं । “तत्त्वमसि ~-इत प्रकार एकात्मत्व की अव ¶ति अपने से पूर्वभावी समस्त 
(रमाण, तज्जन्य अर्थावगति ओर अथंविषयक ) व्यवहार का बाध करती हुई ही उदय होती 
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माणेऽवे आकाक्का स्यात्‌ । न स्वात्मैकस्वष्यतिरेकेणावरशिष्यमाणोऽन्यो ऽथो ऽस्ति य 
आकाङ्कयेत ! न वेयमवगतिरनोत्प्यत इति शक्यं वक्तुम्‌ तद्धास्य विजज्ञो' ( छा° 
६।१६।३ ) इत्यादिथत्िभ्यः। अयगतिखाघनानां च श्रवणादीनां वेदाुवचनादीनां च 
विधानात्‌ । न . चेयमवगतिरनधिका भः न्तिर्वेति शक्यं वक्तुम्‌ । अविययानिच्त्तिफल- 
दतीनात्‌, बाधकन्ञानान्तरामावाच । प्राक्चालनेकत्वावगतेरभ्याहतः सवः सत्यानत- 
1 भामती 
प्रतिक्षिप्येत,  तत्नानुक्‌लप्रतिकलनिवारणान्नातः परं किच्िदाकांङक्ष्यमिति । न 
चेयमवगति ईलिक्षीरप्रायेस्याह ® न चेधम्‌ इति ® । स्यादेतत्‌ `~ मर्स्वा चेदियमवगतिनिह्रयोजना तहि 
तथा च न परक्षावद्भिदपादीयेत, प्रयोजनवत्वे वा नान्त्या स्यादित्यत जाह ® न चेथपमवगतिरनयिका ® । 
कतः ? ® अविद्यानिवृत्तिफलदशंनात्‌ ® । नहीयमुर्पन्ना चती पश्चादविद्यां निवत्तंयति येन नान्त्या 
स्थात्‌ , किम्त्वविद्याविरोधिस्वभावतया तन्निवृ्पारमेवोदयते । अविद्यानिवृत्तिश्च न तत्कायंत्तया फलमपि 
स्वि्टतयेषटलक्षणतयात्‌ फलस्येति ) प्रतिकूलं पराचीनं निर।कततुमाह ® श्रान्तिर्वा इति ®! कुतः ! 
® बाधक इति & । स्यादेतत्‌ ~ मा भूदेकत्यनिबन्धनो द्यजहारोऽनेकत्वनिबन्धनस्त्वस्ति, तदेव हि सकला- 
मद्रहति छोकयान्राम्‌, अतस्तत्िद्धययं मनेकस्वस्य कल्पनीयं तारिविकत्वमिः?त आह % प्राक्‌ च इति ® । 
व्यव्रहमासे हि बुद्धिषु शारिणां बुद्धयोपपद्यते, न त्वस्यास्तारिवकृत्वेन, आ्रान््यापि तदुषपत्तरित्यावेदितम्‌ । 


+ चकेन 





` ` भामती-व्याख्या 
है । उस ( एकत्व{विषपिणी ) अवगति के पश्चात्‌ वृ भी अनुकूल या प्रतिकूल कत्तंग्य शेष 
ही नहीं रहता, जिसकी अपेक्षा या उपेक्षां होती । यह्‌ अवगति इलि (क्षुद ) के दूध के 
समान अत्यन्त अत्रसिद्ध ओर अलीक है-एेसा नदीं कहं सकते -' न चेय मवगतिर्नोत्प्यते । 
“तद्धास्य विजज्ञौ" , छा० ६।१६।३ ) इत्यादि श्रुतियों के द्वारा प्रतिपादित ब्रह्मावगति का 
अपलाप नहीं किया जा सकता । "उक्त अवगति यदि अन्तिम काथं है, तब उसका कोर 
प्रयोजन पश्चात्‌ सिद्ध न होने कं कारण वहु निष्प्रधोजन वथो नहीं ? निष्प्रयोजन पदां के 
सम्पादन भै पुरष-प्वृत्ति सम्भव नही, अतः उस अवगति का कुछ प्रयोजन(लाभ) यदि माना 
जाता है, तव अन्तिम कंसे ? इत शद्धा का अनुवाद करते ह--'न चेथमवगतिर्नथिका, 
क्योकि अविद्या की निवृति उक्षका फल या प्रसोजन माना जता है। आशय यह्‌ है कि उक्त 
अवगति स्वयं उत्पन्न होकर अविद्या-निवृत्तिरूप फल कं उत्पन्न करती, तब अवगति को 
अन्तिम कायं नहीं कहा जा सकता था किन्तु अवगति नाम है-ब्रह्म-साक्षात्कार का, नह्य- 
साक्षात्कार ब्रहमह्प होने के कारण नित्य-सिर है। अविद्या का विरोधिस्वरूप है भवगति, 
अतः अवगति की अभिव्यक्ति होने पर भविद्या-निवृति प्रकट होतो है। अविद्या-निवृति भी 
वि्यात्मकं ब्रह्मस्वरूप है, अतः वह जनित नहीं होती, उसमे जन्यता-प्रयुक्त फलरूपता का 
व्यवहार नहीं होता, अपितु इष्यमाण ( पृरुषाभिलषित ) होने के कारण अविद्या-निवृत्ति 
को फल या पृरषाथं माना जाता है । उक्त अवगति कै पश्चाद्धावी प्रतिकूरु पदाथं का 
निराकरणं किया जःता है "श्रान्त्वा" । उस अन्तिम अवगति के पश्चात्‌ यदि कोई भ्रान्ति 
होगी, तब उसका अन्य बाधक कौन हौगा ? 

यदि एकत्वावगति से व्यवहार का निर्वह्‌ नहीं होता, तब अनेकलत्व-निबन्वन "यवहार 
तो उपपन्न हो जाता है, अतः अनेकत्वं सम्पूणं लोक-यात्रा का उद्राह्कं होने के कारण 
ताच्तिक कयो न मान लिया जाय ? इस शङ्का का निरास करते ह--“श्राक्‌ चात्मेकत्वाव 
गतेः" । सारांश यह है कि वुद्धिपूवंकारी पुरुषों का व्यवहार केवल ज्ञान के आधार पर 
सम्पन्न हो जाता है, ज्ञान प्रमात्मक ही हौ-एेसा जावश्यक नही, श्रमनज्ञानसे भी व्यवहार 
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भ्यवहारो लोकिको वेदिकश्चेत्यवोचाम । तस्मादन््येन ्रमाणेन भरतिपादित आत्मैकत्वे 
समस्तस्य प्राचीनस्य भेदभ्यवहारस्य बाधितत्वान्नानेकात्मकन्रह्यकङपनावकाशो ऽस्ति । 
नच खदादिदष्टान्तप्रणयनात्परिणामवदूब्रह्य शाखस्याभिमतमिति गभ्यते । परिणामिनो 
हि खदादयोऽथो लोके समधिगता इति । नेत्युच्यते, "स वा पष महानज आत्माऽ 
जरोऽमरोऽग्तो ऽभयो ब्रह्मः ( बू०° ४।४।२५ ) "स एष नेति नेत्यात्मा' ( ब° ३।९।२६ ), 
(अस्थूलमनणु ( बर ३।८।८ ) इत्याद्याभ्यः सवेविक्रियाप्रतिषेधश्चतिभ्यो ब्रह्मणः 
छूुटस्थत्वावगमात्‌ । न ह्यस्य ब्रह्मणः परिणामघमेत्वं तद्रहितत्वं च शक्यं प्रतिपत्तम्‌ । 
स्थितिगतिवःःस्यादिति चेत्‌-न, कूटस्थस्येति विशेषणात्‌ । नहि कूटस्थस्य ब्रह्मणः 
भामती 
सस्यच्च तदविक्तवादादनुतच्च विचारासहतयाऽनिर्वाच्यत्वात्‌ । अन्ध्यस्येकात्म्यज्ञानस्यानवेक्षतया बाधकत्व. 
मनेकत्वल्लानस्य च प्रतियोगिग्रहुपेक्षया दुबेलत्वेन बाध्यत्वं वदन्‌ प्रकृतमुपसंह॒रति % तस्मादन्त्येन 
प्रमाणेन इति ® । स्यादेतत्‌-न बयमनेकत्वन्यवहारसिद्धयथं मनेकस्वस्य॒तात्विकस्वं कल्पयामः, किन्तु 
शोतमेवास्य तास्विकत्वमिति चोदयति ® ननु मृदादि इति ® । परिहरति % ने वयुच्यते इति ® । 
मृदादिदृष्टान्तेन हि कथञ्चित्परिणाम उन्नेयः, न च शाक्य उन्नेतुमपि, मृत्तिकेत्येव सत्यमिति कारणमाद्र- 
सत्यह्वावधारणेन कायस्यानृतत्वप्रतिपादनात्‌ साक्तात्‌ कूटस्यनिस्यत्वभ्रतिषादिकास्तु सन्ति सहसत; श्रुतय 
इति न परिणामधमंता ब्रह्मणः । अथ कूटस्थस्यापि परिणामः कस्मान्न भवतोत्यत आह॒ ® नह्येकस्य 
इति ® । शद्ुते & स्थितिगतिवदू इति ® । यथंकबाणाश्चये सतिनिवृत्ती एवमेकस्मिन्‌ ब्रह्मणि परिणा- 
भामती -ब्याङ्या 
का निर्वाह हौ जाता है, भतः व्यवहार-निर्वाहक ज्ञान के लिए उसके विषयीभूत अनेकत्व 
कों तात्त्विक मानने की आवश्यकता नहीं । अनेकत्व को तात्त्विक या सत्य इसलिए नहीं 
कहं सकते कि उसका विसंवाद होता है, अतः वहु अनृत ( मिथ्या) है, क्योकि विचार की 
कसौटी पर खरा न उतरने के कारण अनिवंचनीय है। अन्तिम एकात्मतावगति को भ्य 
ज्ञान की अपेक्षा न होने के कारण प्रमाण या बाधकरूप एवं अनेकत्वावगति को प्रतियोगि- 
ज्ञानादि की अपेक्षा होने के कारण बाध्यरूप बताते हुए प्रकरण का उपसंहार किया जाता 
है-“"तस्मादन्त्येन प्रमाणेन प्रतिपादिते" । 
भनेकत्व-ष्यवहार कौ सिद्धि $ लिए अनेकत्व को तास्विक नहीं माना जाता अपितु 
श्रुति के आधार पर आत्मा मे अनेकत्व सिद्ध होता है-इस प्रकार की शंकाकी नाती है- 
“ननु मृदादिदृ्ान्तप्रणयनात्परिणामवद्‌ ब्रह्म । जसे मृत्तिका घट, शराव आदि अनेक 
रूपों मे परिणत होने कै कारण अनेकरूप मानी जाती हँ वेषे ही ब्रह्म आकाश आदि अनेक 
रूपों म परिणत होने के कारण अनेकरूप क्यों नहीं 7? उक्त शङ्का का परिहार किया जाता 
है--“नेव्युच्यते" । मृदादि हष्टन्तों के आधार पर परिणामवाद की कल्पना नहींकीजा 
सकती क्योकि “मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌” इस वाक्य के द्वारा कारणमात्र की सत्यता अवधारित 
होने के कारण कायंप्रपन्च मे अनृतत्व सिद्ध किया जाता दहै एवं ब्रह्य मे क्रटस्थत्व, निद्यत्व 
मौर एकत्व आदि की प्रतिपादिका अनन्त भ्नुतिर्या है, अत ब्रह्म को परिण।मी कभी भो नहीं 
कहा जा सकता । कूटस्थ एकतततव को परिणामी क्यों नहीं माना जा सकता-- इसका 
समाघान करते हए भष्कार कहते है “न ह्येकस्य ब्रह्मणः परिणामधमंत्वम्‌'” । एक 
तत्त्व को परिणाम भौर परिणामाभाव वाला नहीं कहा जा सकता । एक तत्व मे भी कथित 
उभयहूपता की शद्ध! की जाती है--“स्थितिगतिवत्स्यात्‌"” । अर्थात्‌ जैसे एक ही बाण 
कभी गति (स्पन्दन) भोर कभी उसके अभाव (स्थिति) का आश्रय होताहै वंसेही एही 
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स्थितिगतिवदनेकधर्मा्यत्वं संभवति । कूटस्थं च नित्यं ब्रह्म सवेविक्रियाप्रतिषेधा- 
दित्यवोचाम, न च यथा ब्रहाण आत्मेकत्वदशेनं मोक्षसाधनम्‌ , पवं जगद्‌ाकारपरि- 
णामित्वदशनमपि स्वतन्त्रमेव कर्मेचित्फलायाभिप्रेयते, प्रमाणाभावात्‌ । कूट स्थत्रह्मा 
त्मस्वविज्ञानादेव हि फं दर्शयति शाख्म्‌-'स पष नेति नेत्यात्मा' इत्युपक्रम्य 
अभयं वे जनक प्राप्तोऽसि (बृ ४।२।४ ) इत्येवंज्ञातीयकम्‌ । तच्रेतस्सिद्धं 
भवति - ब्रह्मप्रकरणे स्वेधभेविशेषरहितब्रह्मदशेनादेव फलसिद्धो सत्यां यत्तत्राफलं 
श्रयते ब्रह्मणो जगद्‌ाकारपरिणामित्वादि, तद्‌ब्रह्मदशेनो पायत्वेनव विनियुज्यते 
फलवत्संनिधावफटं तवङ्गमितिवत्‌ , नतु स्वतन्त्रं फलाय कर्प्यत इति । नहि 
परिणामवत्वविज्ञानात्परिणामवरवमास्मनः फलं स्यादिति वक्तं युक्तपर्‌ , कूटस्थनित्य- 
त्वान्मोक्चस्य । ननु कूट स्थग्रह्यात्मवादिन पकःवेकान्त्यादीशित्रीशितव्याभाव हैदवरका- 
भामिती 
मश्च तदभावश्च कोौटस्थ्यं भविष्यत इति । निराकरोति ® न, कूटस्थस्येति विशेषणाद्‌ इति ® । 
कूटस्थनित्यता हि सदातनो स्वभावादप्रच्युतिः, सा कथं प्रच्युत्या न विरुध्यते ? न च धर्मिणो भ्यतिरि- 
च्यते धर्मो येन तदुपजनापायेऽपि धर्म कूटस्थः स्थात्‌ । भेद एेकान्तिङे गवाहवदेद्धमंधमिभावाभावात्‌ । 
बाणादयस्तु परिणाभिनः स्थिष्या गत्या च परिणमन्त इति । अपि च स्वाध्यायाध्ययनविध्यापादिताथं- 
वत्वश्य वेदराक्ञेरेकेनापि वर्णेनानयंकेन न भवितश्यम्‌, कि पुनरियता जगतो ब्रह्मयोनित्वश्रतिषादकेन 
वाक्यसन्वर्भेण, तत्र॒ फलवद्‌ ब्रह्मददंनसमाम्नानसन्निधाउफलं जगद्योनित्वं समाम्नायमानं तदथं 
सत्तदुषायतयाऽचतिष्टते नार्थान्त राथंभित्याह ® त च यथा ब्रह्मणः इति ® । अतो न परिणामपरत्वमस्ये- 
तेथथं : । तदनन्यस्वमिव्यस्य सूत्रस्य प्रतिज्ञाविरोधं श्रुतिविरोधज्च चोदयति @क्टस्थब्रह्मास्मवादिनः इति ® । 
भामती ~ग्याङ्या 
नह्य सृष्टि के समय परिणाम ओौर प्रलय के समय परिणामाभाव का आश्रय क्यो नहींहो 
सकता ? इस शङ्का का निराकरण किया जाता है - “न, कुट स्थस्येति विशेषणात्‌" । कुटस्थ- 
नित्यता नाम है स्वभावाश््रच्युति का, वह्‌ ब्रह्ममें नित्य है। ।अतः उसको प्रच्युति कभी 
नहीं हो सकती । कूटस्थत्वाप्रच्युति के बिना परिणामवाद सम्भव नहीं । धर्मी से धर्मोको 
अत्यन्त भिन्न नहीं माना जा सकता कि उनकी उत्पत्ति ओर विनाश की अवस्था मे धर्मी 
करटस्थ बना रहे । धर्मो को अत्यन्त भिन्न मानने पर गो-अश्व के समान धमंधर्मिभाव 
उपपस्त नहीं हो सकता । बाण आदि पदाथं कूटस्थ न होनेके कारण स्थिति ओर गतिके 
रूप मेँ परिणत हो जाते है । दूसरी बात यह भी दै किं ्वाध्यायोऽध्येतभ्यः' इस विधिवाक्य 
के द्वारा समस्त वेदराशि मे अथंवत्ता प्रपाधित्तकी गयी है । अतः उसका एक वणं भी अनथक 
नहीं हो सकता, फिर भला ब्रह्य कौ अपरिणामिता के प्रतिपादक अनेक वेदान्तवाक्यों का 
नैर्थंक्य सम्भव कपोकरर होगा ? ब्रह ॐ जगदाकारपरिण।मित्व का प्रतिपादन करने वाले 
वेदान्तवाक्यों का स्वतत्त्र कोई फर या प्रयोजन नहीं माना जा सकत। क्योकि ब्रह्यात्मता- 
दशंन का फल मोक्ष बताया गया है किन्तु ब्रह्य के प्रपच्वाकार-परिणामित्व का कोई फल 
नहीं मना जाता ! अतः 'फलवत्सन्निधौ अफलं तदङ्धं भवति' इस न्यायके आधार षर 
सृष्टप्क्रिया का प्रतिपादन ब्रह्मावगति का साधनमात्र माना जाता है। भाष्यकार यही कहु 
रहै है-- “न च यथा ब्रह्मण आत्मैकत्व द शंनं मोक्षसाधनमेवं जगदाकारपरिणामित्वदशंनमपि 
स्वतन्त्रमेव कस्मैचित्फलाय'” । फरतः सृषटप्रतिपादक वाक्यों को परिणामपरक नहीं माना 
जा सकता । “तदनन्यत्वमारम्भणशब्दादिम्यः'*- इस सूत्र पर प्रतिज्ञाविरोध भोर श्रुतिविरोध 
का आक्षेप किया जाता है-- “ननु कुटस्थब्रह्यात्मवादिनः” । अर्थात्‌ ब्रह्य को नित्यकूटस्थ 
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रणप्रतिज्ञाविसोध इति चेत्‌, न; अचिद्यात्मकनामरूपवीजग्याकरणापेक्षत्वात्‌ 
सर्वश्नत्वस्य । 'तस्माद्धा पलतस्मादात्मन आकाशः संभूतः (तैः ८।१) इत्यादि 
वाक्येभ्यो नित्यशुद्धबुद्धमुक्तस्वरूपात्सवज्ञात्स वं शक्त रश्च राज्गजनिस्थितिप्रख्या 
नाचेतनासप्रधानादन्यस्माद्वत्येषो ऽथः परिज्ञातः -"जन्माद्स्य यतः, ( त्र सूु० १।१।४ ) 
इति । सा प्रतिश्चा तदवस्थैव न तद्धिरुद्धोऽथः पुनरिदोच्यते । कथं नोख्यते ऽत्यन्त. 
मात्मन पकत्वमद्वितोयस्वं च ब्रुवता ? श्णु यथा नोच्यते - सवेश्चस्येदवरस्यात्मभूत 
इवाविद्याकरिपते नामरूपे सचयान्यस्वाभ्वामनिवचनोौये संसारप्रपञ्चवीजभूते 
सर्वक्चस्येश्वरस्य मायाशक्तिः प्रकृतिरिति च धतिस्सूत्योरभिरम्येते । ताभ्यामन्यः 
सर्वह्न ईश्वरः, “आकाशो वे नाम नामरूपयोर्निवेदिता ते यदन्तरा तद्‌ ब्रह्म! ( छा० 
८।१७।१ ) इति श्तेः, (नामरूपे व्वाकरवाणि' ( छा ६।३।२ ), 'सचाणि रूपाणि 
विचित्य धीरो नामानि कत्वाऽमिवदन्यद्‌ास्ते' ( ते० आ० २।.२।७ ), "एकं वीजं 
बहुधा यः करोति, ( दवे ६।१२ }) इत्यादिथत्तिभ्यश्च । पयमविद्याङृतनामरूपो- 
पाध्यञ्चुरोघीदवरो भवति, व्योमेव घटकरकायप्राध्यञुरोधि । ख च स्वात्मभूतानेव 
घटाकाशस्थानीयानवियाप्रत्युपस्थापितनामरूपकृतकायंकरण संघाताचुरोधिनो जीवा- 
ख्यान्विक्ञानात्मनः परतीष्रं व्यवहारविषये । तदेवमविद्यात्मकोपाधिपरिच्डेदापेश्च. 
मेवेश्वरस्येश्वरत्वं सवेज्ञव्वं सवंशक्तित्व च, न परमाथेतो विद्य यापास्तसर्वोँपाधि- 
स्वरूप आत्मनीशित्रीशितव्यसवंन्ञत्वादिव्यवहार उपपरते । तथा चोक्तम्‌ यत्न 
नान्यत्पश्यति नान्यच्छृणोति नान्यद्विजानाति स भूमा' ; छा० ७।२४।१ ) इति । 
“यन्न त्वस्य सवंमात्मेवाभूत्तत्केन कं पयेत्‌ ( ब० ४।५।१५ } इत्यादिना च, पवं 
वकः 

रिहरति ® न, अविध्यात्मक इति ® । नाम च रूपञ्च ते एव बीजं तस्य व्याकरणं कार्यप्रपन्चस्तदयेक्षतवा- 
वेश्यस्य । एतदुक्तं भवति--न तास्विकमे्वयं ` सवंज्ञत्वञ्च ब्रह्मणः किःल्वविचोपाधिकमिति तदाश्रयं 
प्रतिन्ञासूत्रं, तर्वाश्रयन्तु तदनन्यतवसूत्रं, तेना विरोधः । सुगममन्यत्‌ ॥ १४ ॥ 

मामती-व्याख्था 

माननै पर ईश्वर में जगत्कारणता-प्रतिपादन की प्रतिज्ञा एवं तत्प्रतिपादक श्रृतिवावयों का 
विरोध क्यो नहीं उपस्थित होता ? उसका परिहार किया जाता दै-"“न, अविद्यात्मकनामहूप- 
बीजग्याकरणापेक्षत्वात्सवेज्ञत्वस्य'' । [अश गहु है करि शङ्धुवादी का केहेना था कि 
सूत्रकार ने जपने द्वितीय ( “जस्माद्यस्य यतः''--इस } सूत्र मे जो प्रतिज्ञा की थी "ईएवरो 
जगतः क।रणम्‌' । उस प्रतिज्ञा मे अब ( तदनन्यत्वमारम्मणशब्दादिम्यःः इस सूत्र मे) 
जो (तदनन्यत्व' हेतु का उपन्यास किया जाता है--ईश्वरो जगतः कारणम्‌ , जगदनन्य- 
त्वात्‌" । यहा प्रयुक्त हेतु में प्रतिज्ञाविरोधः नाम का निग्रहध्थान है, जसा कि स्यायसूत्रकार 
ते कहा है-“प्रतिज्ञाहेत्वोविरोधः प्रतिज्ञाविरोधः'' ( न्याः सू. ५।२।४ ) । जगत्कारणत्वे 
ज्जीर 'जगदभिन्नत्व'- ये दोनों धमं अत्यन्त विरुद्ध है, क्योकि घड कभी अपना क\रण नहीं 
हो सकता ] । इस शद्धा का सभाधान्‌ करते हुए भाष्यकार ने जो कहा दहै--““न अविद्यात्म- 
कनामरूपबीजग्याकरणपेक्षत्वात्‌", उसका आशय यहु दै कि ईश्वर में जो जगत्कतृत्व- 
प्रयुक्त सवैज्ञत्व माना जाता है, वह तात्तिक नही, अपितु अविद्यारूप उपाधि क द्वारा कल्पित 
होता है, प्रतिज्ञा-सूत्र में कल्पित सववंज्ञत्व ही अपेक्षित होता है भौर अपेक्षित देश्वयं भी 
नामरूपात्मकं बीजशक्ति का व्याकरण { प्रकटन ) ही है, जिसे ईश्वर मे मान लेने पर किसी 
प्रकार का विरोध उपस्थित नहीं होता । १४॥ 
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परमाथोवस्थायां स्वंभ्यवहाराभावं वदन्ति वेदान्ताः सर्वे । तथेदवरगीतास्वपि - शन 
कतृर्वं न कर्माणि लोकस्थ खज्ति प्रभुः । न कमंफलसंयोगं स्वभावस्तु प्रवसते । 
नादते कस्यचित्पापं न चेव सुरतं विभुः । श्चानेनादृतं श्वानं तेन सुश्चन्ति जन्तवः ।+ 
( गी° ५।१४-१५ ) इति परमार्थावस्थायामोशित्रीशितव्यादिष्यवदाराभावः प्रददय॑ते । ` 
 भ्यवहारावस्थार्यां तृक्तः ध्रुतावपीश्चरादिष्यवहारः-'पएष सर्वेश्वर पथ भूताधिपति- 
रेष भूतपाल पष सेतुर्विधरण पषां छोकानामसंभेदाय' ( व° ४।४।२२ ) इति । तथा 
चेदवरगोतास्वपि -'हैदवरः सरवंभूतानां देशेऽ जञुन तिष्ठति । ्रामयन्स्वैभूतानि 
यन्त्रार्ढानि माययाः (गौ० १८६१) इति । सूत्रकारोऽपि परमा्थामिप्रायेण 
तद्नन्यत्वम्‌' इत्याह । व्यवहाराभिप्रायेण तु “स्याज्ञोकवद्‌ इति महासमुद्रस्थानीयतां 
ब्रह्मणः कथयति । अप्रत्याख्यायैव कायेपरपञ्चं परिणामप्रक्रियां चा्रयति-सशुणे- 
षूपासनेषूपयोक्ष्यत इति ॥ १४॥ 
भावे चोपरन्धेः ॥ १५॥ 
इतश्च कारणादनन्यत्वं कायस्य, यत्कारणं माव पव कारणस्य कार्यभुपलभ्यते, 
भामती 
` कारणस्य भावः सत्ता चोपलम्भश्च तस्मिन्‌ कायंस्योपलन्षेर्भावाच्च । एतदृक्तं भवति- विषयपदं 
विषयविषयिपरं, विषयिपदमपि विषयिविषयपर, तेन कारणोपलम्भभावयोरपादेयोपलम्भभावादिति 
सुताः सम्पद्यते । तथा च प्रभारूपानुविदधडुद्धिबोध्येन चाक्षुषेण न व्यभिचारः, नापि वह्धिमावाभावा. 
नुविधायिभावाभावेन धूमजेदेनेति सिद्धं भवति । तत्र यथोक्तहेतोरेकवेशाभिधानेनोपक्षमते भाष्यकारः; 
® इतश्च कारणादनन्यत्वं ® भेदाभावः ® कास्य, ® यत्कारणं & यस्मात्‌ कारणात्‌ । & भाव एव 
भामती~ज्याद्या 
कायं ओौर कारण के अनन्यत्वं (अभेद) का साधक यह्‌ अल्वय-सूत्र है-- “भावे 
चोपलब्धेः" । [ यहाँ यह विशेष ज्ञातग्य है फ “यत्‌ सत्त्वे यत्सत्त्वम्‌' या "यदुपलन्घौ यदुप- 
लब्धि" इस प्रकार का प्रत्येक अन्वय केवर कायं-कारणभाव का ही साधक है, कायं भौर 
कारण के अभेद का नहीं । अभेद-सिद्धि के लिए 'सत्व' ( भावत्वं ) ओर “उपलब्धि इन 
दोनों का मिलित अन्वय अपेक्षित दहै-यद्धावोपलच्ध्योः यद्धावोपलन्धी, तयोरभेद । इसके 
भनुरूप सौत्र पदों कौ योजना की जाती है ]। कारणभावे च कार्योपरन्धेःः- इस प्रकार के 
प्रकरणोपयोगी वाक्य में यद्यपि “भाव' पद केवल स॒त्त्वरूप विषय का एवं "उपशूब्धि, पद 
केवर ज्ञानरूप विषयी का वाचक है, तथापि दोनों पदों से विषय भौर विषथी- दोनों 
विवक्षित है, क्योकि उपादान कारण के भाव. एवं उपलछम्भ पर उपादेय ( कायं ) का भाव 
शोर उपलम्भ निरभेर है, अतः उपादान भौर उपादेय का अभेद है-एेसा सूत्र का अथं 
विवक्षित है । यदि '"यदूपलन्धौ यदुषलन्धिः, तयोरभेद- इतना ही नियम माना 
जाता है, तब आलोक भौर घटादिरूप चाक्षुष विषय मे व्यभिचार हो जाता है, 
क्योकि आलोकं की उपलब्धि होने पर ही घटादि की उपरुन्धि होती है, तथापि 
भालोक ओर घटादि पदार्थो का अभेद नहीं होता। इसी प्रकार "यद्भावे यद्धावः, 
तयोरभेदः--इतनी ही व्यापि मानी जाय, तब अगिन ओर धूमादि में व्यभिचार हो जाता है, 
वरयोकि अनिति के होने पर शुम होता है, किन्तु वह अग्नि से अभिन्न तहीं होता । [ उभयरूपता 
की उभयत्र विवक्षा होने पर कीं भी व्यभिचार नहीं होता, क्योकि, न तो आलोक कै होने 
पर घटादि का होना अनिवायं होता है ओर न अग्नि की उपलब्धि होने पर धूम की उपलब्धि 
भावष्यक है | । कथित भाव बौर उपरन्धि -इन दो देतुभों में से एक (भाव) हेतुका 
७४ 
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नाभावे । तथथा सत्यां महि घट उपलभ्यते, सत्छु च तन्वुषु पटः; । न ज नियमेनान्य- 
भावे. न्यस्योपलम्धिरईण्ठा । न हश्वो गोरन्यः सन्‌. गोभौव एवोपलभ्यते । न च कुलाल 
भाव पव घट उपलभ्यते, सत्यपि निमित्ततेमिन्तिकभावेऽन्यस्वात्‌ । नन्वन्यस्य मावे$- 
प्यन्यस्योपलब्धि्नियता . ददयते--यथाम्िमावे धूमस्येति । नेत्युच्यते, उद्धापितेप्यभनो 
गोपालघुटिकादिधारितस्य धूमस्य दृद्यमानस्वात्‌ । अथ धूमं कयाचिद्वस्थया 
विशिष्यादीदशो धूमो नासस्यान्नो भवतीति । नैवमपि कश्चिदोषः, तद्भावाजुरक्तां हि 
बद्ध कायंकारणयोरनन्यस्वे हेतं चयं वदामः । न चासावश्निधूमयोरवि्यते । (भावाचो- 
पलम्चेः, इति वा सूत्रम्‌ । न केवलं शब्दादेव कायेकारणयोरनन्यत्वं, प्रत्यक्षोपलन्धि- 
भावाच्च तयोरनन्यत्वमिस्यथैः । भवति हि श्रस्यक्षोपलबन्धिः कार्यकारणयोरनन्यस्वे । 
तद्था- तम्तुसंस्थाने पटे तन्तु्यतिरेकेण पटो नाम कायं नेबोपलभ्यते, केवलास्तु 
तन्तव आतानवितानवन्तः प्रव्यक्चपुपरभ्यन्ते, तथा तन्तुष्वंशवों ऽश॒षु तदवयवा, । 


अनया प्रत्यक्षोपलम्ध्या लोदितशुकलरृष्णानि न्ीणि रूपाणि, ततो वायुमात्रमाकाश- 





भामती 
कारणस्य इति % । भस्य भ्यतिरेकमुखेन शमक्त्वमाह ® न च॒ नियमेन इति ® । काकतालीयन्यायेना- 
स्थभावेऽप्यन्यद्षलभ्यते, न तु नियतेनेत्यथंः । हेदुविशेषणाय व्यभिचारं चोदयति @ नन्वन्यस्य भावेऽपि 
इति& । एकदेक्षिमतेन परिहरति @नेत्युच्यते इति । कद्ुयेकदेशिपरिहारं इषयित्वा परमाथंपरिहारमाह्‌ 
® अथ इति ® । तदनेन हितुविक्षेषणमुक्तम्‌ । पाठान्तरेणेदमेव सूत्रं व्याचष्टे @ न केवलं शन्दादेव 
इति ® । पट इति हि प्रव्यक्षवुद्धचा तन्तव एवातानवितानावस्था भालम्भ्यन्ते, न तु तदतिरिक्तः पटः 


्रत्यक्षमुपलभ्यते । एकत्वं तु तत्तु नामेकश्रावरणलक्षणायंक्रियावच्छेवाद हूना पि ॥ यथेकदेशकालावच्छिन्ना 


भामती~व्याख्या 

क्रभिधान भाष्यकार करते है-““इतश्च कारणादनन्यत्वं कायंस्य'" । (मनन्यत्व' शब्द का धर्थं 
अभेद है । भाष्प्रस्थ "यत्कारणम्‌" शब्द का भाव यहहै कि कायं भौर कारण का अनन्यत्व 
जिस कारण ( हेतु ) से सिद्ध होता है, वह कारण है-“भावे एव कारणस्य कार्पोपलन्धेः' । 
हसी नियम मे भ्यतिरेकमुखेन अमेद-साधकत्व कहा जा रहा है-न च तियमेनान्यभावेऽन्य- 
स्योषलग्धिहंशा” । अर्थात्‌ काकताीय न्याय से ( अकस्मात्‌ ) भिन्न पदाथ के होने पर भिन्न 
पदाथं की उपलन्धि कभी हो जाती दै किन्तु नियमतः नहीं । अभेद-साधक हितुभों मे 
उभयरूपता विशेषण की आवश्यकता दिखाने के लिए केवल हेतु के व्यभिचार की शङ्का 
उठते है-““नन्वन्यस्य भावेऽपि" । उस शङ्का का परिहर एकदेशी के मत करते ्है- 
"नेवयुच्यते"' । दूध पकाने कौ भद्विकादि मे अग्नि के वुञ्ल जाने पर भी श्वम देखा जाता है, 
अतः घग्नि के बिना भी धूम रहता है । एकदेशी-मत को दूषित करके वास्तविक परिहार 
किया जाता है--“अथ धूमं कयाचिदवस्थया विशिष्यात्‌ । “तद्धावानुरक्तां टि बुद्ध कारयं- 
कारणयोरनन्यत्वे देत वयं वदामः" इस भाष्य के द्वारा विवक्षित हेतु-विशेषण स्फुट किया 
गया है । 

पाठान्तर.निदेशपूवंक इसी सूत्र की व्याख्या की जा रही है--^न केवलं शब्दादेव । 
आशय यह है कि “अयं पटः"--इस प्रकार की प्रत्यक्षात्मक बुद्धि के दारा विशेष ताना-बाना 
वाले तन्तु ही गृहीत होते ह, उनसे अतिरिक्त पट नाम कौ कोद वस्तु प्रत्यक्षतः उपलब्ध नहीं 
होती । यदि तन्तुरूप ही पट है, तब तन्तुभं मे बहुत्व होने के कारण पट में *अयभेकः'- इस 
प्रकार एकत्व-व्यवहार क्यो ? इस प्रष्न का उत्तर यह है किं अनेकं तन्तुभों मे भी एिकत्व- 
व्यवहार तब होता है, जब कि वे मिकर प्रावरण ( शरीराच्छादनरूप ) एक अथेक्रिया 





-- ज काया „ग ारििषििं 
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मां चेत्युमेयम्‌ ( छा० ४।६।४) । ततः परं ब्रह्मकमेवाद्धितोयं, तत्र सवेप्रमाणानां 
निष्ठामवोचाम ॥ १५॥ 





सच्वाचवरस्य ॥ १६ ॥ 

इतश्च कारणात्कार्यस्यानन्यत्वं, यत्कारणं प्रागुत्पत्तेः कारणार्मनेव कारणे 
सरमधरकालीनस्य कार्यस्य यत्ते -'खदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌, ( छा० ६।२।१ ), 
"स्मा वा इदमेक पवाश्र आसीत्‌, ( पे० आ० २।४।१।१ ) इत्यादाविदंशब्दगृदीतस्य 
कार्यस्य कारणेन सामानाधिकरण्यात्‌ । यश्च यदात्मना यश्र न वतते न तत्तत उत्पद्यते, 

भामती 

धवलदिरपलाशादथो बहवोऽपि वनमिति । अथक्रियायाच्च प्रत्येकमसमर्थां अप्यनारभ्येवार्थान्तरं शि्ि- 
न्मिलिताः शरव॑न्तो इश्यन्त, यथा प्रावाण उलाधारणमेकम्‌ , एवमनारर्येवार्थान्तरं तन्तवो मिलिता, 
्रावरणमेकं करिष्यन्ति । न च समवायाद्भिन्नयोरपि मेदानवतायः इति साम्प्रतम्‌, अन्यो 
न्थाश्रयत्वात्‌- मेदे हि सिद्धे समवायः समवायाच्च भेदः । न च भेदे साधनान्तरमस्ति, अथ क्रियान्यष- 
देशभेदयोरमेदेऽप्युपत्तेरिव्युपपादितम्‌ । तस्माद्यत्किञ्िदेतत्‌ । अनया च दिशा मूलकारणं बरहव परमा- 
थंसदवान्तरकारणानि च तत्त्वादयः सर्वेऽनिर्वाच्या एवेत्याह ॐ तथा तन्तुषु इति ® ।। १५ ॥ 

विभजते ® इतश्च इति & । न केवलं श्रुतिः, उपपत्तिश्चात्र भवति ® यच्च यदारमना इति ® । 
नहि तेर सिकताहमता सिकतायाभत्ति, यथा घटोऽस्ति मुदि मृदात्मना । प्रत्युध्प्नो हि घटो मृदारमनो- 

भामती-ग्याख्या 

( प्रयोजन ) का निष्पादन करते है, जंसे कि धव, खदिर ओर पलाशादि भनेक वृक्षो मेह 
'वनम्‌'-इस प्रकार एकत्व-व्यवहार उनको अवच्छेदकीभूत एक देश-कालरूप उपाचि को 
लेकर हो जाता है, वैसे ही अनेक तन्तुं में प्रावरणरूप एक अथं क्रिया को अपेक्षा अयमेकः 
पटः-एेसा व्यवहार माना जाता है । यद्यपि प्रत्येक तन्तु प्रावरणरूप प्रयोजन की सिद्धिमें 
सक्षम नहीं होता, तथापि अनेकं मिते हुए तन्तु पटादिरूप कार्यान्तर को उत्पन्न किए बिना 
ही प्रावरणरूप कायं का सम्पादन वसे ही कर लेंगे, जंसे कि अनेक पत्थर मिलकर ( चूर्हे का 
हप धारण कर ) उखा (रहाँडी या बटलोई ) को धारण करते है । यद्यपि तन्तुभोंसे पट 
भिन्त है, तथापि दोनो के मध्य मे समवाय होने के करण मेद का भान नहीं हो पाता-एेसा 
मानने पर अन्योऽ्याश्रय दोष प्रसक्त होता है, क्योकि कायं ओौर कारण में भेद सिद्ध होने 
पर समवाय सम्बन्ध बद्ध होगा ओर समवाय सिद्ध होने पर भेद । कायं ओर कारण के भेद- 
साधन मे अन्य कोई हेतु सम्भव नहीं । "तन्तु को कोई सुई मे डाल कर सिलादकेकाममें 
लति है, पट को नहीं ओर पट ओद्ने.बिछठने के रम अता दै, तन्तु नही --इस प्रकारका 
अर्थक्रिया-भेद एवं इमे तन्तवः', अयं पटः, ईस प्रकार का व्यपदेश. भेद ( विशेष शब्दो का 
प्रयोग ) भो तन्तु भौर पट का भेद सिद्ध नहीं कर सकता, ्रोकि एक ही वस्त्‌ उपाधि. 
विशेष से उपहित होकर भिन्न-भिन्न कार्यो का सम्पादन करती है-यह कहा जा चुका दहै 
[ सांख्यतत्वकौधुदी मे भो कहा हं --“सत्मनि क्रियानिरोधबुद्धिव्यपदेशाथेक्रियाभेदाश्च 
नैकान्तिकं भेदं साधयितुमहन्ति, एकस्मिन्नपि तत्तद्विशेषाविर्भावतिरोभावाभ्यामेतेषाम 
विरोधात्‌" ( सा. त. कौ. का. ९) ]। इस [च।र्‌ के दारा यहु सिद्ध होतारं कि मूलकारण 


एक ब्रह्म वष्तुसत्‌ हे, तच्स्वादिषम सभो अत्रान्तरं करण अनिवंवनीष ह “तथा तन्तुषु 
भ्रंश्वोऽशुषु तदवयताः'' ॥ १५ । 


"“सत्वाच्चावरध्य--इस सूत्र कौ व्याख्या की जाती है- “हतश्च कारणात्‌ काययस्यान- 
ष्यत्वम्‌" । केषल श्रुति अनन्यत्व कौ साधिका नदीं, अपितु यृक्ति भ है - “यच्च यदात्मना यत्र 
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यथा. सिकताभ्यस्तेलम्‌ । तस्मात्प्ागुत्पत्तेरनन्यत्वादुत्पन्नमण्यनन्यदेव कारणात्का्य- 
मिस्यवगमभ्यते । यथा च कारणं ब्रह्म ज्जि कालेषु सस्वं न व्यभिचरति, पवं कायेमपि 
जगच्तिघु कालेषु स्वं न व्यभिचरति । पकं च पुनः सर्वमतोऽप्यनभ्यत्वं 
कारणात्कायेस्य ।। १६॥। 
भामती 

पलभ्यते, नैवं पस्युस्पन्नं तलं सिक्षतात्मना ॥ तेन॒ यथा सिकतायाः तेलं न जायत एवमात्मनोऽपि जगन्न 
जायेत, जायते च, तस्मादात्मात्मनाऽऽसीदिति गम्यते । उपपत्यन्तरमाह %& यथा च कारणं ब्रह्य इति ® । 
धथा हि घटः सवदा सर्वत्र घट एव न जास्वसौ क्वचित्‌ पटो भवरयेवं सदपि सवत्र सवंदा सदेव न तु 
क्वचित्‌ कदाचिवसःडइूवितुमहतोत्युपपादितमघस्तात्‌ । तस्मात्‌ कायं ` ज्रिष्वपि कालेषु सदेव । सर्वं चेत्‌ 
किमतो यद्येवमित्यत आह ® एकन्न पुनः इति ® । सर्वं चेकं कायं कारणयोः, नहि भ्रतिन्यक्ति स्वं 
भिद्यते, ततश्चाभिश्नसत्तानन्यरवादेते अपि भिथो न भिद्येते इति ! न च ताभ्यामनन्यस्वात्‌ सरवस्येव भेद 
इति युक्तम्‌ । तथा सति हि सत्वस्य समारोपितत्वप्रसङ्खः । तत्र॒ भेदाभेदयोरन्यतरसमारोपकल्पनायां 
कि त।स्विकामेदोपादाना मेदकल्पनास्त्वाहो तास्विकभेोषादानामेद कल्पनेति । वयं तु पश्यामो भेदग्रहुस्य 
प्रतियोगि प्रहापिचस्वाददग्रहुमन्तरेण च प्रतियोगिग्रहाम्भवादन्योन्या्यापत्तेः, अभेदभ्रहस्य च निरपेक्षतया 
तदनुपपत्तेः, एकंकाभयस्वाचच भेदस्येकाभावे तदनुपपत्तेः, अभेदग्रहोपादानेव भेदकत्पनेति सवंमवदातम्‌ ॥ १६॥ 


भाभती~ग्याख्या 
न वतते, न तत्‌ तत उत्पद्यते” । ते बालू मे तादात्म्येन नहीं रहता, अतः बाल्‌ से तेल उत्पन्न 
नहीं होता । घट मृत्तिका में मृत्तिकात्वेन रहता है, भतः वह्‌ मृत्तिका से उत्पन्न होता देखा 
जातादहै। यही कारण दहै किं वतंमान घट मृत्तिकात्वेन उपलग्ध होता है, किन्तु वतंमान तेल 
सिकतात्वेन उपलब्ध नहीं होता । फलतः जंसे सिकता ( बा ) से तंर उतपन्न नहीं होता, 
वसे ही आत्मा से भी भाक्राशादि प्रपच्च उत्पन्न नहीं हो सकता था, किन्तु उत्पन्न होता है, 
भतः प्रपञ्च आत्मरूपेण आत्मा में अवस्थित था-एेसी अवगति ( अनुमिति ) होती है। इसी 
अथं की पुष्टि के लिए अन्य युक्ति दिखते ह--"“यथा च कारणं ब्रह्य त्रिषु कालेषु सत्त्वं न 
व्यभिचरति एवं काययंमपि"" । जेसे कि घट सवंदा सर्वत्र घट ही है, वह॒ कभी पट नहीं होता, 
वैसे ही सत्‌ पदाथं सदेव सत्‌ ही रहेगा, कभी असत्‌ नहीं हो सकता-एेसा पहले कहा जा 
चुका है । इससे यह्‌ सिद्धहो गयाकिं काये प्रप तीनो कालोमेसत्‌हीदहै। कायं का सत्व 
मान लेने से क्या लाभ ? इस प्रष्न का उत्तर दै - ' ८क च पूनः सत्वमतोऽप्यनन्यत्वं कारणात्‌ 
कायंस्य'' । कायं भौर कारण मे सत्व एक दही दहै, प्रयेकं व्यक्ति मे सत्व भिन्न-भिस्न नहीं 
रहता, इस लिए अभिस्न ( एक ) सत्ता से अभिन्न हीने के कारण कायं ओर कारण परस्पर 
भिस्न नहीं हो सकते । कायं भौर कारण भिन्न है, अतः भिन्न पदार्थो से अभिन्न होने क 
कारण सत्त्व काही मेदवक्थोन मन ल्या जाय? इस शङ्का का समाधाने यहुदहैकि वैसा 
मानने पर सत्त्व मे समारोपितत्व प्रसक्त होगा, वर्योकि तब यह्‌ विकल्प उठ खडा होता दै 
कि भेद ओर अभेद-इन दोने मसे एक के समारोप की कत्पना में क्या तात्त्विक अभेद 
मे मेद की कल्पना (आरोप) की जाय ? अथवा तात्त्विक भेद में अभेद की कल्पना क 
जाय ? हम अद्रेतवेदान्तियों का दृष्टिकोण यह्‌ है कि मेद-ज्ञान अपने प्रतियोगियों के ज्ञान पर 
निभंर है, क्योकि भ्रतियोगियो के ज्ञान के विना मेद-ज्ञान सम्भव नहीं, इस प्रकार अभ्योऽ- 
ष्याश्रय दोष हो जाता है, अतः अभेदमे ही मेदक कत्पना माननी उचित है । भभेद-ज्ञान 
निरपेक्ष है, अतः अन्योऽन्याश्रयता नहीं । एक-एक व्यक्ति के आधित भेद रहता है, अतः भेद 
को एकत्व या अभेद की नियमतः अपेक्षा है, अतः अमेद-ग्रहुमेही भेद की कल्पना स्याय- 
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असद चपदेश्चामेति चेन्न धमौन्तरेण वाक्यशेषात्‌ ॥ १७ ॥ 

नजु कचिदसरवभपि प्रागुत्पत्तेः कायस्य व्यपदिशति शतिः असदेवेवमग्र 
आसीत्‌ ( छा० ३।१९।१ ) इति, "असदा इदमग्र आसीत्‌, ( ते० २।७।१) इति च । 
तस्मादसद्थ पदेशान्न प्रागुत्पत्तेः कार्यस्य सरवमिति चेत्‌ , नेति ब्रमः, -न ह्ययमत्यन्ता- 
सरवाभिगप्रायेण प्रागुत्पत्तेः कायंस्यासद्य पदेशः, कि तदि ? व्याङूतनामरूपत्वाद्धमौ- 
द्श्याकृतनामरूपत्वं धर्मान्तरं तेन ध्मौन्तरेणायमसद्य पदेशः प्रागुत्पत्तेः सत पव 
कायस्य कारणङूपेणानन्यस्य । कथमेतदवगम्यते ? वाक्यरोषात्‌ । यदुपक्रमे संदिग्धाथं 
वाक्यं तच्छेषाज्निश्चीयते । इद च तावत्‌ "असदे वेदमग्र आसीद्‌, इत्यसच्छब्देनोपक्रमे 
निर्ि्ठं यत्तदेव पुनस्तच्छष्देन पराश्श्य सदिति विशिनष्टि 'तर्सखदासीत्‌' इति । 
असतश्च पूर्वापरकालासंबन्धादासीच्छब्दाजुपपत्तेश्च । "असद्वा इदमग्र आसीद्‌, 
इत्यत्रापि ' तदात्मानं स्वयमकुरुत इति वाक्यशेषे विशेषणान्नास्यन्तासत्वम्‌ । तस्माद्ध. 
मोन्तरेणेवायमसद्वथपदेशः प्रागत्पत्तेः कार्यस्य । नामरूपव्याङतं हि वस्तु सच्छष्दाहं 
लोके प्रसिद्धम्‌ । अतः प्राङनामरूपग्याकरगादसदिवासीदिस्युपचयते ॥ १७॥ 

युक्तेः शब्दान्वराचच ॥ १८ ॥ 

युक्तश्च प्रागुत्पत्तेः कायस्य सस्वमनन्यर्वं च कारणाद्‌ वगम्यते, शब्द्‌ान्तरंश्च । 
युक्तिस्तावद्ण्यंते -दधिधरख्वकादयथिभिः भरतिनियतानि कारणानि क्षोरमत्तिका- 
खवबणीदीन्युपादीयमानानि लोके दृश्यन्ते । न दहि दध्यर्थिभिशेत्तिकोपादीयते, न 
घटार्थिभिः क्षीर, तदसत्कार्यबादे नो पपद्यत 1 अविशिष्टे हि प्रागुत्पत्तेः सवेस्य सर्वेत्रा- 
सरवे कस्मारक्षीरादेव दध्युत्पद्यते ? न ख॒त्तिकायाः ? त्तिकाया एव च घट उत्पद्यते, 
न क्षोरात्‌ । भथाविशिष्टेऽपि प्रागससे क्षीर एव दध्नः कथिःतिशयो न शत्िकार्या, 
खत्तिकायामेव च घटस्य कश्चिदतिशयो न क्षीर इत्युच्येत, तद्यतिशयवसवात्पाग- 
वस्थाया असत्कार्यवादहानिः सत्कायंवारसिद्धिश्च । शक्तश्च कारणस्य कायेनियमाथो 


भामती 

व्याकृततवान्थाङृतत्वे च धर्मावनिवं चनोयो । सुत्रमेतत्लिगदन्याखवयातेन भाष्येम व्याख्यातम्‌ ॥ १७॥ 
® अतिक्षयवरवात्प्रागवस्यायाः इति ® । भतिश्धो हि धर्मो नासर्यतिश्चयवति कार्य भवितु. 
महं तोति । ननु न कार्थस्यातिक्षयो नियप्रहेतुरपि तु कारणस्य शक्तिभेदः, स चासत्यपि काये कारणस्य 

कन च  - 

संगत है । मण्डनमिश्र भी कहते है - “अमेदोपादानो मेदः" (ब्र° सिण पृ०७०)॥ १६॥ 
श्रुतियो मे जो कायं प्रपञ्च को करभौ भसत्‌ कहा गया है --“असद्वा इदमग्र भासीत्‌', 
( तै. उ. २।७।१ ) । वहा असत्तवका अथं अव्याकृतस्व (अनभिग्यक्तत्व) है । जगत्‌ अव्याकृत से 
व्याकृत होती है । व्याङ्कतत्व ओर भव्याकृतत्व--दोनौ धमं अनिवेचनीय माने जाते हैँ । शेष 
भाष्य अत्यन्त सुगम है ।॥ १७॥ | 

[ सांख्याचार्यो ने जिन असदकरण, उपादान-ग्रहण, सवंसम्भवाभाव, शक्ताच्छक्यो- 
त्पत्ति, कारणात्मत्वादि युक्तियो कै द्वारा सत्कायेवाद कौ सिद्धिकी है। सम्भवतः सूत्रकार ने 
उन्हीं युक्तियो का स्मरण यहाँ किथा है-“युक्तेः” ]। दधसे दधि बनता दहै, मृत्तिका से 
नहीं, अतः दधि कौ पूर्वावस्था दुधमे सत्‌ मानी जाती है, फरतः असत्कायंवाद को हानि 
ओर सत्कार्यवाद को सिद्ध होती है, क्योकि मृत्तिका से दूधमें जो विशेषता या अतिशय है, 
वह्‌ एकरेसाधमहै,जोकिदधिं की पूर्वावस्थामेंही रहेगा । "यदि कहा जाय कि कार्थ 
की पूर्वावस्था दूधसेदही दधि होने का नियामक नहीं, भपितु कारण की शक्ति नियामक दै, 
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कटप्यमाना नान्याऽसती वा कार्यं नियच्छेत्‌ , मसस्वाविशेषादन्यस्वाविशेषाच । तस्मा- 
त्कारणस्यात्मभूता शक्तिः शक्तेश्चात्मभूतं कायम्‌ । भपि च कायकारणयोदवेभ्यशुणादीनां 
चाश्वमदहिषवद्धेदवुद्धचभावात्तादारम्यमभ्युपगन्तव्यम्‌ । समवायकल्पनायामपि, समवा. 
यस्य समवायिभिः संबन्धे ऽभ्युपगम्यमाने, तस्य तस्यान्यो.ऽन्यः संबन्धः करपयितव्य 
इत्यनवस्थाप्रसङ्गः । अनभ्युगम्यमाने च विच्ेदप्रसङ्गः । धथ समवायः स्वयं संबन्ध 
रूपत्वादनपेक्षयेवापरः संबन्धं संबध्येत, संयोगोऽपि तर्हि स्वयं संबन्धरूपस्वादनपेक्ष्यैव 
भामती 
सर्वात्सन्नेवेत्यत आह ® शक्तिश्च इति ® । नान्या कार्यंकारणाभ्यां, नाप्यसती कार्यास्मिनेति योजना । 
® अपि च कार्यकारणयोः इति ® । यद्यपि नावाच्चोपकललन्धेरित्यन्रायमथं उक्तस्तथापि समवायदूषणाय 
पुनरवतारितः । अनभ्पुपगम्यमाने च समवाजस्य समवायिभ्यां सम्बन्धे विच्छेदप्रसङ्खोऽवयवावयविद्रन्य- 
गुणादीनां मिथः । नद्यपतम्बद्धः समवायिभ्यां समवायः समवायिनो सम्बन्धयेदिति । शद्धुते ® अथ 
समवायः स्वयम्‌ इति ® । यथा हि सतर्वयोगाद्‌ द्रव्यगुणकर्माणि सन्ति, सर्वं तु स्वभावत एव सदिति न 
सरवान्तरथोगमपेक्षते, तथा समवायः समवायिभ्यां सम्ब न सभ्बन्धार्तरयोगमपेक्षते, स्वयं सम्बन्धरूप- 
ह्वादिति, तदेतत्विद्धान्तान्तरदिरोधापादनेन निराकरोति ® संयोगोऽपि तहि इति ® । न च संयोगस्य 





भामती-व्याख्या 
वहु शक्ति कायं के असत्‌ होने पर भी कारणम रहती है" तब के लिए कहा गया है-शक्तिश्च 
कारणस्य" । अर्थात्‌ वह शक्ति नतो कायं ओर कारणस भिन्नहो सकतीदहै ओरन कायं 
के असत्‌ होने पर उपपन्न हो सकती दै । “अपि च कार्यकारणयोः" । यद्यपि कायं ओर 
कारण का तादात्म्य “भावाच्चोपलन्धेः"--इस पनद्व सूत्रमेकहाजा चुका है, तथापि 
समवाय सम्बन्ध का निरास करनेके लिए तादारम्य का पुनः पुष्टीकरण कर दिया गयादहै। 
““जअनभ्युपगम्पमाने च विच्छेद्रसङ्गः''--इस भाष्य का आशय यह्‌ है कि समवाय सम्बन्धं 
का अपने सम्बन्धियो के साथ सम्बन्धान्तर मानने प्र अनवस्था भौर सम्बन्धान्तर न मानने 
पर समवाय के अवेयवर-अवयवी ओौर गुण-द्रव्या!द संबंधिपरो का परस्पर विच्छेद प्रसक्त होता है । 
[पट भौर तस्तु -इन दोनों के साथ एक समवायका सम्बन्ध माना जाता है, तब समवाय के 
दवारा सम्बन्धित पट ओर तन्तुओं मे 'पटवन्तः तन्तवः" या पटविशिष्टाः तन्तवः" -- इस प्रकार 
विशिष्ट ज्ञान सम्पन्नदहो जाता दहै किन्तु समवाय का पटादि कायं भीर तन्त्वादि कारण से 
सम्बन्ध न मानने पर क्रायं ओौर कारण में विशिष्टबुद्धि नहीं होगी, क्योकि ] समवाय 


सम्बन्ध त कार्यं भौर कारणादिरूप सम्बन्धियों से असम्बद्ध होकर उनको परस्पर 
सम्बन्धित द्हीं कर सकता) 


शङ्का --समवाय स्वयं सम्बन्धरूप होने के कारण सम्बन्धान्तर कौ अपेक्षा के विना 
वैसे ही अपने सम्बल्धियो मे विशिष्टता-ज्ञान क। जनक हो जाता दहै, जैसे द्रभ्य, गुण ओर कमं 
भे सत्ता जाति के सम्बन्ध से सत्त्व-बुद्धि होती है, किन्तु सत्ता मे सत्तास्तर-सम्बन्ध के विना 
ही “सत्‌' बुद्धि हो जाती हं । 
समाधान-उक्त शङ्काका निराकरण भाष्यकार ने सिद्धान्तान्तर-विरोध की शैली पर 
किया है--“ संयोगोऽपि तहि" [ अर्थात्‌ नैयाधिकों का यह्‌ भी कहना है कि संयोग सम्बस्ध 
अपने सम्बन्धियों मे समवाय सम्बन्धसे रह कर अपने सम्बन्धियोंको परस्पर सम्बन्धित 
करता हे । यहा सिद्धान्ती का कहना यहु ह कि यदि समवाय सम्बन्ध अपने सम्बन्धियों के 
साथ सम्बन्धास्तर की अपेक्षा के विना ही अपने सम्बन्धियो मे परस्पर वैशिष््य-ज्ञान का 
जनक हो जाताह, तब संयोग सम्बन्ध भी अवने सम्बन्धियों के साथ समवाय सम्बन्ध के 
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समवायं संबश्येत । तादारम्यप्रतीतेश्च द्व्यगुणादीनां समवायकटपनानथकयम्‌ । कथं 
च कार्यमयवविद्रग्यं कारणेष्ववयवद्रभ्येषु वतमानं वतेते ? कि समस्तेष्ववयवेषु तंत, 
भामती 
कायंस्वात्‌ कार्यस्य च सतवाधिकारणाधोनजनमत्वात्‌ अतमव्राये च तदनुपपत्तेः सपरवायक्षल्पना संयोग 
इति वाच्परम्‌ । अजसंयोगे तदभावगप्रषङ्कात्‌ । अपि च सम्बध्यधीननिरूपणः सग्वायो यथा सम्बन्धि- 
दयमेदे न भिद्यते तघ्नाज्ञे च न न््यस्यपि तु नित्य एक एव, एवं यदि संयोगोऽपि भवेत्‌ ततः को दोषः ? 
अथेततप्रसङ्गभिया संथोगवस्समवायोऽपि प्रतिसम्बन्धिमिथुनं भिद्यते चानित्यश्चेव्यभ्युपेयते, तथा सति यथेक- 
स्माल्निमित्तकारणादेव जायत एवं संयोगोऽपि निसित्त करणादेव जनिष्यत इति समानम्‌ । ®तादाहम्यप्रती- 
तेश्च इति ® । सम्बन्वावगमो हि सम्बन्धरूत्पनाबोजं त ॒तादाहम्पावगमस्तस्य नानाव्वेकाश्चयसम्बन्ध- 
तरिरोधादिति । वृत्तिविकल्पेनावधवातिरि कमवयविनं दूषयति ॐ कथञ्च कार्यम्‌ इति ® । @ समस्त 
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विना ही अपने संबन्धियों को परस्पर संबन्धित कर सकता, फलत) समवाय की 
सिद्धिहीनहो स्केणी ]। यदि नैधाधिक यह कहता है कि पयोग एक जन्य पदाथेदहै, 
जन्य पदाथं सर्दवर अपने समवाधिकारण के अधीन होता है. उसका समवाय सम्बन्ध न मानने 
पर समवायिकारणके विना संयोग की उपपत्ति कयोकर होगी ? इस शङ्का का निरास 
करता हुभा सिद्धान्तो कहता दहै किदो विभु परार्थोका संयोग'नित्य माना जाता है. जन्य 
नहीं, वह॒ संयोग जैसे समवायिकरण के विना उपपन्न हो जातादहै, वसे ही सामान्य संयोग 
भी उपपन्न हो जायगा, समवाय मानने की आवश्यकता क्या ? 

दूसरी बात यह भी है कि "द्िष्ठसम्बन्धसंवित्िर्नेकरूपप्रवेदनात्‌” (प्रज्ञाकरभा. पृ. ४) 
इस न्याय के आधार पर समवाय सम्बन्ध भो अपने दोनों सम्बन्धियों के स्वभाव पर निभे 
है । दोनों सम्बन्धिथों मे परस्पर भेद है, किन्तु समवाय एक है, वह्‌ भिन्न नहीं होता । 
संबन्धियो के नष्ट हो जने पर भी नष्ट नहीं होता, क्योंकि नित्य माना जाता है । इसी प्रकार 
यदि संयोग संबन्ध को मान छिपा जाता है, तब क्या दोष? यटि इस समान प्रसङ्गं 
( प्रतिवन्दी ) कै भयसे संग्ोगके ही समान समवाय को भो सम्बन्धौ के भेद से भिन्न ओर 
अनित्य मान लिया जाता है, तब अनवस्था-प्रसद्ध से बचने के लिए समवाय को समवायि 
कारण के अधीन न मान कर केवल निमित्तकारण सेही उत्पन्न मानाजा सक्ता है ओर 
उसी प्रकार संयोग भी केवल निमित्तकारण से उत्पन्न हौ जायगा-ईइस प्रकार समान-प्रसङ्ख 
का घेराव बनाही रहताहै। 

` “तादास्म्यप्रतीतेश्च द्रव्यगुणादीनाम्‌"" - इस भाष्य का आशय यहदहैकिदो पदार्थो 
मे जब “सम्बद्धौ इस प्रक।र संबन्ध की प्रतीति होती है. तब उस प्रतीतिके आधार पर 
संबन्ध की कल्यना की जाती है, किन्तु तादात्म्य की प्रतीति संबन्ध की साधिका नहीं, प्रत्युत 
पदार्थो में नानात्व भौर संबन्ध की विरोधिनी है, क्योकि तादात्म्यापन्न पदाथं नाना नही, 
एक होता है ओौर एक पदाथं मे संबन्ध होता नही, संबन्ध सदैव अनेक परार्थो का ही होता 
है, फलतः तादात्म्य नानात्वसमानाधिकरणीभूत संबन्ध का विरोधी है । 

निस अवयवी पदाथं का अवयवो मे समवाय माना जाता है, वहु अवयवी प्रत्येक 
अवयव मे रहता है ? अथवा अनेक अवयवो मे ? इस प्रकार उसकी वृत्तिता का विकल्प € 
कर अवयवी का निरास किया जाता है- “कथं च कायंमवयविद्रव्यम्‌”' । समस्त भवयवों में 
रहनेवाले वृक्षादि अवयवी की उपलब्धि नहीं हो सकती, क्योकि वृक्षादि के मध्य भोर पिछले 
भाग के अवयवो का द्रष्टा के इन्द्रिय से सम्बन्ध नहीं होता, क्योकि वे अवयव साम्मुखीन 
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उत ्रत्यवयवम्‌ ? यदि तावत्समस्तेषु वतेत, ततोऽवयञ्यनुपलब्धिः प्रसज्येत, 
समस्तावयवसनिकषंस्याशक्यत्वात्‌ । न हि बहुत्वं समस्तेष्वाश्चयेषु वतमानं व्यस्ता. 
अयग्रहणेन गृह्यते । अथावयवशः समस्तेषु वतंत, तदाष्यारम्भकावयवन्यतिरेक्ेणावय- 
विनोऽवयवाः कर्प्येरन्‌ , येरारम्भक्ेष्ववयवेष्ववयवशो.ऽवयवी वततत, कोशावयवव्य- 
तिरिकतेंवयवेरसिः कोशं ध्याति । अनवस्था चै भ्रसञ्येत, तेषु तेष्ववयवेष 
वतंयितुमन्येषामन्येषामवयवानां कटपनोयत्वात्‌ । अथ भरत्यथयवं वर्तेत तदेकत्र 
भ्यापारेऽन्यन्राभ्यापारः स्यात्‌ । न हि देवदत्तः खघ्रे संनिधोयमानस्तदहरेव पाटलि 
पुऽपि संनिधीयते । युगपदनेक चृत्तावनेकत्वभरसङ्गः स्यात्‌ । देवदत्तयक्ञदत्तयोरिव 
खप्रपाटलिषु्निवासिनोः । गोत्वादिवस््त्येकं परिलमप्तेन दोष इति चेत्‌ ,-न, तथा 
भामती 
इति । मध्यपरभागयोर्वग्भागव्यवहितत्वात्‌ । अथ समस्तावयवव्यासङ्गयपि कतिपयावयवस्थानो ग्रहीष्यत 
इत्यत माह ® नहि बहुत्वम्‌ इति ® । ® अथावयवशः इति ® । बहुष्वसंस्था हि स्वरूपेणेव व्यासज्य 
संख्पेयेषु वत्त॑त इत्येकतमसंख्येयाग्रहुणेऽपि न गृह्यते, समस्तन्यासङ्कित्वात्तद्रूषस्य । अवयवी तु न स्वरू- 
पेणावयवान्‌ भ्याप्नोति, अपि स्ववयवशः, तेन यथा सुत्रमवयवेः कुसुमानि व्याप्तुवन्न समस्तकुसुमग्रह- 
णप्पेक्षते कतिपयकुभुमस्यानस्थापि तस्योपलभ्बेः, एवमवयग्यपीति भ।व;। निराकरोति ® तदापि 
इति ® । शङ्खते ® गोत्वादिवद्‌ इति ® । निराकरोति #‰ न इति & । यदपि गोत्वस्य सामान्यस्य 


भामती~ग्याख्या 

भवयवों से व्यवहित होते है। "समस्त अवयवो में रहनेवाले अवयवी का ग्रहण कतिपय 
अवयवो मेही क्यों न मान च्या जाय ? इस प्रश्न का उत्तर दै--"न हि बहुत्वम्‌” । अर्थात्‌ 
जेसे भनेक आश्रय में रहनेवाले बहूत्व का ग्रहण किसी एकं आश्य के ग्रहण से नहीं होता, 
वैसे समस्त अवयवो मे रहनेवाले अवयवी का ग्रहण कतिपय अवयवो तें संभव नहीं । 

` अथावयवशः”-- इस शङ्का-भाष्यक्रा भाव यह्‌ है करि बहुत्व" संख्या अखण्ड एक 
भौर ग्यासज्यवुृत्ति ( अनेक में रहुनेवाङी ) है, अतः किसी एक आश्रय के ग्रहणमात्र से गृहीत 
नहीं होती, क्योकि उसका स्वरूप अनेक आश्रयो मे ग्यासक्त ( व्याप्र ) होताहै किन्तु 
भवयवी पदाथं अखण्ड न होने के कारण स्वरूपतः समस्त अवयवो पूरा व्याप्त नही, अपितु 
अवयवशः रहता है, अर्थात्‌ पटादि का कुछ भाग स।म्मुलीन तन्तुओं मे, कुठ भाग मध्याव. 
स्थित तन्तुं में ओर कुछ भाग व्यवहित तन्तुओं में रहता है, अतः जसे फूलों मे धागा 
भवयवशः रहता है, अतः वह समस्त फूलों कै ग्रहण कौ अपेक्षा न करके कतिपय फूलों में 
अवस्थित गृहीत होता है, उसी प्रकार अवयवी पदाथं भी समस्त अवयवो कै ग्रहण की अपेक्षा 
न करके कतिपय अवयवो के प्रहणमात्र से गृहीत क्यों नहीं होगा ? 

उक्त शङ्का का निराकरण करते है “तदापि । अर्थात्‌ पट के जो अवयव भिन्न 
भिन्न तन्तुओों मे रहते है, उन्हुं तन्तुरूपं आरम्भक अवयवो से भिन्न ही मानना होगा। उन 
भवयवों की भो अपने अवयवो मे भवयवशः वृत्तिता माननी होगो--इस प्रकार अवयव-कत्पना 
अनवस्था-ग्रस्तहो जाती दहै। | 

शंकावादी कहता है --“गोत्वादिवत्‌” । अर्थात्‌ जसे गोत्व जाति समस्त गौभों में 
रहती हुई भी अवयवशः नहीं रहती, अपितु प्रत्येक गौ में पूर्णरूप से रहती है, अतः किसी 
एक गौ के प्रहणमात्र से गृहीतहो नाती है। वसे ही अवयवो पदाथंको भी प्रत्येक अवयव 
मे पूणंतया वृत्ति मानने पर कोई दोष प्रसक्त नहीं होता । उक्त शंका का निराकरण करते 
है--“न, तथा प्रतीत्यभावात्‌” । अर्थात्‌ जैसे गोत्व प्रत्येक गौ में अनुभूत होता है, वंसे प्रत्येक 
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प्रतीत्यभावात्‌ । यदि गोत्वादिवल्परत्येकं परिसमात्तोऽवयवी स्यात्‌, यथा भोरवं 
्रतिश्यक्ति प्रत्यक्षं गृह्यत पवमवयव्यपि प्रत्यवयवं प्रत्यक्षं गृह्येत । नचेवं नियतं गृह्यते । 
प्रत्येकपरि समाप्तो चावयविनः कार्येणाधिकारात्तस्य चेकत्वाच्छृङ्गणापि स्तनकायं 
कर्यादुरखा च पष्ठकार्यप्‌ । न चैवं द्यते । भागुत्पततश्च कायेस्या खतत्व उत्पत्तिर कतरंका 
निरारिमिका च स्यात्‌ । उत्पत्तिश्च नाम क्रिया, सा सकतृकंव भवितुमहति, गत्यादि- 
वत्‌ । क्रिया च नाम स्याद्कठैका चेति विग्रतिषिष्येत । घटस्य चोत्पत्तिरुच्य माना 
भामती 
विक्तेषा अनिर्वाच्या न परमाथंसन्तस्तथा ब कवार्य प्रह्येकपरिसमाप्िरिति, तथाप्यभ्युपेत्येदमुदितमिति 
मन्तव्यम्‌ । अकत" का यतोऽतो निरा हिमिका स्थात्‌ , कारणाभावे हि कार्थमुत्पन्नं कि नाम भवेत्‌ ! भतो 
निरास्मकष्वमित्यथंः । यचुच्येत घट शब्दस्तदवथवेषु व्यापाराविश्टतया पूर्वापर भावमापन्तेषु घटोपजनना- 
भिमुखेषु तादण्यं निमित्तादुपचारात्‌ युज्यते, तेषाञ्च सिद्धत्वेन कत्तः्वमस्तोध्युपषद्यते घटो भवतीति 
प्रयोग इत्यत आह % घटस्य चोत्पत्तिक्च्यमानः इति ® । उत्पादना हि सिद्धानां कपालकुलालादीनां 
व्यापारो नोत्पत्तिः । न चोत्पादने शोतपत्तिः, _ प्रयोज्यप्रयोजकव्यापारयोभदादभेदे वा घटमुत्पादथतोतिवद्‌ 
भामती~व्याख्या 

तन्तु मे घट उपलब्ध नहीं होता । 

` यद्यपि हमारे अद्रेतवेदान्त मे एक ही ब्रह्मरूप सत्ता पारमार्थिक तत्तव है, वही गवादि 
पिण्डों मे अभिव्यक्त होकर गोत्वादि पदों से अभिहित होती है, उससे भिन्न गौत्वादि विशेष 
जातिया अनिवंचनीयमात्र है, परमाथंतः हैँ ही नहीं, फिर वह प्रत्येक व्यक्ति मे परिसमाठ 
कधोकर होगी ? तथापि गोत्वादि विशेष जातियों को पृथक्‌ मान करके दोषान्तर का अभिधान 
किया गया है-- "तथा प्रतीत्यभावात्‌" । 

[पटादि असत्‌ कार्यो की उत्पत्ति मान कर हौ समवाय सम्बन्ध का उपपादन किया 
जाता है किन्त वह उचित नहीं, वरथोकि यदि अपनी उत्पत्ति से पूवं पटादि कायं तन्त्वादि 
म नहीं रहता, तब "पटः उत्प्ते'-- इत्यादि प्रयोगो के हारा जो उत्पत्ति क्रिया का कतृत्व 
(कतंकारकत्व) प्रतीत होता है, वह्‌ क्योकर उपपन्न होगा वधोकि असत्‌ पदाथं किसी भी 
क्रिया का कर्ता नहीं होता । इतना ही नहीं, भपितु “उत्पत्तिरकतका निरात्मिका स्यात्‌" । 
अर्थात्‌ ] कोई भी क्रिपा कर्ताके विना संपन्न नहींहो सकती, अतः "उत्पत्ति" क्रिया अकतृंका 
( अपने कर्ता कारक के दिना ) आत्मलाभ ( स्वहूपनलाभ } न कर सकेगी, निरात्मिका 
( तिःस्वरूपा ) हो जायगी, क्योकि जो किसी कर्ताके द्वाराकी नातीदहै,उसेही क्रिया कहते 
है, क्ताके न होनै पर क्रिया कंभे होगी ? यदि कहा जाय किं घट उत्पद्यते'- यहां “घटः 
शब्द का गौण प्रयोग तादध्यं निमित को लेकर अपने अवयवषूप ( आधारभूत ) कपाल के 
किए वसेहीदहोतादै, जसे वीरण ( उशौर या खस) के लिए 'कट' शब्द का प्रयोग, जसा 
कि न्याय.भाष्यकार करते है - "तःदर््ण्त्‌ कटार्भेषु वोरणेषु व्युह्यमानेषु कटं करोतीति 
भवति” ( न्या. सू. २।२।५९१ } ! कपालादि पदाथ घटोत्पत्ति के समथ सत्‌ या विद्यमान ही 
है, अतः उनमें उत्पत्ति क्रिया का कतंत्व उपपन्न बयो न होगा ? इस प्रष्न का उत्तर दै 
""चुटस्य चोतपत्तिरुच्छमाना न घटेतुंका, कि र्ता ? अन्यकतृंका'" । घट की उत्पत्ति वह्‌ 
व्यापार (क्रिया) है, लिसकाकरता (आश्रय) घटही हौ सकता है, कपालादि नहीं । 
कपालादि मै उत्पादना ( उत्पत्ति कौ प्रणोजकतः या हेतुता ) रहती है । उत्पादना को ही 
उत्पत्ति नहीं कहा जा सकता, वकि ˆ प्रयोजक ओर प्रयोज्य का मेद लोकप्रसिद्ध है। यदि 
उत्पादना भौर उत्पत्ति का अभेद माना जातादहै, तव जसे घट मे उत्पादनाकी कमता को 
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न घटकतुक, कि तर्द ए अन्यकतृकेति करप्या स्यात्‌ । तथा क पाटादीनामप्युरपन्ति. 


कच्यमानाऽन्यकतृकंव कठप्येत । तथा च सति घट उत्पद्यत इत्युक्तं कुलालादीनि 


कारणान्युत्पद्यन्त इत्युक्तं स्यात्‌ । न च रोके घटोत्पत्तिरिव्युक्ते कुखालादीनामष्युत्प- 
मानतः प्रतीयते, उत्पन्नताप्रतीतेश्च । अथ ॒स्वकारणसत्तः संबन्ध पवोर्पत्तिरा त्मला- 


भश्च कायस्येति चेत्‌, कथमलब्यास्मकं संबध्येतेति वक्तभ्यम्‌ ? सतोर्हिं दयोः 


संबन्धः संभवति, न खद्‌ सतोरसखतोवा, अभावस्य च निरुपाख्यत्वास्प्रागुरपन्तेरिति 
भामती 

धटमुरपद्यत इत्यपि प्रसङ्गात्‌ । तस्मात्‌ करोतिकारयत्योरिष घटगो चरयोभूत्यस्वामिषमवेतयोरंत्पत्युरपा- 
बनयोरघिष्ठानमेदोऽभ्युपेतश्यः, तत्न कपालकुलालादोनां [सद्धानामृस्षादनाधिष्ठानानां नोत्पत््यधिष्ठानत्व. 
मस्तीति पारिजञेष्याद्‌ घट एव साध्य उत्पत्तेरधिष्ठानमेषितष्यः । न चासावसन्नविष्ठानं भवितुमहुतीति 
सत्वमस्याभ्युपेयम्‌ । एवञ्च धटो भवतीति धटभ्यापारस्य धातुपात्तस्वात्‌ तत्रास्य कतुत्वमुपपश्चते तण्डु- 
लानाभिव सतां विकलित विक्लिधन्ति तण्डु ज इति । शद्खुते & अथ स्वकारणसत्तासभ्बन्ध एवोत्पत्तिः 
इति ® । एतदुक्तं भवति - नोत्पत्तिर्नामि कश्चिद्‌ -व्यापारो येनासिद्धस्य कथमत्र कतृत्वमित्थनुयुञ्येत, 
किन्तु स्वकारणसमवायः स्वसत्तास्मवायो वा, न चासतोऽप्यविरद्ध इति । सोऽप्यसतोऽनुषपन्न इष्याह 
® कथमलश्ात्मकम्‌ इति ® । अपि च प्रागुह्त्तेरसत्वं कायस्येति कार्याभावस्य भावेन मर्यादाकरण- 
मनुपपन्नमित्याह ® अभावस्य च इति ® । स्यादेतत्‌ - अस्यन्ता भावस्य वन्ध्यासुतस्य मा भृन्मर्यादा 
~~~ ~~~ 


मामती-व्याख्या 

लेकर कुलारो घटप्रत्पादयति"- एसा प्रयो¶ होता है, वसे ही उत्पादना से अभिन्न उत्पत्ति 
कीभी कमता घट मे मान कर "वटमत्वद्यते' -एेसा प्रयोग होना चाहिए, घट उत्पद्यते-- 
सा नहीं । फलतः यह मानना होगा कि करोति" भौर “कारयति इन दोनों क्रियाओं कं 
भाश्नय भिन्न होते है, जेसे कि स्वामी घटं कारयति भौर भृत्यो घटं करोति" यहां 
वटविषयक ( घटकर्मक ) स्वामी ( प्रयोजक ) की कारपितृता शौर भृत्य की कतुंता भिन्न 
भिन्न आश्रय मं रहनेवले धमं है, वंसे ही उत्वादना ओौर उत्पत्ति--इन क्रियाओोंके भी 
आश्रय भिन्न हँ । इस प्रकार उत्पादना क्रिया के अधिष्ठानभूत कपाल-कुलालादि सिद्ध पदाथं 
उत्पत्ति क्रिया के आश्रय नहीं हो सकते । परिशेषतः षटकरूप साध्य पदाथं को ही उत्पत्ति 
क्रिया का आश्रय मानना चाहिए । घट असत्‌ होकर उत्पत्ति क्रिया का आधार कभी नहीं 
हो सकता, अतः घट का सत्त्व भी पहले मानना होगा । सत्व मान लेने पर "घटो भवति"- 
यहां घट का जो भवन (उत्पत्ति)“भ' धातु से प्रतिपादित है, उसका कतुंत्व घट मे उपपन्न है । 

शङ्खा को जाती है-'“अथ स्वकारणसत्तासम्बन्ध एवोत्पत्तिः" । आशय यह्‌ है कि 
उत्पत्ति कोईव्यापार या क्रिा नहीं, जिसकी भश्वयता असत्‌ पदार्थो मे अनुपपन्न होती । 
स्व-कार्ण-समवाय अथवा स्व-सत्ता-समवाय का नाम उत्पत्ति है । घट का स्वकीयं कारणीभरूत 
कपालो मे जो स्व-समवाय अथवा स्व मे जो सत्ता जाति का समवाथ सम्बन्धहै, वह एेसा 
उत्पत्ति पदाथं है, जो असत्‌ धट मे भी रह सकता है, उसके लिए घट का सत्त्व पहले से 
मानने की आवश्यकता ष्या ? 

उक्तं शङ्का का निरास किथा जाता है-“कथमलन्धात्मकं सम्बन्ध्येत ?” सारांश यह्‌ 
हैकिस्वकीयकारणमें कायं का सम्बन्ध हो, चाहे स्व मे सत्ता का सम्बन्ध हो । असदभूत 
कायं का स्वप्रतियोगिक या स्वानुयौगिक कोई भी सम्बन्ध सम्भव नहीं, क्योकि दो सत्‌ 
पदार्थो का ही परस्पर सम्बन्ध होता है । दूसरी बात यह है कि "घट का असत्त्व धट की 
उत्पत्ति से पूवं"--इस प्रकार का मर्यादा-करण | सीमाद्भुन ) असत्व के लिए संगत नही, 
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भर्यादाकरणमचुपपन्नम्‌ । सतां हि लोके क्षेत्रादीनां मयाद्‌ दृष्टा, नाभावस्य । न 
हि वन्ध्यापुत्रो राज्ञा बभूव भ्राकपूणेवमणोऽभिषेकादित्येवंजातीयकेन मयोदाकरणेन, 
निरुपाख्यो वभ्ध्यापु्रो राज्ञा बभूव भवति भविष्यतीति वा विशेष्यते । यदिच 
वन्ध्यापु्ोऽपि कारकब्यापारादृष्वंममविष्यत्तत इदमप्युपापर्स्यत - कायाभावोऽपि 
कारकव्यापारादृष्वं भविष्यतीति । वयं तु पश्यामो वन्भ्यापुतरस्य कायोभावस्य 
चाभावस्वाविशेषाधथा वभ्ध्यापु्रः कारकव्यापारादूष्वं न भविष्यस्येवं कायौमावोऽपि 
कारकव्यापारादुरध्वं न भविष्यतीति । नन्वेवं सति कारकब्यापारोऽनथेकः प्रसज्येत । 
यैव हि धाकिसद्धस्वात्कारणस्वरूपसिद्धये न कश्चिद्‌ व्याप्रियते, पएवं प्राक्सिदधत्वा- 
तदनन्यत्वाच्च कार्यस्य स्वरूपसिद्धयेऽपि न कथ्िद्धथाप्रियेत, व्याभ्रियते च । अतः 
कारकव्यापारार्थवस्वाय मन्यामहे भ्रागत्पत्तेरभावः कायस्येति । नेष दोषः, यतः 
कार्याकारेण कारणं व्यवस्थापयतः कारकव्यापार स्याथैवस्वमु पपद्यते, कायोकारोऽपि 
अनुषाख्येयो हि सः, घटत्रागमावस्य तु भविष्यता भमसेयसवास्ति मयदित्यत आह ® यदि बर्ध्यपुत्रः 
कारकन्यापाराद्‌ इति ® । उक्तमेतदधस्ताद्यथा न जातु घटः पटो भवत्येबमसदपि सन्न भवतीति । 
तस्मान्मृतपण्डे घटस्यासतस्वेऽत्यन्तासर उमेवेति । अन्रासर्कायं वादो चोदयति @ नन्वेवं सति इति ® ! 
्राक्‌ प्रसिद्धमपि कायं कदाचित्‌ कारणेन योजयितुं व्यापारोऽथंबान्‌ भवेदित्यत आहु ® तदनन्यरवाच्च ` 
इति ® । परिहरति ® तेष व।षः इति % । उक्तमेतद्चथा भुजङ्गतस्वं न रञ्जिते, रज्जुरेव हि 


| भाषती-~ग्याञ्या 

क्योकि असत्त्व अभावं पदार्थं है, अभाव निख्पाख्य माना जाता है, अतः "अभाव पदाथे इन 
देशिक ओर कालिक सीमाओं के बोच मं रहता है'-एेसो उपाख्या सम्भव नहीं । खेत ओर 
धर आदि भाव पदार्थो का हौ सामाद्धुन ह्‌। सकताहै, अभावका नही--“अभावस्य च 
निखपाख्थत्वातु श्रागत्पत्तेःः--इति म्थदिाकरणमनुपपन्नम्‌"” । यदि कहा जाय कि अभावों 
मे अन्यन्ताभाव ओर वल्ध्या-सुतादि अलीक पदार्थो का भर्यादा-करण अवश्य नहीं किया जा 
सकता, क्योकि वे अनुपाख्य ह किन्तु प्रागभाव घटादिके द्वारा उपाख्येय ( निरूपणीय) 
होता है, अतः उसकी मर्यादा घटको उत्पत्ति क्यो नहो सकेमी ? इस शद्धा का उत्तरदहै 
“यदि च ब्ध्यापुत्रः कारकव्यापारादूध्वं मभविष्यत्‌"” । इस तथ्य का स्पष्टीकरण पहले ही 
कियाजाचुकादहै कि जंसे घट कभी पट नही हा सक्ता, व॑से हौ अक्षत्‌ पदाथं कभो सत्‌ नहीं 
हो सकता, प्रागभाव भी असत्‌ ओर अनुपाख्य है, अतः उसका भी मर्यादः-करण सम्भव नहीं । 
फलतः मृत्पिण्ड मे घट को अदत्ता मानने पर घट क} अव्यन्त अत्‌ ही मानना होगा । 

शङ्का- “नन्वेवं सत” इत्यादि भव्य में अ्तकतव्यवादा की आर सं यह्‌ शद्धा प्रस्तुत 
को गहै कि यदि घटादिकयेको पहुलसेही सत्‌ ( इद्ध) माना जाता दहै, तब उक्षकी 
उत्पत्ति के लिए कुलाखादि कारकचक्र के। व्यापार नरथक ह जाता है, वीक उस समय 
जसे सिद्ध तन्तुखूप कारण का स्व॑र्प-लाच करने ॐ ।ल८ कोई न्वापार नही किया जाता, 
वैसे ही सिद्ध घटादिकी सिद्धि केर का व्यापार चयो कथा जायगा? जसे दो सिद्ध 
पदार्थो का सम्बन्धं \थापितं करने कं [छ व्धवार किया जात। है, व भी प्रत मे कोद 
व्यापार अपेक्षित महा, योक ""तदनेच्यत्वतु" । सत्य।४वादं मे कायं जर्‌ कारण का अत्यन्त 
उभेद माना जता है, जव ।क सम्बन्यं का मेद का अपक्षाहातारह्‌। 

समाधान--उक्त शद्धुा का भाष्यकार पररहर करते ह-“नेव दोषः” । यह्‌ कहा 
जा चुका है कि जसे भारोपित सपं अपनी आधारभूत रज्जु से मन्न नही, रज्जुही सपद, 
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कारणस्यात्मभूत पवानात्मभूतस्यानारभ्यत्वादिव्यभाणि। न च विशेषदशेनमा्रेण 
वस्त्वन्यत्वं भवति । नदि देवदत्तः संकोचितहस्तपाद्‌ः प्रसारितहस्तपादश्च विशेषेण 
दृश्यमानोऽपि वस्त्वन्यत्व गच्छति, स पवेतति पव्यभिक्चानात्‌ । तथा प्रतिदिनमनेक- 
सस्थानानामपि पित्रादीनां न वस्त्वन्यत्वं भवति, मम पिता मम राता मम पुत्र इति 
भरत्यभिश्चानात्‌ । जन्मोच्छेदानन्तरितत्वात्तत्र युक्तं नान्यत्रेति येत्‌, न; क्षीरादौनामपि 
द्भ्याद्याकारसस्थानस्य प्रत्यक्षत्वात्‌ । अदद्यमानानामपि वरधानादीनां समानजाती. 
यावयवान्तरोपचितानामङ्करादिभावेन दशंनगोचरतापन्तौ जन्मसंज्ञा । तेषामेवावयवा- 
नामपचयवशादद्शेनापत्तावुच्चेद संका । तत्रेदग्नन्मोच्ेद्‌ान्तरितत्वाच्चेदसतः सत्वा- 
पत्तिः, सतश्चासच्वापतिः, तथा सति गभेवासिन उनत्तानशायिनश्च भेदप्रसङ्गः । तथा च 
बाटययोवनस्थाविरेष्वपि भेदप्रसङ्गः, पित्रादिव्यवहारलोपप्रसङ्श्च । पतेन क्चणमज्गवाद्‌ः 
प्रतिदितञ्यः । यस्य पुनः धागुत्पत्तेरसत्कायं तस्य निर्विषयः कारकब्यापारः स्यात्‌ । 
अभावस्य विषयत्वाजुपपत्तेराकाशदननभ्रयोजनखडग।यनेकायुधभ्रयुकतिवत्‌ । समवा- 
यिकारणविषयः कारकव्यापारः स्यादिति चेत्‌ , न; अन्यविषयेण कारकञ्यापारेणान्य- 
निष्पत्तेरतिभ्रसज्गात्‌ । समवायिकारणस्यैवामाति शायः कायंमिति चेत्‌, न; सत्कायेता- 
पत्तेः । तस्मारक्षीरादीन्येव द्रव्याणि द्ष्यादिभावेनावतिष्ठमानानि का्याख्यां लभन्त 
इति न कारणाद्न्यत्कायं वषंशत्तेनापि शक्यं निश्चेतुम्‌ । तथा मूलकारणमेवान्त्यात्का- 
यत्तेन तेन का्याकारेण नटवरसरवेभ्यवहारारपदत्वं परतिपद्यते । पवं युक्तेः कांस्य 


भामती 
तत्‌ , कारपनिकस्तु भेद, एवं वस्तुतः कायेतत्त्वं न कारणाद्दिदयते, कारणस्वरूपमेव हि तत्‌, अनिर्वाच्यं 
तु कायंरूपं भिन्षमिवाजिन्नमिव चावभासत इति । तदिदमुक्तं ® वस्तबन्यत्वम्‌ इति ® । वस्तुतः परमाथं- 
तोऽन्यत्वं न विश्ेषवर्शंनमात्राद्वति, सांब्यावहारिके तु कथच्चित्तत्वान्यत्वे भवत एवेत्यर्थ) । अनयेव हि 
दिशेष सभ्वर्मो योज्यः । अतत्कायंवादिनं रति दूषणान्तरमाह ® यस्य पुनः इति ® । कायस्य कारणा. 
वभेदे सविषयत्वं कारक्ञ्यापारस्य स्यान्नान्यथेत्यथंः । ¢ मूलकारणं ® ब्रह्म । शब्दान्तराच्चेति । 
सूत्रावयवमवतायं व्याचष्टे ®एवं युक्तेः कार्यस्य इति । अतिरोहिता्ंम्‌ ॥ १८ ॥ 
भामती ~ग्याख्या 

उनका भेद कात्पनिकमात्र है । वैसे हौ कायंतत्व अपने कारणत्व से परमाथेतः भिस्न 
नहीं होता, वह कारण-स्वरूप ही होता है किन्तु 'सनिवंचनीय काये अपने कारण से भिन्त 
एवं अभिन्न जसा प्रतोत होता है । यत्किल्चित्‌ विशेषता (भेद) देख लेनेमात्र से वस्तु अन्य 
नहीं हो जाती -- "न च विशेषेण दृश्यमानोऽपि वस्त्वन्यत्वं भवति” । यहाँ "वस्तुतः" का थं 
परमाथेतः है । थोड़ा-सा अन्तर दिख जाने मात्र से यदि वस्तु.मेद हो, तब एक देवदत्त अपने 
हाथको संकुचित या विस्तारित कर लेनेमात्र से भित्नहो जायगा ओर *सोऽयं देव- 
दत्तः'-इस प्रकार को प्रत्यभिज्ञा निराधार हो जायगी । ये तन्तु है, पट नही -इत्यादि व्यवहार 
तो कथं चित्‌ हो जाता है भोर परटाकरेण तन्तुओं को व्यवस्थित करने के लिए कारक-चक्र 


का व्यापार भौ सार्थक र । इसी प्रकार भाष्य के शेष सन्दभको वार्या कर लेनी चाहिए । 
भसत्कायंवाद में दूषणान्तर का उद्भावन किया जाता है--"यस्य पुनः । पटादि 


कार्यो का तन्त्वादि कारणों से अभेद मानने पर तन्तुभों फे आधित कारकव्यापार उपपन्न 
हो जाता है, किन्तु काये को तन्तुभों से अन्य एवं असत्‌ सानने पर वहु क्रिया किस द्रव्य पर 
होगी ? भाष्यकार ने जो कहा है--“मूलकारणमेवान्त्यात्‌ कार्यात्‌'' । यहां 'मूलकारण' पद 
से श्रय" का ग्रहण किया गया है । इस भट्ठारह्वे सूत्र के “शब्दान्तराच्च” इस भागक 
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प्रागुत्पत्तेः सत्वमनन्यत्वं च कारणादवगम्यते शब्दान्तराच्चेतदवगम्यते । पूर्वसूत्रे $. 
सद्व पदेशिनः शब्दस्यो दाहतत्वात्ततो.ऽन्यः सद्वथपदेशी शब्दः शब्दास्तरम्‌- "सदेव 
सोम्येदमग्र आसीदेकमेवाद्वितीयम्‌ इत्यादि । "तदेक आहुरसदेबेदमग्र आसद्‌” इति 
चा सत्पक्षमुपश्चिप्य कथमसतः सञ्जायेत' इत्याक्षिप्य "सदेव सोम्येदमग्र आसीद्‌, 
( छा ६।२।१ ) इत्यवधारयति । तेद शब्दवाच्यस्य कायस्य भागृर्पत्तः सच्छब्द 
वाच्येन कारणेन सामानाधिकरण्यस्य धयमाणत्वात्सच्वानन्यत्वे ्रसभ्यतः। यदि तु 
प्रागत्पत्तेरसत्कायं स्यात्पश्चाच्चोः्पद्यमानं कारणे समवेयात्तद्‌ा-ऽन्यन्कारणार्स्यात्‌ , 
तञ्च येनाधतं रतं भवति, (छा० ६।१।३ } इतीयं परति पीडशचत । सत्त्वानन्यत्वाव 
गतेस््त्वियं प्रतिज्ञा समथ्येते ॥ १८ ॥ 
पटवच्च ॥ १९ ॥ 
यथा च संवेष्टितः पटो न भ्यक्तं गृह्यते- किमयं पटः ? कि वा.ऽन्यद्‌ द्रभ्यभिति । 
स पच प्रसारितो यरसंबेष्ितं द्रव्यं तत्पर एवेति प्रसारणेनाभिभ्यक्तो गृाते । यथा च 
संबष्टनसमये पर इति गरह्यमाणोऽपि न विशि्टायामविस्तारो गृह्यते, स एव प्रसारण- 
समये विशि्रायामविस्तारो ग्रह्यते- न संवेष्टितरूपादन्यो &यरं भिन्नः पर इति । एवं 
तन्त्वादिकारणावस्थं पटादिकायेमस्पष्ठं सत्‌ तुरीवेमङ्विन्दादिकारकञ्यापारादिभिं 
व्यक्तं स्पष्टं गह्यते । अतः संवे ्ितप्रसारित परन्यायेनेवानन्यत्कारणात्कायं मित्यथः।।१९॥ 
यथ्‌ च प्राणादि \ २०॥ 
यथा च लोके प्राणापानादिषु प्राणभेदेषु प्राणायामेन निख्डधेषु कारणमान्रेण 
रूपेण वर्तमानेषु जोवनमात्रं कायं निवेस्यते, नाङुश्चनप्रसारणादिक कायान्तरम्‌ । 
तेष्वेव प्राणभेदेषु पुनः परदृत्तेषु जोवनादधिकमाङुञ्चनभ्रसारणादिकमपि कायौन्तरं 
अ भामती 
““पटवच्च'', ““यथा च प्राणादि" इति च सुत्रे निगदन्यास्यातेन भाष्येण ध्याख्याते । १९-२० ॥ 
1, ^ +, {+ 
मामती-ज्यास्या 
अवतरणपूर्वक व्थाख्यान किया जाता है-'एवं युक्तेः कायस्य प्रागुत्पत्तेः सत्वमनन्यत्वं 
कारणादवगम्पते शठ्रान्तराच्चैतदवगम्यते" । पू्बेसूत्रमे जो “धर्मान्तरेण एेसा कहु कर 
अनव्याकृतत्व' धमं के द्वारा अस्व का उपपादन कर कायं-सत्व की स्थापनाकी गई 
वहाँ शब्दान्तर, को अभ्युच्चय के रूप मे प्रस्तुत किया गया है । 'शब्दान्तर' का अथं है- 
पवंसत्र मे उदाहूत "असत्‌" शब्द से भिन्न सत्‌" शब्दके द्वारा भी सत्कायंवाद की सिद्धि 
होती है - “सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌" ( छां ६।२।१ ) 1 १८ ॥ 
“पटवच्च "~ इस सूत्रके द्वारा यह्‌ कहा गया है कि ज॑से वेष्टित ( लिपटे हुदै ) वस्त 
का लम्बा-चौडा आकार दिखाई नहीं देता ओर प्रसारित (फलां हृए ) वस्त्र काकार 
प्रकट हो जाता है। वसे ही कारणावस्था मे कायं सत्‌ होने पर भी अव्यक्त ओर बने जाने 


पर सुग्यक्तं हो जाता है ॥ १९॥ 
"यथां च प्राणादि”--यह्‌ सूत्र अथंक्रिया-मेद मे असत्कायं की साधकता को श 


कर देता है । जैसे निरुद्ध ( समाधस्थ ) प्राण अपने शरीर मे भआवृंञ्चन-प्रसारण 
क्रियाएं नहीं कर सकता, वैसे ही कारणावस्था में पटादि कायं भी प्रावरणादि कायं नहीं 


केरता-- एतावता असत्‌ नहीं हो सकता ॥ २० ॥ 
= 
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निवेत्येते। न च प्राणमेदानां प्रभेदवतः धाणादन्यस्वं समीरणगस्वभ।वाविशेषात्‌ । 
पवं कायस्य  कारणादनन्यत्वम्‌ । अतश्च छत्स्नस्य जगतो वब्रह्मकार्यत्वात्तदन- 
न्यत्वाच्च सिद्धेषा नोती भरतिज्ञा-येनाथतं चतं भवत्यमतं मतमविशातं विश्नातम्‌ 
(छा० ६।१।१ ) इति ॥ २०॥ 
एण ९ 
( ७ इतरब्यषदेन्चाधिकरणम्‌ । ० २१-२३ ) 
इतरव्यपदेशाद्विताकरणादिदोषप्रसक्तिः ॥ २१ ॥ 
अन्यथा पुनश्चेतनकारणवाद्‌ आक्षिप्यते । चेतनाद्धि जगत्क्रियायामाश्नीयमाणायां 
-हिताकरणादयो दोषाः प्रसज्यन्ते । कुतः ? इतरग्यपदेशात्‌ । इतरस्य शारीरस्य 
ब्रहमात्मत्वं व्यपदिशति शृतिः- “स आत्मा त्वमसि श्वेतकेतो" ( छा० ६।८।७ ) इति 
भतिबोधनात्‌ । यद्वा इतरस्य च ब्रह्मणः शारीरात्मत्वं भ्यपदिशति 'तत्खष्टवा तदे. 
वालुप्राविशत्‌' ( ते° २।६ ) इति खण्टुरेवाविङृतस्य ब्रह्मणः कार्यानुप्रवेशेन शारीरा- 
रमत्वप्रदशेनात्‌ । अनेन जीबेनात्मनाचुप्रविश्य नामरूपे उ्याकरवाणिः (छा० ६।३।२) 
इति च परा देवता जीवमात्मशब्देन व्यपदिशन्तौ न ब्रह्मणो भिन्नः शारीर इति 
व्रोयति । तस्माद्द्‌ ब्रह्मणः ष्टुत्वं तच्छारीरस्थैवेति । अतः स स्वतन्त्रः कर्ता सन्‌ 
दितमेवात्मनः सौमनस्यकरं कुयान्नाददितं जन्ममरणजरारोगाच्नेकानथजालम्‌ । नहि 
कश्चिद्‌ परतन्त्रो बन्धनागारमात्मनः ङत्वा.ऽचुप्रविशति । न च स्वयमत्यन्तनिर्भलः 
भामिती 
यचचपि क्ारीरात्‌ परभाटमनो भेदमाहुः श्ुतयस्तथाप्यभेदमपि दश्षंयन्ति श्रुतयो बहवथः । न च 
भेदाभेदावेकत्र समवेतो, विरोधात्‌ । न च भेदस्तारिवक इत्युक्तम्‌ । तस्मात्‌ परमात्मनः सव्ान्न शारीर- 
स्तत्वतो भिद्यते । स॒ एव त्वविद्योपधानभेदाद्‌ घटकरकाद्याकाशव ददन भ्रथते । उपहितं चास्य रूपं 
शारीरस्तेन मा नाम जोवाः परमात्मतामाहमनोऽनुभूवन्‌ , परमात्मा तु तानात्मनोऽभिन्नाननु मवत्थननु भवे 
सा्वज्यभ्याघातः । तथा चायं जोवान्‌ ब्नन्नात्मानपेव बध्नीयात्‌ । तत्रेदमृक्तं ® नहि कश्चिदपरतश््रो 
भामती~ग्याण्या 

संगति --'यदि तन्तु ही पट है, तब वहु प्राव रणरूप काथं नहीं कर सकता, वैसे ही 
सृष्टिकर्ता ब्रह्म ही यदि जीव है, तब वहु अपने अदित ( दुःखादि आनष्ट ) पदार्थो कौ उत्वत्ति 

नहीं कर सकता--इस प्रकार के आक्षेप का समाधान इतस अधिकरण मे है । 
सन्देह --उक्त आक्षेप की समानता से यहाँ यहं सन्देह किया जाता हैकिजीव भौर 

ब्रह्म का अभेद-प्रतिपादन युक्ति-संगत नहीं ? अथवा है ? 

पूवेपक्ष-यद्यपि शारीर आत्मा ( जोव ) से परमात्मा ( ब्रह्य ) का भेद बहूत-सी 
श्रुतियां कहती है, तथापि कतिपय श्रुतियां अभेद क। भौ प्रतिपादन करतौ ह । भेद भोर 
अभद--दोनों परस्पर विरद होने ॐ कारण एकत्र रह्‌ नटी सकते, अतः केवल भेद माना 
जाता दै । भेद भी तात्त्विक नही-यह कहा जा चुका दै । फल्तः सवेज्ञ सर्व-खष्टा ब्रह्म से 
जीव वस्तुतः भिन्न नही, एक हो ब्रह्म शरीररूप उपाधियो के भेद से घटाकाश करकाकाशादि 
के समान भिन्न रूपों मे अवभ।सित होत; है, शरीररूप उपाधि से उपहितं ( विशिष्ट ) हने 
के कारण ब्रह्य हौ शारीर कहुलाता है, अतः जोवगण भले ही जदयको अपना स्पन समन् 
किन्तु ब्रह्य उन जीवों को अपना ही रूष समन्नत। है, अन्यथा लक) संध्ता अद्षुप्ण नहीं 
रहं सकती । इस प्रकाश ब्रह्म जीवों को बन्धनागार मं उाल्ता हं नयने को हौ बन्धन-प्रस्त 
करता है । भाष्यकार यही कहते है-“न इ कश्चिदपरतन्त्ो बन्बनागारमात्मन कृत्वाञनु- 
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सष्टु्हिताकरणाभावः ] दिन्दीसदितमामतोसंबलितम्‌ ५९९ 


सन्नत्यन्तमलिनं देदमःर्मत्वेनोपेयात्‌। तमपि कथंचिद्‌ दुःखकरं तदिच्छया 
ज्यात्‌ । सुखकर चोपाददोत । स्मरेच्च मयेदं जगद्विम्बे विचित्रं विरचितमिति सर्वँ 
हि लोकः स्पष्टं कायं कृत्वा स्मरति मयेदं कृतमिति । यथा च मायावी स्वयं प्रसा- 
रितां मायामिन्छया ऽनायासतेनैवोपसंहरति, पवं शारीरोऽपीमां खष्िभुपकलतदरेत्‌ । 
स्वमपि तावच्छरीरं शारीरो न शकनोत्यनायासेनोपसंहर्तम्‌ । पवं हितक्रियाद्यद्शैना- 
दन्याय्या चेतनाज्ञगसप्रक्रियेति गम्यते | २९॥ 

अभिकं तु मेदनिर्दश्षात्‌ ॥ २२॥ 

व शब्दः पक्षं उयावतेयति । यत्सवेक्ञं सवेशक्ति ब्रह्म नित्यशुद्ध बुदमुक्तस्वभावं 
शारीरादधिकमन्यत्‌ , तद्धयं जगतः स्ट ब्रुमः। न तस्मिन्हिताकरणाद्यो दोषाः 
प्रसज्यन्ते । न हि तस्य हितं किचित्कतेब्यमस्त्यदितं वा परिहते्यम्‌ , निच्यमुक्तस्व- 
भावत्वात्‌ । न च तस्य क्चानप्रतिबन्धः शाक्तेप्रतिबन्धो वा कचिदण्यस्ति, सवन्नत्वात्‌ 
सवशक्तित्वाच्च । शारीरस्स्वनेवंविधः। तस्मिन्प्रसञ्यन्ते हिताकरणादयो दोषाः न 
त॒तं वय जगतः खष्टारं ्रमः। कुत पतत्‌ १ भेदनिर्देशात्‌ । (आत्मा वा मरे दष्टभ्यः 
शोतभ्यो मन्तव्यो निदिष्यासितव्य.› ¦ बृ० २।४।५), “सोऽन्वेष्टव्यः स विजिश्लासि- 
तव्यः (छा० ८।७।१), (सता सोम्य तद्‌ संपन्नो भवति" ( छा० ६।८। . ), शारौर 
भात्मा ध्राक्ञनात्मनान्वारूढः? { व° ४।३।३५ ) इत्येवंजञातीयकः कतकर्मादिभेदनिदशो 
जीवादधिकं ब्रह्म दशयति । नन्वभेद निर्देशोऽपि दर्ितः-' तत्वमसि" इत्येवं जातीयकः । 
कथं भेदाभेदो चिख्द्ो संभवेयाताम्‌ ? नैष दोषः, आकाशघटाकाशन्यायनोभय संम. 
वस्य तत्र तत्र वस्य तत्र तच्च भ्रतिष्ठापितत्वात्‌ । अ । अपि च यदा तरवमसं,व्येवंजातीयङेनाभेदर्निदेेना- 


बन्धनागारमात्मनः कृत्वानुप्र विशति इत्यादि @ (7 चेतनकारणं जगदिति पुवं; पक्षः ।।२१॥ 

सत्यमयं परमारमा सर्वंज्वाद्यय। जीवान्‌ वःतु आरमनोऽभिन्नान्‌ परयति, पश्ष्यत्येवं न भावत 
एषां सुखदुःखादिवेदनास ङ्गोऽस्ति, अविद्यावक्ञावेषां तद्वदभिमान इति) तथा च तेषां सुखदुःखादिवेद- 
नायामप्यहमुदासौन इति न तेषां बन्धनागार निवे्ेऽप्यस्ति क्षतिः काविन्ममेति न हिताकरणादिवोषा- 
पत्तिरिति राद्धान्तस्तदिदमृक्तम्‌ % अपि च यदा तत्‌ त्वमसि इति % । अपि चेति षः पर्वोपपत्तिसाहित्यं 
धोतयति नोपःस्यन्तरताम्‌ ।। २२ ॥ 


भामक्ी व्याख्या 
परविशति ।” किन्तु ब्रह्यात्मक जीव रवं अत्यन्त निम॑ंल होकर नितान्त मलिन शरीर को 
अपना रूप समने की भूल क्थोकर करेगा ? अतः चेतन तत्तव कै दवारा जगत्‌ की रचना 


सम्भव नहीं --ण्ह्‌ पूरवंपक्ष है । २१॥ 

सिद्धान्त- पह शत्य है कि परमात्मा स्व॑ज्ञ होने के कारण जसे जीवों को अपना 
रूप सम्षता है भर यह भी जानता है कि जीवों को वस्तुतः दुःखादिरूप अहित ( अनिष्ट ) 
उपभोग नहीं करना पडता, केवल अविद्या के चंगुल मे फंस कर जीव अपनेको बेधा हुआ 
मानते ह किन्तु मै थस ङ्ख उदासीन ह । जीवों को वसा अभिमान होने पर भी मेरी (ब्रह्म की) 
कोई क्षति नहीं, फलतः पूर्वपक्षोक्त हिताकरणादि दोषों की प्रसक्ति नहीं होती । भाष्यकार 
यहौ कह रहे है -“अपि च प्रदा तत्त्वमसि” । अपि च'-- यहाँ चकार के दवारा पूर्वोक्त युक्ति 
की केवर अङ्गता इस युक्ति मे सूचित की गई दै, युवत्य्तरता नहीं अर्थात्‌ अभेद-साक्षात्कार 
के पहले जीवं अपने से भिन्न परमेश्टर को प्रप्च का रचयिता मानता दहै भौर भभेद- 
साक्षात्कार के अनन्तर किसी को भी खष्टा नहीं मानता ॥ २२॥ 


















































































६०० व्रह्यसच्रशाङ्रमाभ्यम्‌ [ध.२पा.१स्‌ २४ 


नेशः प्रतिबोधितो भवतति, अप्रगतं मवति तद! जोवस्य संसारित्वं तह्मणश्च सषटत्वम्‌ , 
समस्तस्य मिथ्याज्ञानविजम्मितस्य भेदव्यवदारस्य सम्यग्ज्ञानेन बाधितत्वात्‌ । तत्र 
कुत एव खष्टिः ? कुतो वा हिताकरणादयो दोषाः 1 अविधाप्रस्युपस्थापितनामरूपः 
छृतकार्यकरणसंघातोप)ध्यविवेकङृता हि ्रान्तिदिताकरणादिलश्षणः संसारो नतु 
परमार्थतो ऽस्तीव्यसङ्ृदवोचाम । जन्ममरणच्छेदनमेदनाधभिमानवत्‌ ¦ अव्राधिते तु 
मेदब्यददहारे “सो ऽन्वेव्यः स चिजिक्चासितभ्यः' इत्येवंजातीयकेन भेदनि्देशेनावगम्य- 
मानं ब्रह्मणो ऽधिकरवं हिताकरणादिदोष्र्साक्त निरुणद्धि ।। २२॥ 
अहमादिबच्थे तदनुरपत्तिः॥ २३॥ 

यथा च लोके परथिवीत्वसामाभ्यान्वितानामप्यश्मनां केचिन्महादौ मणयो वज्ञ. 
वैडू्यश्योऽन्ये मध्यमवीयीः सूयंकान्तादयो ऽन्ये प्ररोणाः इववायसप्रक्षेपणादहः 
पाषागा इस्यनेकविधं वैचित्यं दस्यते, यथा चेकपृथिवोभ्यपाश्रयाणामपि बीजानां 
बहुविधं पत्रपुष्पफलगन्धर सादिवेचित्यं चन्दनकिपाकचंपकादिषूपलक्ष्यते, यथा 
चेकस्याप्यन्नरसस्य लोदितादीनि कैशलोमादीनि च विचित्राणि का्याणि भवन्ति, 
पवमेकस्यापि ब्रह्मणो जीवप्राज्ञपृथकत्वं काये वेचित्यं चोपपद्यत इत्यतस्तद जुपपत्तिः, 
परपरिकटिपतदोषानुपपत्तिरित्यथेः । तेश्च प्रामाण्याद्धिकारस्य च वाचारम्भण. 
मान्नस्वारस्वप्नददयमाववचित्यवचचेत्यभ्युचखयः ।। २२ 

"~ नन्वकीकोष्क- 
( ८ उपसंहारदश्षेनाधिकरणम्‌ । घ्र° २४-२५ ) 
 उपसंहारदशचनान्नेति चेन्न क्षीरवद्धि ॥ २४॥ 
चेतनं ब्रह्मकमद्धितीयं जगतः कारणमिति यदुक्त; तन्नोपपद्यते । कस्मात्‌ { 
भामती 
स्यादेतत्‌--यदि ब्रहमविदर्तो जगत्‌ , हन्त सवंस्येव जीववच्चेतन्यप्रसङ्ग इत्यत आह्‌ ® अश्मा- 


दिवर्च तदनुपपत्तिः 8 । अतिरोहितार्थेन भाष्येण व्याङ्यातम्‌ ॥ २३ ॥ 
[2 नक अ 


ब्रह्म खतवेकमद्वितीयततया परानपेत्तं क्रमेणोत्पद्यमानस्य जगतो विविधविचिन्ररूपस्योपाद,नमुपेते, 
तदनुपपन्नम्‌ । नह्योकरूपात्कारणात्‌ कार्यभेदो भवितुमर्हति तस्याकस्मिकत्वभ्रसङ्गात्‌ । कारणभेदो हि कायं. 
भेदहेतुः । क्षीरबोजा दिभेदादृदध्य्ुरादिकायंभेददशंनात्‌ । न चाक्रपात्‌ कारणाःकायंक्रमो युज्यते । समथंस्य 











भामती -ग्याख्या | 

यदि समस्त ( जडाजडात्मक ) जगत्‌ ब्रहयाका ही विवतं (कायं ) है, तब जीव के 
ही समान जड़ात्मक जगत्‌ भी चेतनर्य होना चादिए- इस भाक्षेप का निराकरण सूत्रकार 
ते किया है--“अषमादिवच्च तदनुपपत्तिः +” अर्थात्‌ लोक म ज॑से एक ही पृथिवीतक्व के 
पाषाणादि काय सभो एक समान नहीं होते, अपितु कुछ ही रा-वेड्यं (विदुरदेशोत्पन्न वेदूयं 
या रृहुसुदिया ) आदि के समःन उततम ( बहुमूल्य ), कोई ( सू्ैकान्तादि ) मध्यम ओर 
कोई निकृष्ट ( कुकर, सूकरादिको मार भगानेकेकामके) होते है । इसी प्रकार जगत्‌ 
मे वैचित्र्य उपपन्न हो जाता है, अतः एकरूपापत्ति का दोष प्रसक्त नहीं होता । २३ ॥ 


संशय--सृ्टिप्रतिपादक वेदान्त-वक्यों काजो अक्रैले ( सदायक-सामग्री-निरपेक्ष) 
ब्रहम मे समन्वय किया गया, वह्‌ युक्ति-विरुड है ? अथवा नहीं ? 
पूर्वैश्च -एक, अद्वितीय, परानपक्ष ब्रहम को जो आकाशादि-क्रम से उत्पद्यमान 
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उपसंहारदशेनःत्‌ । श्ट हि लोके कुलालादयो घटपटादीनां कतरो गुदण्डचक्रस- 
्रसलिलायनेककारकसाधनोपसंहारेण संग्रहीतसाधनाः सन्तस्तत्ततकायं कुर्वाणा 
श्यन्ते । ब्रह्म चासखहायं तवाभिप्रेतं, तस्य साधनान्तरानुपसंग्रहे सति कथं खष्ठत्व- 
पुपपदयेत १ तस्मान्न ब्रहा जगत्कारणमिति चेत्‌, नेष दोषः, यतः क्षीरवद्‌ द्रव्यस्य 
भावविशेषादुपपद्यते । थथा हि लोकै क्षीरं जरं वा स्वयमेव दधिदिमकरकादिभावेन 
परिणमते.ऽनपेश्ष्य बाहां साधनं, तथेहापि भविष्यति । ननु क्षोरारपि दभ्यादिभावेन 
परिणममानमपेक्चत पव वाद्यं साधनमोष्ण्यादिकं, कथसुच्यते क्षीरवद्धीति ? नेष 
दोषः, स्वयमपि हिषक्षीरं यां च यावतीं च परिणःममात्नामुभवति तावत्येव स्वये 
व्वौष्ण्यादिना दधिभावाय । यदि च स्वयं दधिभावशीलता न स्यान्नेवोष्ण्यादिनापि 
बलादधिभावमापधेत । नहि वायुराकाशो वोष्ण्यादिना वलादधिमावमापद्यतते । 
साधनसामग्रथा च तस्य पूणता संपाद्यते । परिपूणेशक्तिकं तु ब्रह्म । न तस्यान्येन 
केनचितपूणेता सं पादयितञ्यः । श्चतिश्च मवति'--न तस्य कायं करणं च विद्यते 
व = भामती 

क्षेपायोगाद्‌ द्वितीयतया च क्रपवत्तत्सहकारि ठमवधानानुपपत्तेः । तदिदमुक्तम्‌ ® इह हि लोके इति & । 
एकेकं मृदादि कारकं, तेषां पु घामग्रचं साधनम्‌ , ततो हि काये साधयत्येव, तस्मक्निद्वितीयं ब्रह्य 
जगदुपादानमिति प्राप्ते, उच्यते -- "क्षीरवद्धि" । इदं तावभूवान्‌ पृष्टो व्याचष्टां, क तात्विकमस्य 
रपमपेच्येदमच्यते उतानादिनामरूपबोजसहितं कार्पनिकं साव्यं सवंशक्तित्बम्‌ ? तन्न पूवंस्मिन्‌ कत्पै कि 
नाम ततोऽद्वितीयादषहायादुपजायते ? नहि तस्य शुद्ुढमृक्तस्वभावस्य वस्तुसत्कायंमस्ति, तथा च 
तिः “ग तस्य कायं ' करणञ्च बिद्यते” इति । उत्तर्मस्तु कल्पे यवि कूलालादिवदत्यन्तन्यतिरिक्त- 


भामती~ग्याक्या 

विचित्र प्रपञ्च का उपादान कारण माना गया है, वह्‌ युक्ति-सङ्घगत नहीं, क्योकि विचित्र 
कारणसेटी विचित्र कायं की उत्पत्ति देखी जाती दै, एकरूप ( अविचित्र) कारण से 
नानारूप कायं को उत्पत्ति नहीं हो सकती । यदि होगी, तब उसमें आकस्मिकत्व ( अकारण- 
कत्व ) प्रसक्त होगा, वयोकि कारणकाभेदही कायंके भेद काहैतु है, जंसे द्ध भओौर 
बीजरूप विभिन्न कारणों से उत्पन्न होनेकेही कारण दधि भौर अंकुररूपकार्योँका भेद 
देखा जाता है । आकाश की उत्पत्ति के समय वायु आदि की उत्पत्ति कथो नहीं हुई ? इस 
प्रश्न का समुचित उत्तर विभिन्न कारणवादी ही दे सकता है कि "उनके कारण भिन्न-भिन्न 
है, जिस क्रम से कारणं उपस्थित होते गए, उसी क्रम से कायं उत्पन्न होते गये' । किन्तु 
एक, अद्वितीय ब्रह्म को समस्त कायं-सक्षम माननेवाला उस प्रषन का उत्तर क्या देगा? एक 
काल मे ही समस्त कायं उत्पन्न होना चाहिए, क्योकि सरवं-सक्षम कारणतत्तव की क्षमता का 
नतो अवरोध य) विलम्बन किया जा सकत। है भौर नएककारणमेंक्रम बिठाया जा 
सकता है, भाष्।कार यही कह रहे ई--“इह हि लोक कुलालादयो घटादीनां कर्तार! ।” 
भाष्यकार ने प्रत्येक मृदादि को कारक' एवं मृत्‌, दण्ड, चक्र, कुलालादि के समृच्चय को 
"साधन, पद से निष्ट कियाहै, कोकि कर्ता आदि कारकों का समुच्चय होने पर कायं 
की सिद्धिहो हौ जाती है । फलतः अद्वितीय ब्रह्म जगत्‌ का उपादान नहीं हो सकता । 

सिद्धाम्त - सूत्रकार ने ' क्षीरवद्धि" एेसा कह कर सिद्धान्त स्थापित क्या है। 
सारांश यह दै कि पूर्वपक्षी से यह पृछा जा सकता है कि उसने क्या तात्त्विक ( शुद्ध ) ब्रह्म 
मे अनुषादानत्व की प्रसक्ति की दहै? अथवा अनादि नाम-रूप-बीज-सदहित ( विशिष्ट ) ब्रह्य 
मे ? प्रथम कल्प मे तो इष्टापत्ति है, क्योकि शुद्ध-बुदध.मुक्तस्वरूप ब्रह्म का वस्तुतः कोई कार्यं 

७दे 












६०२ बरह्मसत्रशाङ्कसभाष्यम्‌ [भ.र्पा.१य्‌. २५. 
न तत्समश्चाभ्यधिकश्च दश्यते । पराऽस्य शक्तिर्विविधैव शयते स्वाभाविको श्ञान. ` 


1 च।' ( भ्वे० ६.८) इति । तस्मादेकस्यापि ब्रह्मणो विचिन्रशक्तियोगार्क्षी- 
राविद्धिचिन्रपरिणाम उपपद्यते ।॥ २४ ॥ 


देबादिषदपि लोके ॥ २५ ॥ 


स्यादेतत्‌ - उपपद्यते क्षीरादीनामचेतनानामनपेक्ष्यापि बाह्यं साधनं दध्यादि. ` 


भावः, इष्टत्वात्‌ । चेतनाः पुनः कुलालादयः साधनसामग्रीमपेक्ष्यैव तस्मै तस्त 
कायाय प्रवतंमाना दृश्यन्ते । कथं ब्रह्म चेतनं सद सद्यं प्रचतंतेति ? देवादिवदिति 


भामती 

सहकारिकारणाभावादनुपादानत्वं साध्यते, ततः कोरादिभिभ्यंमभिचा रः, तेऽपि हि बाह्यचेतनादिकारणान- 
पेशा एत ॐ।लपरिवासवशेन स्वत एव परिणामान्तरमासादयन्ति । अथान्तरकारणानवेक्षवं हेतु््ते, 
तवसि दवमनिर्वाच्यनामरूपबोजसहायत्वात्‌ । तथा च श्रुतिः “"मायान्तु भ्रति विद्यात्‌ मायिनन्तु महेश्व. 
रम्‌” इति । कायक्मेण तत्परिपाकोऽपि क्रमवानुन्नेयः । एकस्मादपि च विचित्रक्तेः कारणादनेक- 
कार्यत्पादो दृश्यते + यथेकस्मादरहरदाहुपाकावेकस्माद्ा कमणः संयोगविभागकसंस्काराः ।। २४! 

यदि तु, चेतनत्वे सतीति विशेषणान्न रीरादिभिष्यंभिचारः, दृष्टा हि कुलालादयो बाह्यमृदा्- 
पैकषाशरेतनञ्च ब्रहोति, तत्रवमूपतिष्ते ®देवादिवद्‌ इति% लोषयतेऽनेनेति लोकः शब्द एव तस्मिन्‌ ॥२५॥ 

भामती-ग्यास्या 

माना ही नहीं जाता, जेसा कि श्रुति कहती है “न तस्य कार्य करणं च विद्यते" ( श्वेता 
६।६ ) । द्वितीय कल्प मे यदि कुलालादि के समान अत्यन्त भिन्न सहकारी कारण का अभाव 
होने से ब्रह्य में अनुपादानत्व सिद्ध किया जाता दै- ब्रह्म जगतोऽनुपादानम्‌, कुलाला. 
वत्सहायकाभावात्‌ । तब तो दुग्धादि में व्यभिचार है, क्योकि चेतनादि बाह्य सामग्री के 
भभावमे भी दृग्धादि दध्यादिरूप कायं के उपादान होते ह । ब्रह्म जगतोऽनुपादानम्‌, 
भान्तरिककारणानयेक्षत्वात्‌"--इस प्रकार यदि आन्तर कारण ( सहायक ) के अभाव को 
हेतु बनाया जाता है, तब वह्‌ स्वहपातिद्धिहप दोष से युक्तं होकर हेत्वाभासहो जाता दै, 
हेत्वाभास से साध्य की सिद्धि नहीं हो सकती । नह्य कौ आन्तरिक सहायक सामग्री का 
प्रतिपादन श्रुत्ति करती है-"“मायां तु प्रकृति विद्यात्‌ मायिनं तु महेश्वरम्‌” (वेता. ४।१०) । 
यद्यपि माया मे सवंकार्योत्पादन का सामथ्यं है, तथापि मायागत संस्काररूप बीजों का 
परिपाक ( कायंकरणोन्मुलत्व ) जिस-क्रम से होता है, उसी क्रम से कार्यो की क्रमशः उत्पत्ति 
होती है । यह जो कहा गया कि एकरस ( अविचित्र ) कारण से विचित्र कार्यो की उत्पत्ति 
नहीं होती । वह कना भी संगत नहीं, कथो कि विचित्र शक्ति-सम्पन्न एक कारणत्व से भो 
अनेक ओर विचित्र कायं होते देखे जाति है, जसे कि एक ही अग्निस दाह्‌, पाक ओर प्रकाशादि 
एक दही क्रियासे संयोग, विभाग भौर संस्कारादि अनेक कायं उत्पन्न होते है ॥ २४॥ 

यदि ब्रह्म न जगतोऽनुपादानम्‌, चेतनत्वे सत्यसहायत्वात्‌-- इस प्रकार हेतु का 
"चेतनत्व" विशेषण लगाया जाता है, तब क्षीरादि जड पदार्थौ मे व्यभिचार न होने पर भी 
देवो, पितरो भौर ऋषियों में व्यभिचार होता है-“देवादिवदपि लोके” । लोकयते प्रकाश्यतेऽ- 
नेन'- इस श्धुत्पत्ति के हारा “लोक पद से शब्द विवक्षित दै, अर्थात्‌ मन्त्र, अर्थवाद, इतिहास 
ओर पुराणादिरूप शब्दों में देवादि का टेसा रेश्वयं वणित हैकिवे किसी बाह्य सामग्री के 
विना ही अनेक शरीर, महल ओर रथादि का निर्माण कर देते है ॥ २५॥ 





या तिमि 
निरबयवस्य खर्वम्‌ ] हिन्दी सदहितमामतोसंवकितम्‌ ६०४ 
ब्रमः । यथा लोके देवाः पितर षय इत्येवमादयो महाप्रभावाश्चेतना अपि सन्तो$- 
नपेक्षयैव किचिद्राह्य साघनमैश्वयं विशेषयोगादभिष्यानमान्ेण स्वत पव बहूनि 
नानासंस्थानानि शरीराणि धरासादादीनि च रथादौनि च निर्मिमाणा उपलभ्यन्ते, 
मन््रार्थेवादे तिहासपुराणप्रामाण्यात्‌ । तन्तुनामश्च स्वत पव तम्तृन्खजति बलाका 
चान्तरेणेव श॒क्रं गम धत्ते, पद्िनी चानपेक्ष्य किचित्प्रस्थानसाधनं सरो.ऽन्तरार्स- 
रो.ऽन्तरं प्रतिष्ठे, ` एवं चेतनमपि ब्रह्मानपेक्ष्य बाह्यं साधनं स्वत पव जगत्लक्ष्यति, 
सयदि ज्रयात्‌-य पते देवादयो ब्रह्मणो दृष्टान्ता उपात्तास्ते दा्टौन्तिकेन ब्रह्मणा 
न समाना भवन्ति, शरीरमेव ह्यचेतनं देवादीनां शरीरान्तरादिविभूत्युत्पादन उपा- 
दानम्‌, नतु चेतन आत्मा, तन्तुनाभस्य च कुद्रतरजन्तुभक्चषणारलाखा कठिनतामा 
पद्यमाना तन्तु्भवति. बलाका च स्तनयतलुरवश्चरवणाद्रभ धन्त पधिनी च चेतनभयुक्ता 
सत्यचेतनेनेव शरीरेण सरो ऽन्तरात्सरोऽन्तरमु पसपति, वर्लीव वृक्षं, नतु स्वयमे- 
वाचेतना सरो न्तरोपसपेणे व्याप्रियते । तस्मान्नेते ब्रह्मणो टष्रान्ता इति । तं भ्रति 
ब्रयात्‌- नायं दोपः, कुलालादिदृ्टान्तवेलक्षण्यमाघ्रस्य वि वक्षितत्वादिति। यथा 
हि कुलारादोनां देवादीनां च समाने चेतनत्वे कुलालादयः कार्यारम्भे बाह्यं साध. 
नमपेश्चन्ते न देवादयः, तथा ब्रह्म चेतनमपि न बाह्य साघनमपेक्चिष्यत इत्येताव- 
दयं देवाद्यदाहणेन विवक्षामः। तस्माद्यथेकस्य सामथ्यं दृष्टं तथा सर्वेषामेव मवि 
तुमहेतोति नास्त्येकान्त इत्यभिप्रायः । २५॥ 
षणी (क 
( ९ इर्स्न प्रसकत्यधिकरणम्‌ । घ २६-२९ ) 
छत्स्नप्रसक्तिनिरवयवस्वश्चब्दकोपो वा ॥ २६९ ॥ 
 चेतनमेकमद्वितीयं ब्रह्म क्षोरादिवदेवादिवच्ानपेक्ष्य बाह्यसाधनं स्वयं परि. 


भामती 
ननु न ब्रह्मणस्तर्वतः परिणामो येन कार्स्ल्यं भागविकहपेनाक्षिप्येत, अविध्चाकत्पितेन तु नाम. 


रूपलक्षणेन रूपभेदेन व्याकताष्याकृतात्मना तच्वान्यत्वाभ्यायनिवं चनीयेन परिणामादिष्यवहारास्वट्वं 
ब्रह्य प्रतिपद्यते । न च कल्पितं रूपं बस्तु स्प्रशति, न हि चन्द्रमसि तेमिरिकस्य द्वित्वकल्पना चन्द्रमसो 
हवित्वमावहति, तदनुपपस्या वा चन््रमसोऽनुषपत्तिः, तस्मादवास्तवी परिणामकल्पनानुपपद्यमानापि न 
परमां सतो ब्रह्मणोऽनुपपत्तिमावहति, तस्मात्पूवंपक्ताभावादनारभ्यमिदमधिकरणमिन्यत आह ® चेतन. 





भामती-~ग्याख्या 

संशय- निरवयव ब्रहम मे जगत्‌ की उपादानता क्या असम्भव है ? अथवा सम्भव? 

पू्वेपक्च -निरवय ब्रह्म का परिणाम सम्भव नहीं । 

शङ्का- यहाँ छृत्स्नशः या अवयवशः परिणाम का विकल्प तब कर सकते थे, जब कि 
जगत्‌ को वस्तुतः ब्रह्म का परिणाम माना जाता । वेदान्त-8द्धान्त मे ब्रह्म का तत्त्वतः 
परिणाम माना नहीं जाता, केवल अविद्या-कलिषपित नाम-रूपात्मक अनिवेचनीय प्रपच्च की 
अव्याङ्तता ( अनभिष्यक्ति ) भौर व्याङृतता { अभिव्यक्ति ) को लेकर ब्रह्य मे परिणामिढा 
का व्यवहारमात्र हो जाता है। कलित पदाथं का अपनौ आधार वस्तु से कोई लगाव नहीं 
होता, जसे कि एक चन्द्रमा मे तंमिरिक (तिमिररोगाक्रान्त) व्यक्ति के द्वारा कत्थित द्वित्व एक 
चंद्रमाकोनतोदोकरदेताहै भौर न द्वित्व की अनुपपत्तिसे चंद्रमा की अनुपपत्ति होती है। 
फलतः अवास्तवी परिण।म-कत्पना स्वयं कथित विकल्पों के द्वारा अनुपपद्यमान होकर ब्रह्य 
को अनुपपन्न नहीं कर सकती । इस प्रकार उक्त विकल्प-संवलिति पूरवक्ष उठाया ही नहीं जा 














६०४ बरह्मखु्रदाङ्करभाभ्यम्‌ [|य.रपा.१य्‌ २७ 


णममानं जगतः कारणमिति स्थितम्‌ । शाखराथंपरिशुद्धये तु पुनराक्षिपति । ङत्ख- 
प्रसक्तिः कृत्स्नस्य ब्रह्मणः कार्यरूपेण परिणामः प्राप्नोति निरवयवस्वात्‌ । यदि ब्रह्म 
पृथिन्यादिवत्सावयवमभविष्यत्‌ , ततो.ऽस्थैकदेशः "पर्यणंस्यदेकदेशश्धावास्थास्यत । 
निरवयवं तु ब्रह्म शतिभ्यो ऽवगम्यते - निष्क टं निष्कं शान्तं निरव निरञ्जनम्‌! 
( शवे ६।१९ ), 'दिञ्यो ह्यमूतंः पुरुषः सबाह्याभ्यन्तरो ह्यज” , भु २।१।२ ), "इदं 
महद्भूत मनन्तमपारं विज्ञानघन, पवं ( बर° २।५।६२ ), शस पष नेति नेत्यास्मा 
( ज° ३।९।२९ ), अस्थूलमनणु" ( बृ ३।८।८ ) इत्यायाभ्यः सवे विश्ेपप्रतिषेधिनोभ्यः। 
ततश्चेकदेशपरिणामासंभवाल्छृरस्नपरिणामप्रसक्तौ सरस्यां मूलोच्छेदः प्रसज्येत । 
द्रष्टव्यतोपदेशानथक्यं चापद्यत, अयत्नद्त्वात्का्यस्य, तद्व्यतिरिक्तस्य च ब्रह्मणो $ 
संभवात्‌, अजत्वादिशब्को पश्च । अयेतदोषपरिजिहीषयः सावयवमेव ्रह्माभ्युपगभ्येत, 
तथापि ये निरबयचत्वस्य प्रतिपादकाः शब्दा उदाष्तास्ते प्रककप्येयुः । सावथवत्वे 


५ 


चानित्यत्वभ्रसङ्ग इ ति । सवेथायं पक्षो न घटयितुं शक्यत इत्याक्षिपति ॥ २६॥ 
भरतस्तु शब्दमूरतरात्‌ ॥ २७ ॥ 
वुशब्देनाक्षेषं परिहरति । न खटवस्मत्पक्षे कश्चिदपि दोषोऽस्ति । न तावत्छ- 


| भामती 
मेकम्‌ ® । यद्यपि शुतिशतादकान्तिकाद्वेतप्रतिपादनपरात्‌ परिणामो वस्तुतो निषिद्धस्तथापि क्षीरादिदेव- 


ताष्टन्तेन पुनस्तदवास्तवत्वभ्रसङ्गखं पुवं वक्षोपपत्वा सवंथाऽयं पक्षो न घटयितुं शश्यत इःयपवाध्य ' शुतेसतु 
शन्दमूलत्वात्‌ + “आत्मनि चेवं विचित्राश्च हि'” इति सुताभ्यां विवत्तंदृढीकरणेनेकान्तिकाष्यलक्षणः 
त्यर्थः परिशोध्यत इत्ययं; । ® तस्मादस्त्वविष्ुतं ब्रह्य ® तत्वतः । ® ननु शब्देनायि ® इति 
चोद्यमविद्याकत्पितत्वोदघाटनाय । नहि निरवयवत्वसावयवत्वाभ्यां विधान्तरमश्त्येकनिवेधस्येतरविधान. 
नान्तरोयकत्वात्‌ । तेन भकारान्तराभावान्तिरवयवत्वसावयवत्वयोश्च प्रका रयोरनुपपत्ते््रावध्लवनाद्यथवा. 
दवदश्रमाणं शब्दः स्यादिति चोधायंः । परहार: सुगमः ॥ २६-२७ ॥ 





भामती~ग्याख्या 
सकेता, अतः इस अधिकरण का आरम्भ सम्भवं नहीं । 


समाघान - उक्तं शद्धा का निरकिरण करने के लिए भाष्यकार ने कहा है--' चेतन- 
मेकमद्वितोयम्‌ ' । यद्यपि रेकान्तिकाद्व॑तपरक अनेक श्रुतिथां के हारा परिणाम को वास्तविकता 
निराक्त को गई है । तथापि क्षीर भौर देवादि द्टन्तो के दारा परिणाम कौ वास्तधिकता 
सिद्ध करक पूर्वपक्षो ने यहु आक्षेप किया कि निरवयवं ब्रह्य का परिणामं सर्वधा जसङ्खत है 
एसा कह कर “श्रुतेस्तु शब्दमूरत्वात्‌" (त्र, सू. २।१।२५ ) ओर `'लात्मनि चवं विचित्राश्च" 
(न्न. सू, २।१।२८) इन दो सूत्रोंकेद्वारा विवतत॑वाद का हृटीकर्ग करते हए टेकान्तिक 
भद्रतनाद को परिशुद्ध किया जता है । 
 “'तस्मादस्ति भविढृतं ब्रह्म" इस भाष्य का अ।शय यहं हं किं माय।मय { विशिष्ट) 
ब्रह्म विकारो होने पर भी ताच्विक ( विशुद्ध ) ब्रह्म अविकारी हीहै। ' ननु शब्देनापि न 
` शक्यते विरद्धोऽथंः प्रतिपादयितुम्‌" - इस आक्षेप का उद्देश्य ज्रह्यगत परिणामित्वं या 
सावयवत्व में भविद्या-कल्पितत्वं प्रकट करना टै, केयोकि आक्षेपवादो का आशय यहुहै कि 
निरवयत्व ओर सावयवत्व- दन दो विक्षाओ को छोड कर कोई तीसरी विधा है नहीं, अतः 
उक्त दोनो विधाओंमेंसे एकका निषेध करने पर सरो विधा क्रा विधान अवश्यंभावी है । 
निरवयत्व ओर सावयत्व--इन दोनों प्रकारो की अनुपपत्ति होने पर उभवय-भकार-प्रतिपादक 
भगम प्रमाण वसे ही अघ्रमाण है, जँसे “श्रावाणः प्लवन्ते '-- यहु वाक्य । परिहार-भाष्य 


निरवयवस्य ज्लध्रत्वम्‌ ] दिन्दीसदितभामतोसंविलतम्‌ ६०५ 


रस्नप्रसक्किरस्ति । कुतः १ श्रतेः यथैव हि ब्रह्मणो जगदुत्पत्तिः भूयत, एवं चिकारभ्य- 
तिरेकेणापि ब्रह्मणो ऽवस्थानं यते, प्रङृतिविकारयोमेदेन व्य पदेशात्‌, “सेय देवतेश्चत 
दभ्ताहमिमास्तिख्लो देवता अनेन जीवेनात्मना.ऽनुप्रविदय नामरूपे व्याकरवाणिः 
( छा० ६।३।२) इति, "तावानस्य महिमा ततो ज्यायांश्च पृरषः । पादोऽस्य सवा 
भृतानि च्रिपादस्णागरुतं दिबिः ( ऊा०३।१२।६) इति चे बंजातीयकात्‌, तथा 
हदयायतनत्ववचनात्‌ सरसं पत्तिवचनाच्च ! यदि च छरस्नं ब्रह्म कायभावेनो पयुक्तं 
स्यात्‌, "सता सोभ्य तदा संपन्नो भवति, ( छाः ९६।८१ ) इति छषुत्तिगत विशेषणम- 
चुपपन्नं स्यत्‌, विकृतेन ब्रह्मणा नित्यसंपन्नत्वादविङ्तस्य च ब्रह्मणो ऽभावात्‌ । 
तथेन्दरियगोचरत्वप्रतिषेधाद्‌ ब्रह्मणो विक्कारस्य चेन्दरियगोचरत्वोपपत्तेः तस्मादस्त्य- 
वितं ब्रह्म । नच निरव 4वत्वशब्दब्याकोपो ऽस्ति, भूयमाणत्वरादेव निरवयवत्व- 
स्याप्यभ्युपगम्यमानत्वात्‌ । शब्द मूं च ब्रह्म दाब्दभ्रमाणक नेन्द्रयादिपरमाण्क तद्यथा- 
शब्द्मभ्यु पगन्तव्यम्‌ । शब्दश्चोमयमपि ब्रह्मणः परतिपाद्यस्यकृर्स्नप्रसाक्तं निरवयवत्वं 
च । लोकिकानामपि मणिमन््ोषचिपरश्तीनां देशकालनिभित्तवेचिच्यवशाच्छक्तयो 
विरुदधानेककायं विषया दृश्यन्ते । ता अपि तावन्नोपदे मन्तरेण केवलेन तर्केणावगन्तु 
शक्यन्ते-अस्य वस्तुन पतावत्य पतत्सहाया पतद्धिषया पततप्रयोजनाश्च शक्तय इति । 
किमुताचिन्त्यस्वभावस्य ब्रह्मणो रूपं विना शब्देन न निरूप्येत । तथा चाडइः पोरा- 
णिका - "अचिन्त्याः खलु ये भावाः न तांस्तकंण योजयेत्‌ । भरङृतिभ्यः परं यच्च 
तदचिन्त्यस्य लक्षणम्‌ ।।› इति । तस्माच्छब्दमूल प्वातीन्द्रियाथेयाथास्म्याधिगमः । 
नज शब्देनापि न शक्यते विखद्धोथेः परत्याययित्‌ निरवयवं च ब्रह्म परिणमते, 
न च छ्रःस्नमिति । यदि निरवयवं ब्रह्म स्यान्नैव परिणमेत । इर्स्नमेव वा परिणमेत । 
अथ केनचिद्रुषेण परिणमेत केनचिच्चः्वा तष्ठेतेति रूपमे कर्पनात्सावयवमेव भ्रस- 
जयेत । क्रियाविषये दि "अतिरात्रे षोडशिनं गृह्णाति", नातिरात्रे षोडशिनं गृह्धाति' 
इत्येवंजातोयकायां विरोधप्रतीतावपि विकर्पाश्चयणं विरोधपरिहारकारणं भवति, 
पुरुषतन्तरतवाच्चाचुष्ठानस्य । इद तु विकर्पाश्चयणेनापि न विरोधपरिहारः संभवति, 
अपुरुषतन्त््वाद्वस्तुनः । तस्माद्‌ दुधेटमेतदिति । नेष दोषः, अविद्याकटिपतरूपभेदा- 
भ्युपगमात्‌ । न्ाविद्याकटिपतेन रूपभेदेन सावयवं वस्तु खं पद्यते । नहि तिभिरोपह- 
तनयनेनानेक इव चन्द्रमा दश्यमानोऽनेक पव भवति । अविद्याकट्पितेन च नामरूप 
लक्षणेन रूपमेदेन व्याङताव्यारूतात्मकेन सस्वान्यत्वाभ्यामनिवेचनीयेन बरह्म परिणा- 
मादिसर्वश्यवहारास्पदत्व प्रतिपद्यते । . पःरमार्थिकेन च रूपेण सवग्यवदारातीतमः 
परिणतमवतिषठते । वाचारम्भणमात्रस्वाच्चाविद्याकटि्पितस्य नामरूपमेदस्येति न 
निरवयवस्वं ब्रह्मणः ङुप्यति । न चेयं पारणामश्ातः परिणामग्रतिपादना्थी, तस्प्रति- 
पत्तो फलानवगमात्‌ । स्ैव्यवहारहीनब्रह्मत्मभावप्रतिपादनाथो त्वेषा, तत्प्रतिपत्तौ 
फलावगमानच्‌ । "स एष नेति नेत्यात्मा! इस्युपक्रभ्याह -"मभयं वे नक प्रा्षोऽसि' 
( वृ ४,२।४ ) इति ¦ तस्मादस्मत्पक्षे न कश्चिदपि दोषभ्रसङ्ञो शस्त ॥ २७ ॥ 








भामती-~-ध्याख्या 
ने आगम-प्रामाण्य का सामञ्जस्य ब्रहमणत सावयत्वे को अविद्यः-कल्पित मानकर ही किया 
गयां है--“अविद्याकत्पितरूपमेदाभ्युपगभात्‌ । न ह्य विद्याकल्पितेन रूपभेदेन सावयवत्वं 
वस्तु सम्पद्यते" ॥ २६-२७ ॥ 











































६०६ ब्हमसजशाङ्र भाष्यम्‌ 
अत्मनि चेवं विचित्राश्च हि॥ २८ ॥ 
अपि च नेवात्र विवदित्यं-कथमेकस्मन््रहाणि स्वरूपाुपमदेनेवानेकाकारा 
खष्टिः स्यादिति । यत॒ आत्मन्यष्येकसिमिन्स्वप्नटशि स्वरूपाुपमद नेवानेकाकारा 
खट्ट पठटथते”-न तन्न रथा न रथयोगा न पन्थानो भवन्त्यथ रथान्‌ रथयोगान्‌ पथः 
स्टजते' ( ० ४।३।१० ) इत्यादिना । लोके $खि देवादिषु मायाभ्यादिश्चु च स्वरूपायु- 
~< प पेकस्मि द 
पमर्देनव विचिष्रा हस्त्यदवादिखष्टयो श्यन्ते । तयैकस्मिन्नपि ब्रह्मणि स्वरूपायुमदं- 
नेवानेकाकारा खष्टिभंविष्यतीति ॥ २८॥ 
स्वपश्चदोषःच ॥ २९ ॥ 
परेषामप्येष समानः स्वपन्ते दोषः | परधानवादिनोऽपि हि निरयवमपरिच्छिन्न 
शब्दादिदोनं प्रधानं सावयवस्य परिच्छिन्नस्य शब्दादिभतः कायस्य कारणमिति 
स्वपक्षः । तत्रापि छतस्नप्रसक्तिर्निरवयवत्वात्प्रधानस्य शराप्नोति, निरवयवत्वाभ्युप- 
गमकोपो वा। ननु नेव तेर्मिरवयवं प्रधथानमभ्युपगम्यते, सश्वरजस्तमांसि अयो 
गुणाः, तेषां साम्यावस्था प्रधानं तरेवाव्रयवैस्तःसावयवमिति । नैवंजातीयकेन 
सावयवत्वेन भ्रकृतो दोष; परिहतुं पार्यते । यतः सत्त्वरजस्तमसामण्येकैकस्थ 
समानं निरवयवस्वम्‌ । पकेकमेव चेतरद्वयानुगरदीतं सज्ञातोयस्य प्रपञ्चस्योपादा- 
नमिति _ समानत्वाट्स्वपक्षदोषप्रसङ्गस्य । तर्का्रतिष्ठानात्सावयवत्वमेवेति चेत्‌ , 
पवमण्यनित्यत्वादिदोषप्रसङ्गः। अथ शक्तय पय कायंवैचिश्यसूचिता भवयः 
भामती 
अनेन स्फुटितो मायावादः । स्वप्नदृगात्मा हि भने स्वरूपानुपमर्देन रथादीन्‌ सृजति ॥२८॥ 
चोदयति % ननु नेव इति ® । परिहरति ® नवज्ञातीयकेन इति ® । यद्यपि समुदायः 
सावयवस्तथापि शरत्येकं सरवादयो निरवयवा; । नद्यस्ति सम्भवः सरवमान्न परिणमते न रजस्तबी 
इति । सवेषां सम्भूयपरिणामाभ्युपगमात्‌ । प्रघयेकं चानवयवानां फत््नपरिणामे मुलोच्छेदप्रषङ्खः, एके. 


. भामती-ग्यास्या 

“आत्मनि चैवं विचित्राश्च हि" -ईइस सूत्रकेट्वारा सूत्रकार ने वेदान्त का मूख्य 
सिद्धान्त 'मायावाद' स्फुटित किया है । सूत्रस्थ आत्मा स्वप्न ष्टा विवश्लित है, क्योकि वहां 
अपने स्वरूप को जंसे-का-तंसा अक्षुण्ण रख कर रथापिरूप विचित्र भ्पञ्च का सजंन कर 

| २८॥ 
वका आक्षेपवादौ कहता है--“ ननु नैव तेतनिरवयवम्‌” । अर्थात्‌ सूत्रकार ने जो “स्वपक्ष. 
दोषाच्च'' कहू कर दोष दिया, वहु सांख्य-पक्ष मे तभी लग्‌ हौ सकताटहै, जब कि प्रधान 
( प्रकृति ) निरवयव हो, किन्तु सत्त्व, रज ओर तम इनं तीन लडियां से बटी हुई प्रतिरूप 
रज्जु निश्चितरूप से सावयवदहै, सांख्याचायौ ने भी कहा है-- “सावयवं परत्वम्‌" 

° का० १० }। 

+ उक्त १ { का परिहार है -' नेवं जातीयकेन सावयवत्वेन" । अर्थात्‌ सत्व रज ओर 
तम का समूह्‌ यद्यपि सावय है, तथापि प्रत्येकं गुण निरवयव है, अग्पक्त है। ' तद्विपरीतमव्यक्तम्‌" 
(सां. का. १०) एसा कर कर उसमे सावयवत्व का विषय॑य ( निरवयवत्व ) सिद्ध किया गया 
है । एेसा कभी सम्भव नहीं कि अकेला निरवयव सत्त्व गुण परिणत हो, रजो गुण भौर तमो 
गुण परिणत न हों । तीनों गण मिलकरही किसीकायंके रूपें परिणत होते है, जेसा कि 
ईश्वर कृष्ण ने कहा है-- अन्योऽत्यजननमिथुनवृत्तयश्च गुणाः” ( सां. का. १२ ) । प्रत्येक 
निरवयव गुण यदि समग्रतया परिणत होता है, तब गरुणरूप मूल तत्त्व का उच्छेद हो जायगा 


[ग.२पा.१य्‌. २९ 























निरवयवस्य स्लष्टस्वम्‌ }] दिन्वौसद्दितमामतीसंबल्लितम्‌ ६०७ 


इत्यभिप्रायः, तास्तु बरह्मवादिनो.ऽप्यवििष्टाः । त थाणु वादिनो.ऽप्यणुरण्वन्तरेण 
शंयुज्यमानो निरवयवस्वाद्यदि कारसन्पंन संयुज्येत, ततः प्रथिमाजुपपत्तेरणुमारत्व- 
प्रसङ्गः । अथेकदेथेन संयुज्येत, तथापि निरवयत्वाभ्युपगमकोप इति स्वपक्षेऽपि 
समान पष दोषः । समानत्वाच्च नान्यतरस्मिन्नेव पक्ष उपक्चे्तन्यो भवति । परिहतस्तु 


ब्रह्मवादिना स्वपक्षे दोषः ॥। २९ ॥ 


क 
मामती 

वरिणाने वा सावयवल्वभनिष्टं प्रसज्येत । ® तथाणुदादिनोऽपि इति ® । वेक्ेषिक्ाणां इाणुभ्यां संयुज्य 
दपणुकयेकमारभ्यते, तेस्तरभिद्घं ुकेसत्रथणुकूमेकमारभ्यत इति क्रिया । ततर हयोरण्वोरनवयवयोः 
संयोगस्तावण्‌ ्याप्तुयादव्याप्नुवन्बा तत्र त देत्तत । न्यसित सम्भवः स एव तदानीं तन्न वत्तते न वत्तते 
चेति । तथा चोप्यंघःपा$्वस्थाः षडपि परमाणवः समानदेश्षा इति प्रथिमानुपपत्तेरणुमान्नः पिण्डः 
प्रसज्येत । अभ्यापने बा षडवयवः परमाणुः स्यादित्यनवयवस्वव्याकोपः । अशक्यन्न सावयवत्वमपेत्‌, 
तथा सत्यनन्तावयवत्वेन सुमेदराजसषंपयोः समानपरिणामःिवघ्रपङ्ग + त्नात्‌ समानो दोषः । भाषा- 
तमात्रेण सामभ्यमुक्तं परमायंतस्तु भाविकं परिणामं गा का्ंकारणभावं वेच्छतापेष दुर्वारो दोषो न 
पुनरस्माकं मायावादिनाभित्याह ® परिहृतस्तु इति @ ॥ २९ ॥ 





भामती~ज्याख्या | 
ओर यदि उसका अवयवशः परिणाम माना जाता है, तब सावयवस्व की पत्ति होती है, 
जोकि अनिष्टहै। 

“तथाऽणुवादिनोऽपि”- इस भाष्य के द्वारा वैशेषिक -पक्ष मे भी समानदोषता की 
प्रसक्ति की गई है, वयोकि उनके मत की प्रक्रिया यह है कि दो परमाणु परस्पर संयुक्त होकर 
एक दचणुक ओर तीन दवचणुक संयुक्त होकर एक त्यणुक आरम्भ करते ह । वहा निरवयव- 
भूत दो परमाणुं का संयोग दोनों परमाणुओं एवं एरु परमाणु का अपनी ( पूवं, पश्चिम, 
उत्तर, दक्षिण, ऊपर ओर नीचे की) छहों दिशाओं मे विद्यमान छः परमाणुभों के साथ 
संयोग सभी परमाणुओं को व्याप्त करेगा । व्याप्त किए विना संयोग सम्भव नहीं, क्योकि 
व्याप्त न करने का अथं है - सम्बन्धित न होना गौर संयुक्त होने का भथं- सम्बन्धित होना 
है । दोनों विशद घटनाएं एक साथ घटित नहीं हो सकतीं । विभिन्न देशो ( छः दिशाओं ) 
मे विद्यमान परमाणुं से संयुक्त परमाणु के छः अवयव मानने होगे । इस सावयवत्वापत्ति 
से बचने. के लिए यह मानना होगा कि दचणुक-निर्माणाथं जिन दो परमाणु एवं श्यणुक- 
रचनाथं जिन छः परमाणुओं या तीन इचणुकों का संयोग माना जाता है, वे सभी परमाणु 
एक ही देश में विद्यमान ह । तब इचणुक ओर त्यणुकादि सभी पिण्ड अणु परिमाण के ही 
रहेंगे, उनका मध्यम या महत्परिमाण न हो सकेगा, जसा कि आचायं वसुबन्धु कहते ह 

षट्केन युगपद्‌ योगात्‌ परमाणोः षडशता । 
बण्णां समानदेशत्वे पिण्डः स्यादणुमात्रकः । ( विशति° १२) 
इस प्रकार वैशेषिको के पक्ष मे परमाणु को सावय मानना सम्भव नहीं, निरवयव परमार 
का समग्रतया संयोग मानने १२ प्रथिमा ( महत्परिमाण ) उपपन्न नहीं होती भौर अवयवशः 
संयोग मानने पर सावयवत्वापत्तिरूप सगान दोष प्रसक्त होता है । अनन्त अवयव-परम्परा 
मानने पर सुमे पवंत ओर सरसों के एक दाने का समान परिमाण का प्रसङ्खं दिखाया जा 
चुका है । भाष्यकार ने यहा पर सिद्धान्तो मे दोष-साम्य का अभिधान आपाततः ही कर 
दिया है, वस्तुतः जो छोग परिणामवाद भोर आरम्भवाद को पारमार्थिक मानते है, उन्हीं 





ब्रह्मसरशाङ्रमाभ्यम्‌ [अ.र्पा.१य्‌. ३१. 


( १० सवेपिताधिकरणम्‌ । घ० ३०-३१ ) 

सवपित च तदशनात्‌ ॥ ३० \\ | 

एकस्यापि ब्रह्मणो विचि त्रशक्तियोगादुपप्यते विचित्रो चिकारभ्रपञ्च इत्युक्तम्‌ । ` 

तत्पुनः कथमवगम्यते विचित्रशक्तियुक्तं परं ब्रह्यति ? तदुच्यते - स्वोपेवा च ` 

परा देवतेत्यभ्युपगन्तग्यम्‌ । कुतः ? तदशनात्‌। तथा हि दशेयति श्रतिः स्व॑ ` 

शक्तियोगं परस्या देवतायाः -'सवेक्ामा स्वगन्ध; सवरसः सर्वमिदमभ्यात्तो$. ` 

वाक्यनादरः ( छा० २11!४।४ ) 'सत्यकामः सत्यसंकरपः ( छा० ८।अ।१ ) | 

स्वक्षः सवेचित्‌ ( सुण्ड° १।१।९ }, पतस्य चा अक्षरस्य प्रशासने गागि सूर्याचन्द्र. 
मसौ विध्रतौ तिष्ठतः ( व° ३।८।९ ) इत्येवंज।तौयका । ३० ॥ 
विकरणलान्नेति चेत्तदुक्तम्‌ । ३१॥ 

स्यादेतत्‌,-विकरणां परां दवतां शास्ति शाखम्‌- मचश्चुष्कमश्ोत्रमवागमनः । 

( ब० ३।८।८ ) इत्यवंजातीयकम्‌ । कथं सा सवशक्तियुक्तापि सती कायोय प्रभवेत्‌ 

देवादयो हि चेतनाः सवंशक्तियुक्ता अपि सन्त आध्यात्मिककायंकरणसंपन्ना पव 

तस्ते तस्मे कार्याय प्रभवन्तो विज्ञायन्ते । कथं च नेति नेति (व्‌ ० ३।९।२द) इति प्रति 

विद्धस्वैविशेषायाः स्वशक्तियोगः संभवेदिति चेत्‌-यदत्र वक्तव्यं तत्पुरस्तादेवोक्तम्‌ । 


भामती 
विचिन्रशक्तित्वमुक्त ब्रहुमणस्तत्र शुत्युषन्यास्तपरं सुत्रम्‌--“सवेपिता च तदशनात्‌" ॥ ३० ॥ 
एतदाक्षेपसमाधानपरं सुत्रम्‌--' "विकरणत्वान्नेति चेत्तदुक्तम्‌" । 
कुलालादिभ्यस्तावद्‌ बाह्यकरणापेक्षेभ्यो देवादीनां बाह्यानपेक्षाणामान्तरकरणपेक्षसृष्टीनां प्रमाणेन 
दष्टो पथा विज्ञेषो नापह्वोत्‌ कक्ष्यः । यथा तु जाग्रससष्टर्बाह्यकरणाधैक्षायास्तदनपेक्षान्तरकरणमात्रसाध्या 
दष्टा स्वप्ने रथादिसृष्टिरक्षवयापह्लोतुमेवं सवं शक्तेः परस्या देवताया भान्तरकरणानयपेक्षाया जगत्सज॑नं 
धृयमाणं न सापरान्यतोदृष्टमात्रेणापह्ववम्हंतीति ॥ ३१ ॥ 


भामती -ग्याक्या 
के मतमें कथित दोष प्रकत होति है, हम मायावादी वेदान्तियों कै मत में नहीं, यही 
भ।ष्यकार ने कहा है -“परिहृतस्तु ब्रह्मवादिना स्वपक्षे दोषः'*। २९॥ 


~~ ~ "~+ ~--- 


संशय - समन्वयाध्याय मे माया शक्ति-समन्वित ब्रह्य से जगत्‌ की सृष्टि प्रतिपादित 
दै, वह युक्ति विरुद है ? अथवा नहीं 

पूवेपक्च- लोक मे सभी मायाक्रार ( जादूगर ) शरीरधारी ही होति है, शरीररहित 
ब्रह्य का भायावी होना सम्भव नहीं, अतः “मायी सृजते विश्वम्‌" ( श्वेता. ४।९ ) इत्यादि 
वेदान्त-वाकयों का ब्रहम मे समन्वय युक्ति-विर्द्ध है । 

सिद्धान्त - मायारूप विचित्र शक्ति से सम्पन्न ब्रह्य के प्रतिपादक श्रति-वाक्यों का 
निदर्शक सुतर दै--“सवेपिता च तदशनात्‌" । इससे उक्त पूर्वपक्ष का सम्यक समाधान ह 
जाता है । सूत्रकार का कहना है कि जसे दण्ड, चक्रादि बाह्य सामग्री-सपिक्ष कुलालादि की ` 
पेक्षा बाह्य सामग्री-निरपेक्न देव, पितर भौर ऋष्यादि की जिस विशेषता का दशंन किया 
जाता है, उसका अपलाप नहीं किया जा सकता जाग्र्पृष्टि की अपेक्षा स्वाप्न सृष्टि की द 
विशेषता भी नकारी नहीं जा सकती । वसे ही शरीरादि बाह्य एवं भान्तर साधन-निरपेक्ष 
सर्वेशक्ति-सम्पन्न ब्रह्म की धूयमाण जगत्कतूंता केवल सामान्यतो इष्ट अनुमान कै द्वारा निरस्त 
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भस्यवगाष्यमेवेदमति गभीरं ब्रहम न तकोवगाह्यम्‌ । नच यथेकरय सामथ्यं दष्टं तथाऽ. 
न्यस्यापि सामर्थ्येन भवितभ्यमिति नियमोऽस्तीति प्रतिषिद्धसवेंविशेषस्थापि 
ब्रह्मणः सवंशक्तियोगः संभवतीत्येतदष्यविध्ाकदिपत रूपभेदो पन्यासेनोक्तमेव । तथा 
च शाखम्‌ -“अपाणिपादो जवनो ग्रहीता पदयत्यचक्षुः स श्टणोत्यकणेः' (शवे ° ३।१९) 
इत्यकरणस्यापि ब्रह्मणः सर्व सामथ्यंयोगं दशेयति ।॥ ३६ ॥ 
"3 दकेन 





( ११ नप्रयोजनवशखाधिरणम्‌ । ० २२-.३३ ) 
न प्रयोजनवशखात्‌ ॥ ३२ ॥ 
अन्यथा पुन्चेतनकवैत्वं जगत आक्षिपति । न खलु चेतनः परमत्मेद्‌ जगद्धि्वं 
विरचयितुमर्हति कुतः ? प्रयोज्ञनवखात्पबुत्तीनाम्‌ ¦ चेतनो हि लोके ुद्धिपूवेकारी 
पुरषः प्रवतेमानो न मन्दोपक्रमामपि तावल्च्ृत्तिमात्मध्रयोजनोलुपयोगिनीमारभमाणो 
दृष्टः, किमुत गुरुतर संरम्भाम्‌ ? भवति च लोकप्रसिद्धथयनुवादिनी धतिः-- न वा 
अरे सर्वस्य कामाय सवं प्रियं भवत्यात्मनस्तु कामाय सवे धियं मवति, (बृह० २।४।५) 
इति । गुख्तरसंरम्भा चेयं प्रवृ्तियं दुच्चावचप्र पडचं जगद्धिभ्बं विरचयतभ्यप्‌ । 
य्टीयमपि प्रचत्तिश्चेतनस्य परमात्मन आत्मप्रयोजनोपयोगिनो परिकस्प्येत परितक्तवं 
भामत 
न तावदुन्मत्तवदस्य ५५. न शान्तस्य सरव॑जञत्वानुपपत्तेः । तस्मात्‌ प्रक्षावतानेन 
जगत्‌ क्तंश्यम्‌ । प्क्षावतश्च प्रवृत्ति; स्वपरहिताहितप्राक्षिपरिहारप्रयोजना सती नाप्रयोजनाल्पायासतापि 
सम्भवति, कि पुनरपरिमेयानेकविधोच्चावचप्रपच्चजगद्विश्न विरचना महाप्रथासा । अत एव लोकापि 
परास्ता । अल्पायाससाध्या हि सा न चेयमध्यप्रयोजना, तस्या अपि सुखप्रयोजनवर्वात्तादर््येन वा भ्रवृत्तौ 


भामक्ती-ग्याख्या 
नहीं की जा सकती । [ स्यायसुश्रकार ने अनुमानों के तीन मेद बताए है -“पूकंवत्‌, शेषवत्‌, 
सामान्यतोदृष्टं च” ( न्यथा. सू. १।१।५) । इनमे किन्हीं दो विशेष धर्मो का कहीं सहचार देख 
कर सामान्य धमं के दारा अनुमान करना सामान्यतोटृष्ट अनुमान कहलाता है, जेसे भौतिक 
प्राणियों में खष्टृत्व भौर शरीरित्व का सहचार देख कर कष्टत्व" हतु के द्वारा शरीरित्व का 
अनुमान--ईश्वरः शरी री, जगत्छष्ट्त्वात्‌ , कुलालादिवत्‌' । यह अनुमान भागम प्रमाण से 
बाधित है-- “अशरीरं शरीरेषु” (कठो. १।२।२१) | ॥ ३०-३१॥ 


संशय-सवंथा परितृप्त भौर निष्काम च्लष्टा का जगत्सजंन युक्ति-विरुढ है? 
अथवा नहीं ? 

पूवे पक्ष- निष्काम ब्रह्म जगत्‌ की रचना यदि वेसेही करता है, जसे कोई उन्मत्त 
( विक्षिप्र ) व्यक्ति अपने मति-विश्रम से कुछ बना ड।लता है, त्र वह्‌ सवंज्ञ नहीं हो सकता 
अतः ईश्वरको रवसे ही जगत्‌ का सजंन करना चाहिए, जेसे प्रेक्षावान्‌ ( प्रज्ञावान्‌ ) पुरुष 
कायं करता है । प्रज्ञाशील पुरुष की प्रवृत्ति सदव सभीकेदित की प्रा्षि एवं अहित की 
निवृत्ति को ध्यानमें रख कर ही होती है, उसकी प्रवृत्ति का लेशमात्र भी निष््रयोजन नही 
होता । जगद्रचना-जेसी महनीय एवं अनन्त उच्चावच विविधताओं ओर विषमताभों से 
परिपूणं रचना निष्प्रयोजन नहीं हो सकती । अत एव इसे किसी की रीला या क्रीडा भी नहीं 
कहा जा सकता, क्योकि क्रीड़ा के लिए इतने बडे आयास ( प्रयत्न ) की अपेक्षा नहीं होती । 
दूसरी बात यह भीदहैकिंक्रीडाभनी निरथंक नहीं होती, उसका मनोरञ्जनादि-जनित सुख. 

\9.9 
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परमात्मनः यमाणं चाध्येत । भ्रयोजनाभावे वा प्रचरर्यभावोऽपि स्यात्‌ । अथ 
चेतनोऽपि सम्बुन्मत्तो बुद्धथ पराधादन्तरेणेवारमरयोजनं प्रवतं मानो दष्टस्तथा परमा 
त्मापि प्रवतिष्यत इ्युच्येत, तथा सति सर्वज्ञत्वं परमाल्यनः यमाण वाश्येत । ` 
तस्मादश्लिष्ठा वेतनात्खष्टिरिति | ३२ ॥ | 
खोक: रीलाकंवल्यम्‌ ।॥ ३३ ॥ 
शब्दे नाक्षेपं परिहरति । यथा लोके कस्यचिष्प्तोषणस्थ रान्लो राजामात्यस्य 
वा व्यतिरिक्तं किचित्प्रयोजनमनभिसंधाय केवलं लीलारूपाः भ्रृत्तयः क्रीडाविहारेषु 
भवन्ति, यथा चोच्छरासप्रद्वासादयोऽनभिसंधाय बोदयं किचितप्रयोजनं स्वभावादेव ` 
सम्भवन्ति, पवमोददरस्याप्यनपेक्ष्य किचित्प्रयोजनान्तरं स्वभावादेव केवलं लोला 
रूपा प्रबुत्तिभेविष्टति । न दीषवरस्य प्रयोजनान्तरं निरूप्यमाणं भ्यायतः श्रतितो वा 
सम्भवति । न च स्वभावः प्जुयोकतं शक्यते । य्प्यरमाकमियं जगद्धिम्बविरचना 
भामती 
तदभावे कृतांत्वानुपपत्तेः परेषां डोपक्ार्याणाधेभावेन तदुपकाराया अपि ्वत्तेरयोगात्‌ । तस्मात्‌ 
ेक्षाचत्परवृत्तिः प्रयोजनवत्तय! व्याप्ता तदभावेऽनुपपन्ना ब्रह्मोपादानतां जगतः प्रतिक्षिपतीति प्रातम्‌ ॥ . २॥ 
एव प्राप्तेऽभिधीयते लोकवत्तु ली ल्ाकंवल्यम्‌ । 
भवेदेतदेवं यवि क्षाबसप्रवृ ततः प्रयोजनवत्तया ध्या भवेत्ततस्तत्निवृत्तौ निवर्तेत, शिशपात्वमिव 
वुषतानिवत्तौ, न त्वेतदस्ति भेक्षावतामननुसंहितप्रयोजनानामपि यादृच्छिकोषु क्रियासु प्रवृत्तिदर्शनात्‌ । 
अन्यथा “न करवीत वृथा चेष्टाम्‌" इति धमसुत्रकृतां प्रतिषेधो निर्विषयः प्रसज्येत । न चोन्मत्तान्‌ प्रस्येतत्‌ 
सुत्रमथवत्तेषां तदर्थबोधतदनुष्ठानानुषपत्तः । अपि चादृष्टहेतुकोत्पत्तिकी श्वासप्रश्वासलक्षणा प्रेक्षावतां 
नमिन 


मामती-~च्याख्या 

प्राप्ति प्रयोजन होता है । जगद्रचना का रुखःप्राप्ति भी प्रयोजन नहीं हो सकता, वयोकि जगत्‌ 
की उत्पत्ति से पहले सुख का भी अभाव होता है । जिन प्राणियों का हित-साधन करने के 
लिए जगद्रचना अभिलषित है, उनका भौ पहले अभाव होताहै, भतः परोपकारार्थं भी 
भपश्च-रचना सम्भव नहीं । फलतः प्रज्ञाशील पुरुष की ्वृत्ति प्रयोजनवत्ता से ग्याप्त होती 
ह, अतः प्रयोजन के अभाव भे परृत्ति उपपन्न नहीं हो सकती । इस प्रकार जगद्रवना की 
वृत्ति अनुपपन्न होकर ब्रहागत जगदुपादानत्व का निराकरण कर देती है ३२॥ 

सिद्धान्त सूत्रकार ने "लोकवत्तु लीलाकैवल्यम्‌” कह कर सिद्धान्त कौ स्थापना 
करते हुए यह स्पष्टकर दिया हैकियदि प्क्षावान्‌ पुरुष की प्रवृत्ति प्रयोजनवत्ता से श्याप्ठ 
होती, तब अवष्य ब्रह्मणत जगत्कतुंत्व पर आघात आ सकता थां कि व्यापकीभ्रूत प्रयोजन- 
वत्ता की निवृत्ति से ब्रह्मनिष्ठ जगद्पादानता की निवृत्ति वसे ही हो जाती, जैसे वृक्षत्व की 
निवृत्तिहो जाने से शिशपात्व क्री निवृत्ति हो जाती है, किन्तु प्रज्ञावान्‌ पुरषो की भी वु 
्रृत्तियां विना उद्देश्य एवं ष्रिना प्र्ोजन की देखी जाती है। यदिरेसा नहो, तब 
निष्प्रयोजन प्रवृत्ति पर घमं-आस्त्रकार रेषा श्रंकृश न लगाते --“न कुर्वीति वुधा चेष्टाम्‌” 
(मनु. ४।६३) । उन्मत्त व्यक्तियों की प्रवृत्ति को रोकने के लिए उक्त मनु-वचन की 
सार्थकता नहीं मानी जा सकती, क्योकि इस वचन के द्वारा भी उन्हें व्यथं चेष्टा से इपरत 
नहीं किया जा सकता, उन्हँ न तो इस वचन का अ्थ-बोध होगा ओरनवे इस आज्ञा का 
पालन ही करेगे । 

दूसरी बात यहभीटहैकि ्क्षावान्‌ व्यक्तियों की भी श्वासप्रश्वास क्रिया एसी है, 
जो विना किसी प्रयोजन के केवल अदृष्टनुप्राणित हो स्वाभावतः ही सश्वारित है । "चेतनात्मा 
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श॒ख्तरसंरम्भेवाभाति, तथापि परमेश्वरस्य लीव केवलेयम्‌ , अपरिमितशक्तित्वात्‌ । 
यदि नाम लोके लोलास्वपि किचित्खुक्षमं प्रयोजनसुरपरकष्येत, तथापि नैवात्र किचित्‌ 
भयोजनमुर्पक्षितु शक्यते, आक्तकामथतेः । नाप्यपरदृत्तिरन्मत्तपरचृत्तिर्वा; खषटि्चतेः, 
सवक्घश्चतेश्च । न चेयं परमाथेविषेया खृष्टितिः, भविद्याकरिपतनामरूपव्यवदहारगो- 
भामती 
क्रिया ्रयोजनानुसन्धानमन्तरेण दृष्टा न॒ वास्यां चेतनस्यापि चेतन्यमनुषयोगि, सम््रसादेऽपि भावादिति 
युक्तं प्राज्ञस्यापि चेतन्थाप्रचयुतेरन्यथा मृतशरीरेऽपि इवापश्र्वापरभवृत्तिप्रसङ्खात्‌ । यथाच स्वार्थपरा 
सम्पदासादितसमस्तकामानां कृतङ्कव्यतयाऽनाक्रुलमनसामकामानामेव लील्ामात्रात्सत्यप्यनुनिष्पादिनि 
प्रयोजने नेव तदुहेश्ेन भ्रवृत्तिरेवं ब्रह्मणोऽपि जगत्सज॑ने रवृत्तर्नानुपपन्ना । वृष्टज्च यदल्पबलवीर्थबुद्धी. 
नामशक्षयमतिदष्करं वा तदग्येषामनर्पवलवोयं बुद्धीनां सुशकमोषत्करं बान हि वानरे मरितिप्रभृतिभि- 
नंगेनं बद्धो नोरतिधिरगाधो महासत्वानाम्‌ । न चेष पार्थन शिलीमुखेनं बद्धो न चायं न पीतः संक्षिप्य 
चुलुकेन हेर्येव कलश्षयोनिना महामृनिना । न बाद्यापि न दृश्यन्ते लीलामात्रविनित्रितानि महाप्रासाव- 
परमदबनानि धीमस्नुगनरेन्धाणामन्येषां मनसापि दुष्कराणि नरेश्वराणाम्‌ । तस्मादुपपन्नं यदृच्छया वा 
ध्वभावाद्वा लीलया वा जगतसजनं भगवतो महेश्वरस्येति । भवि च नेयं पारमार्थिकी सृष्टियनानुयुज्येत 
भ्रवोजनम्‌, अपि स्वनाद्यविद्यानिबन्धना, अविधा च स्वभावत एव कायन्नुखो न प्रयोजनभग्रक्षते, नहि 
द्विचन्रालातचक्रगन्धवं नगरादिविश्नमाः समुदि्प्रयोजना भवन्ति । न च तत्कार्या विस्मयभयकम्पादय) 
स्वोत्पत्तौ भ्रयोजनमयेक्षन्ते । सा च चेंतम्यविच्छुरिता जगदुर्पादहेतुरिति चेतनो जगद्योनिराख्यापंत्त इत्याहु 
ॐ न चेयं परमाथं विषया इति ® । अपि च न ब्रह्म जगत्कारणमपि तत्तया विवक्षन्स्थागमा अपि तु 
नन्काननन् 


भामती~त्याज्या 
का चतस्य भो उस क्रिया में उपयोगी नहीं, कथकर सुषुप्त (प्राज्ञ ) आत्मा में चैतन्य न होने 
पर भी श्वासप्रश्वास क्रिया प्रवाहित रहती है-- रेषा कटुना युक्तियुक्त नही, क्योकि 
भ्ाज्ञात्मा में भी चेतन्य अक्षुण्ण रहता है, अन्यथा मरत शरीर मेभी शवासादि क्रिया 
होनी चाहिए । 
जिन व्यक्तियों के सभी स्वाथं भौर पराथं सिद्धहो चु है एेसे त-य प्रशान्तमनस्क 
ओर निष्काम पुरुषो की भी लीलामात्र से जब सभी प्रयोजन अपने-आप निष्न्न हो जाते 
है, अतः उनकी प्रवृत्ति जसे सर्वंथा निष्प्रयोजन होती है, वस ही ब्रह्म कौ जगद्रचनारूप 
भवृत्ति उपपन्न हो जाती दै । लोकमें तो यह देखा ही जाता है कि जा कायं अल्प बलवीयं. 
वाले व्यक्ति के लिए अत्यन्त मशक्य या दुष्कर हताहै, वही कायं महाशक्ति-सम्पन् पुरुषों 
के लिए सुकर या ईषत्कर हीता है । विशालकाय प्राणियों क लिए भी अगाध भौर अपार 
समुद्रम भी हनुमान्‌-जसे वानरपुङ्खवों ने क्या महपर्वतों दवाय सेतु बन्ध का निर्माण नहीं 
कर दिया था ? महाधनुधर्‌ अर्जुन ने व्या बाणोंकौ अद्भूत वर्वासे सागर को पाट नहीं 
दिया था ? महषि अगस्त ने वरया महासागर को एक चुत्लू मेंभरकीपीचहींलियाथा। 
नृग नरेश के सङ्कत्पमात्र से निर्मित गगन-चुम्बी भटा{लकाएं मोर मोहक प्रमद-दन षया आज 
भी नहीं देखे जाते हँ ? फलतः ब्रह्म की जगद्रचना को चा हे याहच्छिक, वाहे स्वाभाविक या 
रीलामात्र कहा जाय, सवथा उपपन्न भौर युक्ति-र-रंह है । 
दूसरौ बात यह भी हैकि यहुसृष्टि पाःमायिकी सदी मानी जाती कि जिसके 
प्रयोजन का प्रशन उठता । अनादि अविद्या की देन यह सृष्टि दै, अविद्या स्वभावतः विश्रम 
कायं को जन्म दे डरती है, किसी प्रयोजन की अवेक्षा नहीं करती, जसे किन तो द्विचन््, 
भलातचक्र, गन्धववेनगरादि विभ्रम किसी प्रयोजन को उद्देश्य करके उत्पन्न होते ह ओर 











६१२ बक्षस्रशाङ्रमाभ्यम्‌ [भर्पा.१घ्‌. ३४. 


चरत्वात्‌ ब्रह्मात्ममावप्रतिपादनपरत्वारवेस्येतद्पि नैव विस्मतंभ्यम्‌ ॥ ३३ ॥ 
= भ 

( १२ वेषम्यनेषृण्याधिकरणम्‌ । घ० ३४-३६ ) 

वेषम्यनेृण्ये न सापेश्षत्वात्तथा हि दक्षयति ॥ ३४ ॥ 
पुनश्च जगज्ञन्मादिहेतुत्वमीदवरस्याश्षिष्यते, स्थूणानिखननन्यायेन प्रतिक्ात- ` 
स्याथेस्य दृदीकरणाय । नेश्वरो जगतः कारणमुपपद्यते । कुतः ! वेषम्यनचघं ण्यप्रस- 
ज्ञात्‌ । कांश्चिदत्यन्तञ्ुलभाजः करोति देवादीन्‌ , कांश्चिदत्यन्तदुःखभाजः पश्वादीन्‌ , 
कांञ्चिन्मध्यमभोगभाजो मलुष्यादीनित्येवं विषमां खशि नि्मिमाणस्येश्वरस्य पथग्ज. . 
नस्पेव रागद्धेषोपपत्तः । श्रतिस्मत्यवधासितस्वच्छत्वादोदवरस्वभावविलोपः शरस. ` 
ऽ्येत । तथा खलजनेरपि जुगुभ्सितं निभं णत्वमतिक्रत्वं दुःखयोगविधानास्स्व्रजो- । 


पसंदाराञच सज्येत । तस्माद्रेषम्यते घुं ण्यश्रसङ्गान्नेश्वरः कारणमित्येवं राप्ते ्रमः-- 
त वा 


भामती । 
जगति ब्रह्मारमनावं, तथा च सृष्टेरबिवक्षायां तवाधयो शोषो निधिषय एवेत्थाक्षयेनाह 9 ब्रह्माध्मनाव ` 
इति ® ॥ ३३ ॥ | 


्रधिकदयं .2 ,) , ग 


अतिरो हितोऽतर पुर्व; पक्षः, उत्तरस्तुच्यते । उच्चावचमध्यमसुलदुःलमेदवत्प्राणमृषपन्चं च 
सुलडुःखकारणं सुधाविषादि छानेकबिधं विर चयतः प्ाणभूद्धदोपात्तपापयुण्यकर्मातिक्ञयस्हायस्यान्न भवत; ` 
परमेशवरस्य न वेषम्यनेधुण्ये प्रसज्येते । न हि सभ्यः सभायां नियुक्तो युक्तवादिनं युक्तवाद्यसीति वायु- 

कवादिनमयुक्तवाधसीति ब्रुवाण सभापतिर्वा युक्तवादिनमनुगृह्णन्नयुक्तवादिनन्न निगृह्णन्ननुरक्तो दिशे 
नीः २4४ 


भामती-न्याढ्या 
न उनसे जनित विस्मय, भय ओौर कम्पादि कायं ही किसी प्रयोजन को अपेक्षा करते है । 
वह्‌ अविद्या चिदात्मा से तादात्म्य स्थापित करके ही जगत्‌ की रचना करती है, अतः चेतन 
तत्व जगत्‌ का उपादान कहा जाता है । भाष्यकार भी यही कह रहै है-- “न चेयं परमार्थ 
विषया” । वस्तुतः सृष्टि-परतिपादक वेदान्त-वाक्यों का परम ता त्पये ब्रह्यात्मभाव के प्रदशेन 
मे है। सृष्टि अविवक्षित होने के कारण सूृष्टिविषयक दोष निधिषयक है -“ब्रह्मात्मभावप्रति- 
पादनपरत्वात्‌"' ।। ३३॥ 


एः 

संश्य- निर्दोष ब्रा में सृष्टि प्रतिपादक वेदान्त-वाक्यों का जो समन्वय किया गया, 
वेह न्याय-विरुद्ध है ? अथवा नहीं † 

पूवेपक्ष ब्रह्म को यदि जगत्‌ का रचयिता माना जाता हे, तब उसमे वैषम्य ओौर 
नधृण्य (कर्‌ रभाव ) प्रसक्त होता दै, क्यो कि देवादिरूप सात्त्विकं भौर सुखी सृष्टिके प्रति राग, 
मनुष्यादिरूप राजस एवं दुःलाक्ान्त प्राणियों से द्वेष, पशु-पक्षयादि तामस जगत्‌ के निर्माण 
एवं प्रल्याथं भतिक्ग रत्व अपेक्षित है । 

सिद्धान्त -यद्यपि भगवान्‌ ने उच्च. नीचादि-मेद.भिन्न विष्व का निर्माण किया, 
जिसमें कोई सुखी गौर कोई दुःली है, अमृत ओर विष-जैसी विषमताणे है । तथापि उसमें 
किसी प्रकार का राग, द्वेष ओर क्रत्व नही, वथोकि प्राणियों की अनादि कमं-वासनाओं 
को अपने उदर मे समेटे महाविद्या विविधताभों भौर विषमताओं को जन्म देती जा रही 
है, भगवानु काक्या दोष? जैसे किसी सभा में नियुक्त साक्षी या अध्यक्ञ युक्तवादी का 
भनुमोदन भर अयुक्तवादी का प्रतारण करता इभा भो रागद्रेषपुणं या पक्षपाती नहीं होता, 


००४०० 
लीलामा्रं सष्टिः] दिभ्वौसदितमामतीसंचल्ितम्‌ ६१४ 
वेषभ्यनेघु ण्ये नेश्वरस्य प्रसज्येते । कस्मात्‌ ? सापेक्षस्वात्‌। यदि हि निरपेक्षः केवल 
हश्वरो विषमां र्ट निर्मिमीते, स्यातामेतौ दोषो- वेषम्यं निघुंण्यं च,न तु निरपे. 
क्षस्य निमौतत्वमस्ति । सापेक्षो हीदवरो विषमां खष्टि निमिमोते। किमपेक्षत इति 
चेत्‌, धमाधर्मावपेश्चत इति बदामः। अतः; सृज्यमानप्राणिधमोधमापेक्षा विषमा 
खष्टिरिति नायमीश्वरस्यापराघधः। ईैदवरस्तु पजेन्यवद्‌ द्वष्टम्यः। यथा हि पन्यो 
ब्रीहियवादिखष्टौ साघारणं कारणं भवति, बीदियवादिवेषम्य तु तत्तद्रीजगतान्येवा- 
साधारणानि सामर्थ्यानि कारणानि भवन्ति, पएवमोश्वरो देवमयुष्यादिसष्टौ साधारणं 
कारणं भवति । देवमल्ष्यादिवेषम्ये तु तत्तज्ञीवगतान्येवासाधारणानि कर्माणि 
कारणानि भवन्ति, पवमीश्वरः सापेक्षरवान्न वेषभ्यनघुं ण्याभ्यां दुष्यति । कथं पुनरव- 
गम्यते सावेश्च हैश्वरो नीचमध्यमोत्तमं संसारं निमिमीत इति ? तथा हि दशयति 
धतिः -"पष ह्येव साधु कमं कारयति तं यमेभ्यो रोकेभ्य उन्निनीषते, पष उ पवा 
साश्रु कमं कारयति तं यमधो निनीषते (कोण व्रा ३।८) इति ।. "पुण्यो वे पुण्येन 

वीस 

वा भवत्यपि तु मध्यस्थ इति बीत रागद्वेष इति चाख्यायते, तदरदोक्ष्वरः पुण्यकर्माणमनुगृह्णन्नपुण्यकर्माणन् 
निगृह्कन्मध्यस्थ एव नामष्यस्थः । एवं साव मध्यस्थः स्याद्यद्यकल्याणकारिणमनुगुह्णीयात्कल्याणकारि- 
णञ्च निगृह्भीयार्न त्वेतदस्ति । तस्मान्न वेषम्यदोषोऽत एव न नेधुंण्यमपि संहुरतः समस्तान्‌ प्राणभूतः । 
स हि प्राणभृत्कर्माशयानां वृत्तिनिरोधस्मयस्तमतिलद्धुयन्नयमयुक्तकारो स्यात्‌ । न च कमपिक्षायामी- 
वरस्य एेडवयंभ्याघ(तः । न हि सेवादिकमंमेदापेक्षः फलमेद्रदः प्रभुर्रमुभवति न च “एष ह्येव साधु 
कमं कारयति यमेभ्यो लोकेभ्य उश्िनीषते एष एवासाधु कं कारयति तं यमधो निनीषते" इति धुते- 
रीऽवर एव दवेषपक्षपाताभ्यां साध्वसाधुनी कणी कारयित्वा स्वगं नरकं वा लोकं नयति । तस्माद्रेषम्य- 
दोषप्रसङ्गखार्नेश्वरः कारणमिति बाच्यम्‌ ; विरोषात्‌ । यस्मात्‌ कमं कार पित्वेऽ्वरः प्राणिनः सुखदुःखिन+ 





भामती~व्याख्या 

अपितु तटस्थ ओर वीतराग ही माना जाताहै। वसे ही परमेश्वर भी पुण्यवान्‌ पर अनुग्रह 
ओश पापी का निग्रह्‌ करता हुआ भी मध्यस्थ ही सिद्ध होता है। हाँ, वह्‌ तब अमध्यस्थ या 
पक्षपाती कहा जा सकता था, जब कि अकल्याणकारी पर अनुग्रह ओर कल्याणकारी का 
निग्रह्‌ करता, किन्तु एेसा नहीं, अतः उसमे वंषम्य दोष नहीं । इसी प्रकार समस्त प्राणियों 
कासंहारकरदेने पर भी वहु निघृण (क्रूर) नहीं कहा जा सकता, क्योकि वहु भ्रल्य 
अवस्था है, जितम सभी प्राणियों के कम-बीज अवगुण्ठत एवं कायक्षम हौ जते है, अदृष्टो 
की इस कुञ्ज मर्यादा का उत्लङ्घव करके पदि ईश्वर संसुति.सजन करने लग जाता, तब 
अवश्य से अयुक्तकारी कहा जा सकता था । अप्नः सृष्टि~क्रया मे उन अहृष्टो की अपेक्षा 
करने मात्र से ईश्वर का एेश्वयं वसे ही व्याहत नहीं होता, जसे भृत्यो कौ सेवा के अनुरूप 
पुरस्कार या भृति प्रदान करनेवाले गृहस्वामो का स्वात्त्य समा नहीं होता । 

शङ्का --*"एष दयेव साधुं कमं कारयति तं यमेभ्यो लो फभ्य उज्ननोषते । एष एवाक्ञाघु 
कमं कारयति, तं यमधो निनीषते" ( कौ. त्रा. ३।८) यह्‌ श्रुति स्परे कहूतो है ।कि ईश्वर 
ही जिस जीव को देव-लोक में ले जाना चाहता है, उससे साधु ( पुण्य-प्रद ) कमं एवं ।जसको 
नरक रोक मे ले जाना चाहता है, उससे असाघु ( पाप-प्रद ) कमं केरातादहै। इस प्रकार 
ईश्वर में स्वयं अपनी राग्ेष-युक्तता सिद्ध होती है-रईश्वरो रागा दमान्‌, विषमस्चष्ट्त्वं ति" । 

समाधान ईश्वर में स्वतः विषम-सरष्ट्त्व का अगुमान करना जगम भरमाण से: 
सवंधा विष््ध है, क्योकि उक्त आगमने ईश्वर मे स्वतः विषम-स्रष्टत्व का निरकिरण करने के 
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कमेणा भवति पापः पायेन' ( बऽ २।२।१६ ` इति च। स्मृतिरपि प्राणिक्मविशेषा- 
पेक्षमेवेश्वर स्यानु्रहीचत्वं निग्रहदृत्वं च दशयति-- “य यथा मां प्रप्न्ते तांस्तथैव 
भजाम्यहम्‌! ( भ० गो० ७।११ ) इत्यवंजातीयका ॥ २४॥ 


न कमाविभागादिति चेन्नानादितवात्‌ ॥ ३५ ॥ 


भामती 
सृजति इति शरुतेरवगम्यते । तस्मान्न सृजतीति विरद्धमभिधोयते। न च वेषम्यमान्नमत्र ब्रूमो न 
स्वीहवरकारणत्वं व्यातेधाम इति वक्तव्यं किमतो यद्येवं, तस्मादीश्वरस्य सवासनक्लेक्षापरामक्षंमभि. 
वदन्तीनां भूयसीनां श्वुतीनामनु्रहायोन्निनीषतेऽधो निनीषत इत्येदपि तञ्जातोयपु्वंकर्मभ्ासवज्ञात्‌ 


प्राणिन इत्येवं नेयम्‌ , यथाहुः- 
जर्मजन्मयदभ्यस्तं दानमघ्यपनं तपः । 


` तेनेवाभ्यासयोगेन तच्चेवाभ्थसते नर; ॥ 
इत्यभ्युपेत्य च सृष्टेस्तास्विकतवमिदमुक्तमनिर्वाच्या तु सृष्टिरिति न ्रस्मतंश्यमन्नापि तथा च 
मायाकारस्येषाङ्गसाकर्यवेकल्यभेदेन विचित्रान्‌ प्राणिनो दशैयतो न वेषम्यदोषः, सहसा संहरतो वा न 
नेधृण्यमेवमस्थापि भगवतो विविधविचित्रपरपश्चमनिर्वाच्यं विष्वं व्शयतः संहरतश्च स्वभावा लोलया 
वान कश्चित्‌ वोषः॥ ३४॥ 
इति स्थिते शङ्कापरिहारपरं सुत्रम- न कर्माविभागादिति चेग्नानादित्वात्‌ शङ्कोत्तरे अतिरोहि- 


भामती-ब्याख्या ॑ 
लिए "कमं कारधित्वा सृजति'- एेसा कहा है, अर्थात्‌ प्राणियों के अटो का अनादि प्रवाहं 
माना जाता है, ईएवर जीवों से उनके पुवं.पूवं अदृष्ट के अनुसार ही शुम या अशुभ कमं कराता 
है, अपने-अप किसी से कुछ नहीं कराता। जीवों के शु पशुम कर्मो से जनित अदृष्टो के 
भनुरूप हौ ईश्वर सृष्टि ओर प्रख्य करता है, फिर वहं दोषी क्यों होगा ? यदि कहा जाय 
कि जत्‌ में ईश्वरकारणकत्व का निषेध नहीं किया जाता, केवल वेषम्य की सिद्धि की जाती 
है । तब प्रश्न उठता है कि इससे क्या होगा ? ईश्वर सर्थथा भविद्यादि क्लेश ओर उनकी 
वासनाओं ( संस्कारों ) से रहित है, जैसा कि महर्षि पतञ्जलि कहते है -“वलेशक्मविपाकाश- 
यं रपरामृष्टः पुरुषविशेष ईश्वरः” ( यो. सू. १।२४ ) । इस प्रकार के रागादि.रहित ईश्वर 
की प्रतिपादिका अनन्त श्रुतियों के अनुरोध पर यह्‌ मननाहोगाकि ईश्वर मे कतिपय 
प्राणियों कौ जो उक्चिनीषा या अघोनिनीषा उत्पन्न होती दे, बह उन प्राणियों के ही पूव॑कमं 
कीप्रेरणासेही होती है, स्वतः नहीं जसा कि कहा गया है- 
जन्मजन्मयदभ्यस्तं दानमध्ययनं तपः। 
तेनवाभ्यासंयोगेन तच्चैवाभ्यसते नरः 

अर्थात्‌ जीव ने जो भपने पूवं जन्म में दान, अध्ययन जौर तप किथराहै, उसी के संस्कारों 
का पाथेय लेकर वहु इस जन्म मे आया दै, भतः वैसा ह अभ्यास ( पुनरावतंन ) करता 
रहता है । ईश्वर तो केवल प्राणियों के सामूहिक अदृष्टो क आधार जगत्‌ का सर्जन कर देता 
है, उसकी विषमतामे तो कर्मो के संस्कार ही प्रयोजक होते है । रह समाधान तो सृष्टिको 
तात्त्विक मान कर किया गया है । वस्तुतः सृष्टि मायामयी अनिकव॑चनीया है, अतः मायाकार 
( जादूगर ) के समान सकल ( सर्वाङ्ग पूणे ) ओर विकल ( अपणं ) प्राणियों की रचना 
करने पर भौ ईश्वरम नतो कि प्रकार की विषमता सिद्ध होती है ओर न समग्र प्राणियों 
का संहार कर देने पर नधृण्य ( निष्टुरत्व ) ॥ ३४॥। 

एवं सूत्र मे “कममंजं लोकव चिव्थम्‌” ( अभि. को. ५।१ ) की जो स्थापना की गई, उस 





॑ 
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सदेव सोम्येदमग्र आसोदेकमेवाद्धितीयम्‌, ( छा० ६।२।१) इति प्राक्सु्टेर- 
विभागावधारणान्नारिति कमे, यदपेक्ष्य विषमा सृष्टिः स्यात्‌। सृष्टथत्तरकाटं दि 
शरीरादिविभागपेक्चं कमे, क्मापेक्षश्च शरीरादिविभाग इतीतरेतराश्रयत्वं प्रसज्येत । 
अतो विभागादृध्वं कमपक्ष हैदवरः प्रवततां नाम । धाग्विभागा द्रंचिञ्यनिमिन्तस्य 
कमेणो ऽभावात्तदयवादयया खष्टिः प्राप्नोतीति चेत्‌, नेष दोषः, अनादित्थात्संसारस्य । 
भवेदेव दोषो यद्यादिमान्‌ संसारः स्यात्‌। अनादौ तु संसारे बोजङ्करबद्धेत॒ेव॒मद्भावेन 
कमणः सगेवेषम्यस्य च प्रवृत्तिर्न विरुध्थसे ॥ ३५ ॥ 
कथं पुनरवगभ्यते.ऽनादिरेष संसार इति ? अत उत्तरं पठति - 
उपपच्ते च।प्युपरभ्यते च \॥ ३९ ॥ 
उपपद्यते च संसारस्यानादिन्वम्‌ । मादिमस्े हि संसारस्याकस्मादुद्भूते्ुक्ता- 
नामपि पुनः संसारोद्‌भूतिप्रसङ्गः, अछृताभ्यागमप्र सङ्गश्च, सुखदुःखादि वंषभ्यस्य 
निरनिमित्तत्वात्‌ । न चेश्वरो नेषम्यहेतुरिव्युक्तम्‌ । न चाविद्या केवला नेषम्यस्य कार 
भामती 
तार्थेन भाष्यग्रन्थेन भ्याख्याते ।। ३५ ॥ 
अनादित्वादिति सिद्धवदुक्तं तर्साधनाथं ' सुत्रम्‌ --"“उपपद्यते चाप्युपलभ्यते च'' । ३६ ॥ 
अकृते कमणि पृण्ये पापे बा तत्फलं भोक्तारमध्यागच्छेत्‌ तथा च ॒धिधिनिषेधन्ञास्त्रमनथंकं भवेत्‌ 
भ्वृत्तिनिवृत्त्य भावादिति मोचतश।स्त्रध्य चोक्तमानंक्यम्‌ । न चाविधा केवलेति लयाभिप्रायम्‌ । विक्षेप. 
लक्षणाविचयासंस्कारस्तु करायंवात्‌ स्वोत्पत्तौ पूवं विक्षेपमपेक्षते, विक्षेपश्च मिथ्याप्रत्ययो मोहापरनामा 
न या "^ 
पर शङ्का उठाई गई कि द्वितीयादि सृष्टियों में पूवं कमं-जन्पत्व सम्भव होने पर भी प्रथम 
सृष्टि मे कमं श्युक्तत्व क्योकर सम्भावित होगा ? क्योकि “सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌” ( छार 
६।२।१ ) यह श्रुति प्रथम सृष्टि से पूवं कर्ता, कर्मं ओर करणादि-विभाग का निषेधं करती 
दै । इस शङ्क का समाधान है - “अनादित्वात्‌” । अर्थात्‌ संसार अनादि है, इसकी कभी आदि 


(रथम) सृष्टि मानी ही नहीं जाती, अतः पू्ं-पूं कर्मो के आघार पर उत्तरोत्तर सृष्टि का 
उच्चावचभाव सम्पन्न हो जाता है ।। ३५॥ 


अनादित्व' हेतु को सिद्ध समज्ञ कर उदुधृत कर दिया गया, वस्तुतः वह सिद्ध नहीं 
किया गया, अतः उसकी सिद्धि करने के लिए कहा गया है- “उपपद्यते चाप्युपलभ्यते च” । 
यदि संसार को अनादि न मानकर आदिमान्‌ माना जाता दै, तव प्रथम सृष्टि के पहले पुण्य. 
पापादिरूप कर्मके न रहने पर इस जन्म मे जीव को सुख.दुःखादि रूप फल काराभ जो 
मिलता दै, वह अङ्ृताभ्यागम ( कमं किए बिना ही फलकी प्राति) है । कमे किए बिनाही 
जब उनका फल मिल जाता है, तब विधि-निषेधातमक शास्त्र निरथंक भौर अप्रमाण हो जाते 
है, क्योकि णस्त्रोँकेद्रारानक्िसीकी प्रवृत्ति होती है ओर न निवृत्ति । केवल विधि-निषेधा- 
त्मक कमकाण्ड का हौ आनर्थक्य नहीं होता, अपि तु मोक्ष-शास्तवर ( वेदान्तशास्त्र ) भी ग्यथं 
हो जाता दै, योक कर्मोकेबिना ही यदि संसार होता है, तब मुक्त पुरुषों को भी संसरण 
( जन्म.मरणादिरूप बन्धन ) प्राप्त हो जगा, यही भाष्यकार ने कहा है- “मुक्तानामपि 
संसारोदुभूतिप्रसङ्गः" । भाष्यकारने जो कहा है-- “न चाविद्या केवला वंषम्यस्य क्रारणम्‌ +" 
वह्‌ प्रल्य-प्रयोजिका अविद्या कौ ध्यान में रखकर कह! है, क्योकि विक्षेप ( सृष्टि ) की प्रयो- 
जिका अविद्या कायं ( जन्य ) होने कै कारण अपनी उत्पत्ति मे नियमतः अपने पूव संसाररूप 
विक्षेप की अपेक्षा करती है । विक्षेप नाम है--मिथ्या ज्ञान का, जिसकी दूसरी संज्ञा है- 
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णम्‌ , एकरूपत्वात्‌ । रागादिकलेशव सनाक्षि्तकमापेक्षा त्वविद्या नेषभ्यकरी स्थात्‌ । 
न च कर्मान्तरेण शरीरं सम्भवति, न च श॒रीरमन्तरेण करं सम्भवतीतीतरेतराश्रय- 
च्व्रसङ्गः । अनादित्वे तु बीजाङ्करन्यायनोपपत्तभे कश्चिदोषो भवति। उपलभ्यते च . 
संसारस्यानादित्वं श्रतिस्स्त्योः । श्रतो तात्‌ "अनेन जीवेनान्मना' ( छा» ६।३।२ ) 
इति सगंप्रघुखे शारोरमात्मानं जोवशब्देन प्राणधारणनिमित्तेनाभिलपन्ननादिः संसार 
इति दशयति । आदिमच्वे तु प्रागनवधारितप्राणः सन्‌ कथं प्राणधारणनिमित्तन 
जीवशब्देन सर्गभ्रमुखेऽभिलप्येत ? न च धारयिष्यतीत्यतो ऽभिलष्येत ; अनागतादि 
सम्बन्धादतीतः सम्बन्धो वलवान्‌ भवति, अभिनिष्पन्नत्वात्‌ । "सूर्याचन्द्रमसो धाता 


भामती 
पण्यापुष्यप्रवुत्तिहेतुभूतरागद्वेषनिदानं, स च रागादिभिः सहितः स्वकार्यैनं करीरं सुषदुःखमोगायतन- 
मन्तरेण सम्भवति । न च रागद्वेषावन्तरेण कमं, त॒ च भोगसहितं मोहमन्तरेण रागद्वेषौ, न च पुवं 
अरीरमन्तरेण मोह।दरिति पूरवपूवं शरौ रपेक्ञो मोहादिरेवं पूवंपुवं मोहादयेक्षं पूवप श्च ोरमित्यनादितेवात् 
भगवती चित्तमनाकरुलयन्ति । तदेतदाह ® रागादिक्लेशवासनाक्षि्तकमपिक्षा स्वविद्या ववम्यकरी स्थाद्‌ 
इति. । रागद्वेषमोहा रागादयस्त एव हि पदषं सं सारदुःखमनु भाव्य ष्ले्यन्तीति ष्लेशास्तेषां वासना; 
क्मप्रवत्यनुगुणास्ताभिरािक्तानि प्रवत्तितानि कर्माणि तदपेक्ञा लयलक्तणाऽविद्या । स्यादेतत्‌-भविष्यताऽपि 
व्यपदेशो दृष्टो यथा पुरोडाशकपालेन तुषानुपवपतीत्यत आह॒ ® न च घारयिष्यतीत्यतः इति ® । तदेव- 
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भामती-ज्याङ्या 
मोह । मोह सदव पुण्य-पापलूप प्रवृत्ति के हेतुभरूत राग ओर द्वेष काकारण होता है। रागादि 
कार्यो से युक्त मोह सुल-दुःखल्प भोग के भआयतनभ्रूत शरीरके बिना नहीं हो सकता । 
रागन्ष के बिना पुण्य-पापात्मक कर्म, कर्मों ( अदृष्टो ) के बिना शरीर, रागद्रष ओौर 
पूवं शरीर के बिना मोहादि उत्पन्न नहीं हौ सकते, अतः पूवं-पूवं शरीर कौ अवेक्षा उत्तरोत्तर 
मोहादि एवं पूवे-पूवं मोह की अपेक्षा उत्तरोत्तर शरीर का छाभ- इस प्रकार बौद्ध सम्मत 
भविद्यादि बारह पदार्थो के समान अनादि भाव-परम्परा का अनुसरण करना आवश्यक है 
. [ जंसा कि वसुबन्धु ने भी कटा दै -“कलेशकमं हेतुकं जन्म, तद्धेतुकानि पनः क्लेशकमणि, 
तेभ्यः पुनजंस्मेत्यनादि भव चक्रकं वेदितग्यम्‌” ( अभि. को. भा. पृ. १३० ] , भाष्यकार यही 
कह रहे ह--“'रागादिक्लेशवासनाक्षिप्रकमपिक्षा त्वविद्या वैषम्यकरी स्यात्‌" । भाष्य्य 
रागादि षदसे राग, द्वेष शौर मोहका ग्रहणकियागयादहै, व्योकिवेही जीवको संसार 
रूपी दुःख का अनुभव कराकर क्लेशित ( दुःखी) करने के कारण क्लेश कहे जते हैं । उन 
ब्लेशो की जो वासनाएं ( संस्कार ) है, उनके द्वारा आक्षिप्त ( प्रवतित ) कर्मोसे युक्त होकर 
ही छ्यात्मिका अविद्या विश्व की विषमताओं को जन्म देती है । “अनेन जीवेनात्मना" ( छा. 
६।३।२ ) इस श्रुति मे “जीव प्राणधारणे" धातु से निष्पन्न "जीव पदकेद्राराजो आत्मा 
का व्यवहार किया गया है, वहु अतीत सृष्टि-कालीन प्राण-धारण के निमित्त से ? अथवः भावी 
सगं के प्राण-धारणको दृष्टि मे रखकर ? एता सन्देह होने पर पूवेपक्षी कहता है कि अतीत 
सृष्टि मानने की अवश्यकता नहीं, भावी प्राण-धारण को वसे ही निमित्त बनाया जा सक्ता 
है, जसे “पुरोडाशकपालेन तुषानुपवपत्ति” यहां पर भावी पुरोडाश-पाकादिरूप सम्बन्ध को 
लेकर (पुरोडाशकपाल' शब्द का व्यवहार है, जेसा कि महर्षि जैमिनि कहते है-""अर्थाभिधान- 
कमं च भविष्यता संयोमस्य तन्निमित्तत्वात्‌ तदर्थो हि विधीयते" (जे. सु. ४।१।२६) । 
उक्त पूर्वपक्ष का खण्डन करते हए भाष्यकार ने कहा है-“जनागताद्धि सम्बन्धादतीतः 
सम्बन्धो बलवन्‌" । | 








न्नः नि 


।  निगुणस्य सषटस्वम्‌ ] दिन्दीसदितभामतोक्ंविलतम्‌ ६९७ 


यथापूवंमकट्पयत्‌ ( ऋ ` क्षं” १०।१०.।३ ) इति च मन्वव्णः पूर्वकटपसद्धावं दी. 


` थति । स्खतावम्यनादित्वं संसारस्योपरुभ्धते--न रूपमस्य तथोपलभ्यते नान्तो न 
 चादिन च सम्प्रतिष्ठा, ¦ गी० १५।३ ; इति पुराणे चातीतानागतानां च कटपानां न 


परिमाणमस्तीति स्थापितम्‌ ।। ३६॥। 
० 
प र \ 
( १२ सवेधर्मोपपर्यधिकरणम्‌ । घ ३७ ) 
स्वधर्मोपपत्तेथ ॥ ३७ ॥ 
चेतनं ब्रह्म जगतः कारणं प्रकुतिश्चेत्यस्मिन्नवधारिते वेदार्थे परेरुपक्षिप्तान्वि- 
लक्षणत्वादीन्दोषान्पयेहार्षीदाचायेः । श्दानीं परपक्चप्रतिषेधप्रधान प्रकरणं प्रारिष्स- 
माणः स्वपश्चपरिग्रहश्रधानं प्रकरणमुपसंहरति । यस्मादस्मिन्‌ ब्रह्मणि कारणे परिगर्य- 


[च्‌ ९ { +, य ९ ५ + 
माणे प्रदरशरितेन प्रकारेण स्न कारणधम उपपयन्ते "स्वन सर्वशक्ति महामायं च ब्रह 


भामती 
मनादित्वे सिद्धे सदेव सोम्येदमग्र आसोदेकमेवाह्विसोयभिति प्रक्‌ सृषटेरविभागावधारणं समुवाचरद्रष. 
रागादिनिषेधपरं न पुनरेतान्‌ प्रसुप्तानप्यपाररतीति सवं मवदातम ।।३६॥ 
णा) {9 
भत्र ®सवंज्ञमिति दुदयते सवस्य चेतनाधिष्ठितस्येव लोक प्रवृत्तिरिति लोक्षानुसारो दशितः । 


® सर्वशक्ति इति ® सर्व॑स्य जगत उपादानकारणं निमित्तकारणं चेष्युपपादितम्‌ । $महामायम्‌ इति 
भ, 


भामती-ग्याख्या 
कमं ओर सृष्टि का बीज-वृक्ष के समान अनादि हितु-हेतुमःद्धाव सिद्ध हो जाने पर जो 
सदेव सोम्येदमग्र आसोत्‌" --इस ध्रुति के बल पर कर्मादि के विभागका निराकरण किया 
गया है, वह केवल प्रवतंमान ( स्थल या सक्रिय ) कर्मादिका ही निवेधदहै, प्रसुप्त ( सूक्ष्मया 


संस्काररूपेण अवस्थित ) कर्मादि का नहीं | ३६ ॥ 


पि द ~ 9 


संशय- निगुण ब्रह्म मे जगदुपादानत्व युक्तिविरुद्ध है ? अथवा नहीं ? 

पूरवेपक्च-लोक में मृत्तिकादि सगुण पदाथ ही घटादि पदार्थो के उपादान कारण देखे 
नाते है, रसादि निर्गुण पदाथं क्रिस के भो उपादान नहीं होति, अतः ब्रह्म न जगत्‌ उपा- 
दानम्‌, निर्गुणत्वाद्‌, रसादिवत्‌"--इस अनुमान के द्वारा निर्गुण ब्रह्म मे उपादानत्व का सम- 
त्वय बाधित हो जाता है। 

सिद्धान्त - [ ब्रह्म मे परिणामित्वरूप उपादानत्व अवश्य युक्ति-विरुद्ध है, विवर्तोपा- 
दानत्व नहीं, क्थोक्रि ज्वरित व्यक्ति को मधुर रसरूप निर्गुण पदाथं में भी कटुत्वादि का 
भ्रमहो जाता है, अतः कटुत्वादि की विवर्तोषादनता रसादि में सम्भव हो जाती है । ब्रह्ममें 
अभिन्ननिमित्तोपादानत्व सिद्धकिमाजा चुका है, उसकी पूणं योग्यता श्रुति-प्रतिपादित है, 
वर्यो कि वह सवंज्ञ सवंशक्तिक ओर महामाया का आश्रय है ] यहाँ 'स्वंज्ञ' शब्द के द्वारा 
निमित्त कारणता प्रदशित की है, कथोकि लोक में कुलालादिखूप विज्ञ ( चेतन ) व्यक्तियों स 
अधिष्ठित मृदादि षदाथं ही घटादि निर्माणार्थं प्रवृत्त होते है, अतः कुलालादि के समानही 
ब्रह्म जगन्‌ का निमित्त कारण माना जाता है । 'सवंशक्ति' पद के द्वारा “शक्तस्य शक्यकार. 
णात्‌'--इस न्याय कै अनुसार ब्रह्म मे जगत्‌ की उपादानता प्रदशित है । महामायम्‌'--इस 
पद के द्वारा समस्त अनुपपत्तियां परास्त की गई है, क्योकि मायाके द्वारा ब्रह्ममें सभी धमं 

७८ 











नय 


६१८ ब्रह्मसूत्रदाङ्करभाष्यम्‌ [अ.२षपा.श१्य्‌ 
इति, तस्मादनतिशङ्कनीयमिदमौ पनिषदं दश नमिति । ३७ ॥ 
इति भीगोविन्दमगवत्पूञ्य पादिष्यशंकरभगवत्पृञ्यपादक्तो शारीरिक- 


मीमांसाभाष्ये द्वितीयाभ्यायस्य सांख्यादिषयुक्ततर्केश्च बेदान्त- 
समन्वयविरोचपरिदाराख्यः प्रथमः पादः समाप्तः ॥ १॥ 





भामती 
तर्वानुषयत्तिशङ्खा परास्ता । तस्माज्जगत्कारणं ब्रहेति सिद्धम्‌ ॥ ३७ ॥ 
इति भोवाचस्पतिमिधविरचिते भगवत्पादज्ञारोरकभाष्यविभागे भामत्यां 
द्वितोयस्याध्यायस्य प्रथमः पादः समाप्तः ॥ 


१ "भ्वी + ~ 





भामती-ग्याल्या 


उपपन्न हो जाता है--' न हिं मायायां काचिदनुपपत्तिः" (ब्र. सि. पृ. २०) । आचाय गौड. 


षाद भो कहते है- 
“स्वप्नमाये यथा ट्टे गन्धर्वनगरं यथा। 
तथा विश्वमिदं दृष्टं॑देदान्तेषु विचक्षणः” ( अगम, २।३२ ) 
स्वामियोगीन्द्रानन्दोदासीनविरचितायां भामतोव्याख्यायां 
अविरोधाष्यध्य द्ितोयाध्यायस्य 
प्रथमः पादः समाप्तः । 
जक 
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